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समपण 
का ० 9० जायतवालकी स्नेह-पूर्णा स्मृतियें 
जिनके शब्र पुस्तक लिखते वक्त 
परावर कानामें ग्रेंजते थे, श्रोर 
जिन्हें चुनानेकी उल्लठा- 
में कितनी ही वार में 
भूल जाता था, कि 
घुनने. वाला 
चिर-निद्वा- 
विलीन 
है। 


भूमिका 


मानव भस्लिल पृथ्यीपर यद्यपि लायो बयनि है, किन्तु उसके दिमाग 
नी उणना सबसे भव्यन्यूग ५०७०-३००० 6 पृ० हैँ, जब कि उसने 
पेती, नहर, सोस्थंचाग श्रादि झादि पितने ही प्रत्यल महत्त्वपूर्ण तथा 
समाजकी काबमापलंद करनेवाले श्राविष्कार किए। एस तरहकी मानव- 
मस्तिएयी तीता हम फिर १७६७ ई७ के बादसे पाते है, जब कि आ्राधु- 
निक प्राविश्दारोड़ा सिलसिला शर रोता हैं । किन्तु दर्शनका अस्तित्व तो 
पहिले युगमे था ही नही श्रौर दूसरे बगमे बह एक बढ़ा बरुज॒र्ग 7, जो अपने 
दिन बिता चुका #, बढा होनेगे उसी उज्जत की थाती जरर है, विन्तु 
उसी बातकी जोर लोगोझ ध्यान नभी सिलता है, जब कि बह प्रयोग- 
प्राश्चिन चिललन-साउन--#ा परला पाता हैं । यद्यपि उसे बालकों 
सर शपाहृप्णन्‌ जैसे पुराने ढरके “धर्मप्रचारक' माननेके लिए तैयार नहीं 
है, उनका बहना हैं-- 

“प्राचीन भारतम दर्शन किसी भी दूसरी साइस या कलाका लग्गु- 
भग्गू न हो, सदा एक स्वनतर स्थान रखता रहा हैं । भारतीय दर्शन 
साइस या कलाओा लग्गू-भग्य ने रहा हो, किन्तु धर्मका लग्गू-भग्यू तो वह 
सदाने चला ग्राता है, धर धर्मकी गुलामीसे बदतर गुलामी ग्रौर क्या हो 
सकती है * 

३०००-२६०० ई० पृ० मानव-जातिके वीद्धिक जीवनके उत्कर्प नही 
अपकर्षका समय है, इन सदियोमे मानवने बहुत कम नए श्राविप्कार 
किए | पहिलेकी दो सहल्लाव्दियोके कहे मानसिक श्रमके बाद १०००- 
७०० ई० पू७ मे, जान पचता हैँ, मानव-सस्तिप्क पूर्ण विभाम लेना चाहता 
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था, श्रौर इसी स्वप्नावस्थाकी उपज दर्शन है, और इस तरहका प्रारभ निश्चय 
ही हमारे दिलमे उसकी इज्जत को बढाता नही घटाता है। लेकिन, द्शनका 
जो प्रभात है, वही उसका मध्याक्ष नही है। दर्शनका सुवर्णयुग ७०० 
ई० पू० से बादकी तीन और चार हताब्दियाँ हे, इसी वक्‍त भारतमे 
उपनिषद्से लेकर बुद्ध तकके, और यूरोपमे थेलूसे लेकर अरस्त्‌ तकके 
दर्शनोंका निर्माण होता है। यह दोनो दर्शन-धाराएँ आपसमे मिलकर 
विश्वकी सारी दर्शन-धाराओका उद्गम बनती हे--सिकन्दरके बाद किस 
तरह यह दोनो धाराएँ मिलती है, और केसे दोनो धाराझ्रोका प्रतिनिधि 
नव-अफलातूनी दर्शन आगे प्रगति करता है, इसे पाठक शआ्रागे पढेगे । 
दर्शतका यह सुवर्णयुग, यद्यपि प्रथम और अन्तिम' आविष्कारयुगोकी 
समानता नहीं कर सकता, किन्तु साथ ही यह मानव-मस्तिष्ककी निद्राका 
समय नही था । कहना चाहिए, इस समयका शक्तिशाली दर्शन अलग- 
थलग नही बल्कि एक बहुमृखीन प्रगतिकी उपज है । मानव-समाजकी 
प्रगतिके बारेमे हम अन्यत्र' बतला आए है, कि सभी देशोमें इस प्रगतिके एक 
साथ होनेका कोई नियम नहीं है। ६०० ई० पू० वह वक्‍त है, जब कि 
मिश्र, मस्रोपोतामिया और सिन्धु-उपत्यकाके पुराने मानव अपनी आसमानी 
उडानके बाद थककर बैठ गए थे, लेकिन इसी वक्‍त नवागतुकोके मिश्रणसे 
उत्पन्न जातियाँ--हिन्दू और यूनानी--अ्रपनी दिमागी उडान शुरू करती 
है। दर्शन-क्षेत्रमे यूनानी ६००-२०० ई० पूृ० तक आगे बढते रहते हे, 
किन्तु हिन्दू ४०० ई० पृ०के आसपास थककर बैठ जाते हे। यूरोपमे 
३००ई० पृ० मे ही अंधेरा छा जाता है, भौर १६०० ई० में १६ शत्ताब्दियोंके 
बाद नया प्रकाश (पुनर्जागरण) आने लगता है, यद्यपि इसमे शक नहीं 
इस लबे कालकी तीन शताब्दियो---९ ० ०-१२०० ई०--में द्शनकी मशाल' 
बिल्कूल बुभती नही, बल्कि इस्लामिक दाशनिकोके हाथमे वह बडे जोरसे 
जलती रहती है, और पीछे उसीसे आधुनिक यूरोप अपने दर्शनके प्रदीपको 
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जलानेमे सफल होता है । उधर दशशनकी भारतीय शाखा ४०० ई० पृ०की 
बादकी चार शताब्दियोंमे राखकी ढेरमे चिगारी बनी पडी रहती है। किन्तु 
ईसाकी पहिलीसे छठी शताब्दी तक--विशेषकर पिछली तीन शताब्दियोंमे-- 
वह भ्रपना कमाल दिखलाती है । यह वह समय है, जब कि पश्चिममे दर्शनकी 
अ्रवस्था अ्रब्तर रही है । नवीसे बारह॒वी सदी तक भारतीय दर्शन इस्लामिक 
दर्शनका समकालीन ही नही समकक्ष रहता है, किन्तु उसके वाद वह ऐसी चिर- 
समाधि लेता है, कि आजतक भी उसकी समाधि खुली नहीं है। इस्लामिक 
दर्शनके अवसानके वाद यूरोपीय दर्शनकी भी यही हालत हुई होती, यदि 
उसने सोलहवी सदीमे' धर्मसे श्रपनेकों मुक्त न किया होता ।--सोलहवी 
सदी यूरोपमे स्कोलास्तिक--धर्मपोषक--दर्शनका भ्रन्त करती है, किन्तु 
भारतमे एकके वाद स्कोलास्तिक दाकतर पैदा होते रहे है, और दर्शनकी इस 
दासताकों वह गर्वंकी वात समझते है । यह उनकी समभमे नहीं ग्राता, 
कि साइस श्रौर कलाका सहयोगी बननेका मतलब है, जीवित प्रकृति-- 
प्रयोग--का जबर्दस्त आश्रय ग्रहण कर अपनी सृजनशक्तिकों बढ़ाना; 
जो दर्शन उससे भ्राज़ादी चाहता है, वह बुद्धि, जीवन और खुद श्राजादीसे 
भी आजादी चाहता हे । 

विद्वव्यापी दर्गतकी धाराकों देखनेसे मालूम होगा, कि वह राष्ट्रीयकी 
अपेक्षा अन्तर्राष्ट्रीय ज्यादा है। दाशविक विचारोके ग्रहण करनेमे उसने 
कही ज्यादा उदारता दिखलाई, जितना कि धर्मने एक दूसरे देशके धर्मोको 
स्वीकार करनेमे । यह कहना गलत होगा, कि दर्शनके विचारोके पीछे 
आ्राथिक प्रश्नोंका कोई लगाव नही था, तो भी धर्मोकी अपेक्षा वह बहुत कम 
एक राष्ट्रके स्वार्थको दूसरेपर लादना चाहता रहा; इसीलिए हम जितना 
गगा, आमू-दजला और नालंदा-बुखारा-बगदाद-कार्दोवाका स्वतंत्र स्नेह- 
यूर्ण समागम्‌ दर्शनोमे पाते हे, उतना साइसके क्षेत्रसे ग्लग कही नही पाते । 
हमे अफसोस है, समय और साधतके श्रभावसे हम चीव-जापानकी दार्शनिक 
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धाराको नही दे सके, कितु वैसा होनेपर भी इस निष्कर्षमे तो कोई अन्तर 
नही पडता कि दर्णनक्षेत्रमे राष्ट्रीयताकी तान छेडनेवाला खुद धोखेमे है 
और दूसरोकों धोखेंगे डालना चाहता है । 

मेने यहाँ दशेनकों विस्तृत भूगोलके मानचित्रपर एक पीढीके वाद 
दूसरी पीढीकों सामने रखते हुए देखनेकी कोशिश की है, मे इसमे कितना 
सफल हुआ हूँ, इसे कहनेका अधिकारी में नही हूँ । किन्तु मे इतना जरूर 
समभता हूं, कि दर्शनके समभनेका यही ठीक तरीका है, और मुझे श्रफसोस 
हैं कि श्रभी तक किसी भाषामे दशेनको इस तरह श्रध्ययन करनेका प्रयत्न 
नहीं किया गया हैं ।--लेकिन इस तरीकेकी उपेक्षा ज्यादा समय तक नही 
की जा सकेगी, यह निश्चित हे । 

पुस्तक लिखनेमे जिन ग्रथोसे मुभे सहायता मिली है, उनकी तथा 
उनके लेखकोकी नामावली मेने पुस्तकके श्रन्तमे दे दी है । उनके ग्रथोका 
में जितना ऋणी हूँ, उससे कृतज्ञता-प्रकाशन द्वारा में श्रपनेको उऋण नहीं 
समभता--शऔ्र वस्तुत ऐसे ऋणके उऋण होनेका तो एक ही रास्ता है, 
कि हिन्दीमें दर्गनपर ऐसी पुस्तके निकलने लगे, जिससे “दर्शन-दिग्द्शन को 
कोई याद भी न करे। प्रत्येक ग्रथकारको, में समभता हूँ, अपने ग्रथके प्रति 
यही भाव रखना चाहिए |--श्रमरता ? बहुत भारी भ्रमके सिवा श्रौर 
कुछ नहीं है । 

पुस्तक लिखनेमे पुस्तकों तथा श्रावश्यक सामग्री सुलभ करनेमे भदन्त 
ग्रानद कौसल्यायन झ्ौर पडित उदयनारायण तिवारी, एम० ए०, साहित्य- 
रत्नने सहायता की हैं, शिष्टाचारके नाते ऐसे श्रात्मीयोकों भी धन्यवाद 
देता हूँ । 
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अयश अध्याय 


१-शूनानी द्शन 


यूनान या यवन एक प्रदेशके कारण पडा सारे देशका नाम है, जिस 
तरह कि सिच्धुसे हिन्दुस्तान श्र पारससे पारस्य (ईरान) । वस्तुत इबन 
या यवत उन पूरियों (अ्रथेन्स श्रादि)का नाम था, जो कि क्षुद्र-एसिया 
(भ्राधुनिक एसियाई तुर्की) और युरोपके वीचके समुद्रमे पडती थी। इन 
पुरियोके नागरिक नाविक-जीवन और व्यापारमे बहुत कृशल थे, और 
इसके लिये वे दूर-दूर तककी सामुद्रिक और स्थलीय यात्राये करते रहते 
थे। ईसापूर्व छठी-सातवी झताब्दियोमे इन यवनी पुरियोकी यह सरजर्मी 
ही थी, जिससे बाहरी दुनियाकों इनका पता लगा श्ौर उन्हींके नामपर 
सारा देश यवन या यूनान कहा जाने लगा। 

यूनान उस वक्‍त व्यापारके लिये ही नही, शिल्प भ्ौर कलाके लिये 
भी विख्यात था और उसके दक्ष कारीगरोके हाथोंकी बनी चीजोकी बहुत 
मॉग थी। यवन व्यापारी दूसरे देशोंमे जाकर, सिर्फ सौदेका ही परिवर्तन 
नही करते थे, बल्कि विचारोका भी दान-आ्रादान करते थे, जो कि ईसा- 
पृवकी तीसरी-दूसरी संदियोंके कार्ला' आदि गुफाश्रोंमे श्रकित उनके बौद्ध 
मठोंके लिये दिये दानोंसे सिद्ध है । किन्तु यह पीछेकी बात है, जिस 
समयकी बात हम कह रहे हे, उस समय मिश्र, बाबुलकी सभ्यताये बहुत 
पुरानी और सम्माननीय समझी जाती थी। यवन सौदागरोंने इन पुरानी 


४ दर्शन-विग्दशेन [ श्रध्याय १ 


सभ्यताग्रोसे प्राकृतिक-विनान, ज्योतिष, रेखा-णित, भ्रक-गणित, वैद्यककी 
कितनी ही वाते सीखी श्रौर सीखकर एक अच्छे शिष्यकी भाँति उन्हे 
आगे भी विकसित किया। इसी विचार-विनिमयका दूसरा परिणाम था 
यूनानी-द्शनकी सबसे पुरानी गाखा-युनिक सम्प्रदाय (थेल, श्रनक्सिमन्दर, 
अ्रनक्सिमन, आदि.) का प्रादुर्भाव | 


$ १-तत्वजिज्ञासु युनिक दाशनिक (६०० से ४०० ई० पू०) 

युनिक दाशनिकोकी जिज्ञासाका मुख्य लक्ष्य था उस मूलतत्त्वका पता 
लगाना, जिससे विश्वकी सारी चीजे वनी हे । वे सिर्फ कल्पनाके ही 
आकाणमे उडनेवाले नही थे, वल्कि उनमे, श्रनक्सिमन्दरकों हम उस 
वक्‍तकी ज्ञात दुनियाका नकशा वनाते देखते है, यही नक्शा वहुत समय 
तक व्यापारियोंके लिये पथ-प्रदर्शकका काम देता रहा। इस प्रकार हम 
देखते है, कि ये दाशनिक व्यवहार या वैज्ञानिक प्रयोगोसे श्रपनेको श्रलग- 
थलग रखना नही चाहते थे। 

उपनिषद्के दाशेनिकोकों भी हम इससे एक सदी पहले यह बहस 
करते पाते है कि विश्वका मूल' उपादान क्या है--जिस एकके ज्ञानसे 
सबका ज्ञान होता है। हमारे यहाँ किसीने अग्निको मूलतत्त्व कहा, 
किसीने आकाशको, किसीने वायुकों, श्रौर किसीने आत्मा या ब्रह्मको । 
युनिक दाशनिक थेल, (६४०-५२५ ई० पूृ०)का कहना था, कि पाती 
ही प्रथम तत्त्व है। अ्रनक्सिमन्दर (६१०-५४५ ई० पू० )का कहना था, 
कि भूतोके जिन स्थूल सान्त-रूपकों हँम देखते हे, मूलतत्त्वको उनसे 
अत्यन्त सूक्ष्म होना चाहिए। उसने इसका नाम भ्रनन्त' और गनिदिचत' 
रखा। इसी अनन्त और भनिश्चित' तत्त्वसे आग, हवा, पानी, मिट्टी--- 
मूलतत्त्व वने है । श्रतक्सिमन (५६०-५२५ ई० पू०) भी पानीकों मूलतत्त्व 
मानता था। 


! देखो पृष्ठ ४५२ (अग्नि), ४८० (वायु)। (आप एव श्रग्न श्रासन्‌) 


* पिथागोर ] पृतानी दर्शन पर 


इन पुराने युनिक दा्शनिकोमे हम एक खास वात यह देखते है, कि 
वह यह प्रदन नहीं उठाते, कि इन तत्त्वोकों किसने बनाया ! उनका 
प्रश्न है ये केसे वने ?' भारतमें इनके समकालीन चार्वाक और बद्धको 
भी किसी वनानेवाले विधाताके प्रधनकों नहीं छेड्ते देखते है। इन 
युनिक दाशनिकोंके लिए जीवन महाभतसे भ्रलग चीज ने थी, जिसके 
लिए कि एक पृथक्‌ चालक चेतनशक्तिकी ज़रूरत हो। गरजते-बादल, 
चलती-नदी, लहराता-समुद्र, हिलता-वक्ष, कॉपती-पृथ्वी, उनकी निर्जी 
वता नहीं, सजीवताकों साबित करती है। इसीलिए भतोसे परे किसी 
भ्रन्तर्यामीको जाननेका सवाल उन्होने नहीं उठाया । 

ये थे युनिक दाशनिक, जिन्होंने पाह्यात्य दर्शनके विकासमे पहिला 
प्रयास किया । 


$ २-बुद्धिवाद 


पिथागोर (५७०-५०० ई० १०)--युनिक दाशनिकोक़े बाद अगले 
विकासमे हम विचारकोकों और सूक्ष्म तर्क-वितर्ककी श्रोर लगे देखते हे । 
युनिक दाशनिक महाभूतोके किनारे-किनारे भागे बढते हुए मूल-तत्त्वकी खोज 
कर रहे थे। भ्रब हम पिथागोर जेसे दाशैनिकोको किनारेसे छलाँग मार- 
कर श्रागे बढ़ते देखते हैं। पिथागोर भी केवल दाशैनिक न था, वह 
अपने समयका श्रेष्ठ गणितज्ञ था | कहते हे, वह भारत झ्राया-न्या 
यहाँके विचारोसे प्रभावित हुआ था और यहीसे उसने पृनजन्मका सिद्धान्त 
(भ्ौर शायद शारीरक ब्रह्मको भी) लिया था। जो भी हो, उपनिषद्के 
ऋषियोंकी भाँति वह भी ठोस विदवकों छोड़कर कल्पना-जगत्‌मे उड्ना 
चाहता था, यह उसके दरशेनसे स्पष्ट है। इस प्रकारके दर्शनकों भारतीय 
परम्परामे विज्ञानवाद कहते है। पिथागोर मूलतत्त्वको ढुँढते हुए, स्थल 
व्यक्तिको छोड श्राकृतिकी ओर दौडता है। उसका कहता था, महाभूत 
मूलतत्त्त नही है, न उनके सूक्ष्म रूप ही। मूलतत्त्व--पदार्थ--हे भ्राइृति 
या आ्राकार। वीणाके तारकी लम्बाई और उसके स्वरका खास सम्बन्ध है। 


६ दर्शन-किदशन [ अध्याय १० 


अंगुलीस ब्वाकर जिननी लम्बाई था आकरारका हम इस्तेमाल करते हे, 
उसीके अनुसार स्वर निकलता हैँ । वीगाके वारकी लम्बाईके दष्टान्तका 
पिश्शगोरके दर्णनमें बहुत ज्यादा उपयोग क्रिया गया है। घरीरके स्वास्थ्य- 
ब्ारंमें भी उसका कहना था, वह ब्राक्ृति (लम्बाई, चौड़ाई, मोटाईके 
खास प्ररियाग)पर निर्भर है ।” इस तस्हू पियागोर इस निष्कर्पपर 


ध्य् 
पहुँचा, कि मूलनत्त्त ब्राक्षति है । आ्राक्ृति (लम्बाई, चौड़ाई, मोटाई) 
अुँकि (ग्रिनती ) में प्रकट क्री जा सकती हू, इसीलिए मदावात्य 


न्न्ब 


3 


-क 


|] 
है 


उनिद्र हुआ, सभी चीजे सच्यायें हैं” और इस प्रकार हमारे यहांक़े 
वेबाकर्योंक्े गक्त-ब्रद्म की भाँति, परियागोरका संख्या-श्रद्म प्रसिद्ध हम्मा | 
ह;:॥ 


समयके यूनानी संख्या-संक्रेत भी कई विन्दओओक्रों खास आक्षृतिमें रख- 
कर लिखे जाते थे--यही वात हमारे बहाँक़ी ब्राह्मा-लिपिकी सख्याह्रोपर 
भी लाग थी, जिसमें कि पाइग्रों क्री सख्या बढ़ाकर सख्या-यक्रेत होता 
था | इससे भी संन्यालद्म के प्रचारमें मे पियागोरके अनवाग्रियोंकों आसानी 
पड़ी | बिन्दु, रेखाओको बनाते है; रेखायें, ततको;। और तल, ठोस पढार्य 
को; गोया बिन्दु व संख्या ही सवकी जड़ हें । 

य्रुनिक दार्यनिकोकी विचार-बारा अगली चिन्तन-बाराकों गति देकर 
बिलीन हो गई, कित प्रियागोरक्री विज्वार-वराने एक दर्मन-सम्प्रदाय 
अलाया, जी कई शताब्किणें तक चलता रहा औ्रौर श्रागे चलकर अफलातें--- 
बरत्तके दर्णनका उज्जीवक हुआ 


, १-अड्वतवाद 


इंरानक्े गहंगाह कोरोश (५५०-१२६ $० पू०)ने क्षुद्रएसियाकों 
जीतकर जब य्रुनिक पुरियोपर भी अधिकार कर लिया, तो उस वक्‍त 
क्षितने ही यूनानी इधर-उब्र भाग गये, जिनमें प्रिथागोरके कुछ अ्न 
याबी एलिण (दक्षिणी इताली)में जा बसे । पिथागोरकी भिक्षा सिर्फ 
दार्भनिक ही नहीं थी, वल्कि बुद्ध और वर््धमानकी भाँति वह एक वामिक 
सम्प्रदाग्का संस्थायक्त था, जिसके अपने मठ और सावक होते थे । कितु 


| 


परसेनिद यूताती दर्शन ७ 


एलियाके विचारक शुद्ध दाशैनिक पहलूपर ज्यादा जोर देते थे। इनका 
दर्शन स्थिरवाद था, भ्र्थात्‌ परिवर्तन केवल स्थूल-दृष्टिसे दीखता है, सूक्ष्म- 
दृष्टिसि देखनेपर हम स्थिर-तत्त्वो, या तत्त्वोंपर ही पहुंचते हे । 

(१) क्सेनोफेन्‌ (५७०-४८० ई० पृ०)--एलियाके दाशैनिकोमें 
क्सेनोफेन्का देवताओोके विरुद्ध यह वाक्य बहुत प्रसिद्ध है-- मर्त्य॑ (मनुष्य) 
विश्वास करते है कि देवता उसी तरह भ्रस्तित्वमे भ्राये जैसे कि हम, और 
देवताभ्रोके पास भी इद्रियाँ, वाणी, काया है, कितु यदि बैलों या घोडोके 
पास हाथ होते, तो बेल, देवताग्रोको बैलकी शकलके बनाते; घोड़े, घोडेकी 
तरह बनाते। इथोषिया (भ्रवीसीनिया) वाले अ्रपने देवताओको काले भर 
चिपटी नाकवाले बनाते हे और थेसवाले श्रपने देवताओोकों रक्तकेश, नीछे- 
नेत्र वाले ।” क्सेनोफेन ईश्वरकों साकार, मनुष्य जैसा मातसेके बिल्कूल 
विरुद्ध था, तथा बहुदेववादको भी नहीं चाहता था, वह मानता था, कि 
“एक महान्‌ ईह्वर है, जो काया और चिन्तन दोनोंमे मत्य जैसा नही है ।” 
वह उपनिषद्के ऋषियोंकी भाँति कहता था-- सब एकमे हैं और एक 
ईंइवर है।” इस वाक्यके प्रथम भागमे एकेश्वरवाद श्राया है और दूसरेमें 
ब्रह्म-अद्वेत । वह अपने ब्रह्म-वादके बारेमे स्पष्ट कहता है--ईदवर जगत्‌ 
है, वह शुद्ध (केवल) आत्मा नहीं है, बल्कि सारी प्राणयुक्ति प्रकृति 
(वही) है ।” भ्र्थात्‌ वह रामानुजसे भी ज्यादा स्पष्ट शब्दोमे ईइवर शरौर 
जगत॒की अभिन्नताकी मानता था, साथ ही शकरकी भाँति प्रकृतिसे इन्कार 
नही करता था। 

(२) परमेनिद्‌ (५४०-४८० ई० पू०)--एलियाके दा्शनिकोमे 
टूसरा प्रसिद्ध पुरुष परमेनिद्‌ हुआ। न सतूसे भ्रसत्‌ हो सकता है शरौर 
न असत्‌से सतकी उत्पत्ति कमी हो सकती”, गोया इसी वाक्यकी प्रति- 
ध्वनि हमे वैशेषिक' और भगवदगीता मे मिलती है। इस तरह वह इस 
परिणामपर पहुँचा, कि जगत्‌ एक, श्र-कृत, भ्र-विनाशी, सत्य वस्तु है। 





।!“नासदः सदुत्पत्ति//।“नासतो विद्यते भावः” (गीता ३१६) 


घ दर्शन-दिग्दर्शन [ अध्याय १ 


गति या दूसरे जो परिवर्तत हमे जगतमें दिखलाई देते हे, वह भ्रम है । 


(३) ज्ञेनों (४६०-३० ई० पू०)--एलियाका एक राजनीति 
दागनिक था। सभी एलियातिक दार्मनिकोंकी भाँति वह स्थिर अद्वैत- 
वाढी था। वहसमे वाठ, प्रतिवाद, संवाद या हन्द्रवादका प्रयोग पहिले-पहिल 
जेनोहीने किया था (यद्यपि उसका वैसा करना स्थिरवादकी सिद्धिके 
लिये था, तणिक-वादके लिये नही), इसलिए जेनोकों हृत्धवादका पिता 


सारे एलियातिक दार्ननिक, इन्द्रिय-प्रत्यक्षकों वास्तविक ज्ञानका सावक 
नहीं नानते थे, उतका कहता था कि सत्यका साबात्कार चित्तन---विज्ञान- 
से 'होता है, इंढ्रियाँ केवल भ्रम उत्पादन करती है। वास्तविकता एक 
अद्वेत है, जिसका साक्षात्कार इच्नियों द्वारा नही, चिन्तन-द्वारा ही किया 
जा सकता हूँ । 
एलियातिकोंका दर्णन स्थिर-विनान-अद्गेतवाद है। 


/ 


कक 


[६] 


अद्वेदवादी एलियानिक चाहे स्वत इस परिणामपर पहुँचे हो, अथवा 
वाहरी (भारतीय) रहस्यवादी प्रभावके कारण; किन्तु अपनेंसे पहिलेवाले 
थेल आदि दार्गविकोकी त्वदेंगी वाराने वह बहुत भिन्नता रखते थे, इसमें 
संदेह वहीं। इन अद्वेतवादियोंक्रि व्दिद्ध एक दूसरी भी विचारधारा थी, 
जो स्थिरवादी होते हुए भी परिवर्तंतकी व्याख्या अपने द्वतवादसे करती 
घी--अर्जत्‌ मूलतत्त्व, अनेक, स्थिर, नित्य है, कित्तु उतमें संयोग-वियोग 
होता रहता है, जिसके कारण हमें परिवर्तव व्खिलाई पड़ता हैं । 

(१) हेराक्तितु (१४५-४७५ ई० पू०)--हेराक्लितुका वही समय 
है, जो कि गौतम वुद्धका । हेराक्लितु भी वुद्धकी भाँति ही परिवर्तनवाद, 
क्षिक-वाबकों मानता था। हेराक्लितुके ल्थालके अनुसार जगत॒की सृष्टि 
और प्रलयक्ते यूय होते हे। हर वार सृष्टि वतकर अ्रन्तमें आग द्वारा 
उसका नाथ होता है। भारतीय परम्परामें भी जल और अग्ति-पलयका 


हेराक्लितु ] यूनानी दर्शन चु 


जिक्र आता है। यद्यपि उपनिषद्‌ और उससे पहिलेके साहित्यमे उसका 
ताम नहीं है । बुद्धके उपदेशोमे इसका कुछ इशारा मिलता है भर पीछे 
वर्धुवन्धु भ्रादि तो अग्नि-सवत्तंनी का बहुत जोरसे जिक्र करते हे । 

यूनिक दा्शनिकोकी भाँति ही हेराविलितु भी एक श्रतिम तत्त्व 
अग्निकी वात करता है; लेकिन उसका जोर परिवर्तन या परिणामवाद- 
पर बहुत ज्यादा है। दुनिया निरन्तर बदल रही है, हर एक चीज' 
दीप-शिखाकी भाँति हर वक्‍त नष्ट, और उत्पन्न हो रही हैँ। चीजोमे 
किसी तरहकी वास्तविक स्थिरता नहीं। स्थिरता केवल भ्रम है, जो 
परिवर्तनकी शीघ्रता तथा सदृश्-उत्पत्ति (उत्पन्न होनेवाली चीज अपने 
से पहिलेके समान होती है)के कारण होता है। परिवरतेन विश्वका जीवन 
है। इस प्रकार हेराविलतु एलियातिकोसे बिलकुल उलटा मंत रखता 
था। वह भद्वेती नहीं, हेती; स्थिरवादी नहीं, परिवर्ततवादी था। 

हेराक्लितुका जन्म एफेसु के एक रईस घरानेमे हुआ था, लेकिन वह 
समय ऐसा था, जब कि पुराने रईसोकी प्रभुताको हटाकर, यूनानी व्यापारी 
वहाँके शासक वन चुके थे। हेराक्लितुके मनमे 'ते हिं नो दिवसा गता ” 
की आग लगी हुई थी श्रौर वह इस स्थितिकों सहन नहीं कर सकता 
था और समयके परिवत॑नकी जबर्दस्त हवाने उसे एक जबरदस्त परिवर्तन- 
वादी दाशतिके बता दिया। शायद, यदि रईसोका राज्य होता, तो 
हेराक्लितु परिवर्तनके सत्यको देख भी न पाता । हेराक्लितुने एक करात्ति- 
कारी दर्शनकी सृष्टि की, किन्तु व्यवहारमे उसकी ऋ्ति, व्यापारियोके 
राज्यकोी उलटना भर चाहती थी। वह आजीवन रईसमिजाज रहा 
और जनतत्रताकों श्रत्यन्त चुणाकी दृष्टिसे देखता था, भ्राखिर इसी 
जनतत्रताने तो उसके अपने वर्गको सिहासनसे खीचकर धूलिमे ला पटका 
था। 





' झ्रभिधर्म-कोश (वसुबंध)। ' /20॥6878. . हाथ ! वे हमारे 
दिन चले गये । 
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रहा था। मार्कूसने उसे इस सासतसे बचाया, भौर दोनों पैरोंके बल, ठोस 
पृथ्वीपर ला रखा--भौतिकतत्त्व, आसमानी' विज्ञान (मत)के विकास नही 
है, वल्कि विज्ञान ही भौतिक-तत्त्वोंका चरम-विकास है, ऊपरसे नीचे आ्ानेकी 
जरूरत नही; वल्कि नीचेंसे ऊपर जानेमे बात ज्यादा दुरुस्त उतरती है । 

(२) अनक्सागोर्‌ (१००-४२८ ई० १०) भ्रनक्सागोरने द्वैतवाद- 
का भ्रौर विकास किया। उसने कहा कि हेराक्लितुकी भाँति, भाग जैसे 
किसी एक तत्त्वकों मूलतत्त्व या प्रधान माननेकी जरूरत नहीं। ये बीज 
(मूल कारण) अनेक प्रकारके हो सकते है और उनके मिलनेसे ही सारी 
चीजे बनती है । 

(३) एस्पेदोकलू (४८०३-३० ई० पूृ०) अनव्सागीरके समकालीन 
एम्पेदोकलने मल-तत्त्वोकी संख्या श्रनिस्तित नहीं रखनी चाही, और 
युनिक दानिकोंकी शिक्षासे फायदा उठाकर भ्रग्ति, वायु, जल, पृथ्वी-- 
ये चार “बीज” निश्चित कर दिये। यही चारों तरहके बीज एक दूसरेके 
सयोग और वियोगसे विश्व भ्रौर उसकी सभी चीजोंको बनाते और 
विगाडते रहते है। संयोग, वियोग कैसे सभव हैँ, इसके लिये एस्पे 
दोकलूने एक और कल्पना की-- जैसे शरीरमे राग, हेष मिलते और 
हटनेके कारण होते है, उसी तरह इन बीजोंमे राग और ह्वेष मौजूद हे । 
एम्पेदोकलकी स्थाली उडानने इस सिलसिलेमे और ग्रागे बढ़कर कहा 
कि-- मल बीज ही नहीं ख़द शरीरके अंग भी पहिले अलग-अलग 
थे, और फिर एक, दसरेसे मिलकर एक शरीर बन गए।” उससे यह 
भी कहा कि---' भिन्न-भिन्न अगोंसे मिलकर जितने प्रकार के शरीर बनते 
है, उनमे सबसे योग्यतम ही बच रहते है, बाकी नष्ट हो जाते है-- ये 
विचार सेल और विकासके सिद्धान्तोकी पूर्व झलक है । 

( ५) ) देमोक्रितु ४६०-३७० ई० प्‌० ] --देमोत्रितु यूनानी देतवादी 
दार्शनिकोमे ही प्रधान स्थान नहीं रखता, बल्कि अपने परमाणुवादके 
कारण, पौरस्त्य पाव्चात्त्य दोनों दर्शनोंमे उसका बहुत ऊंचा स्थीन हैं । 
भारतीय दर्शन में परमाणुवादका प्रवेश यूनानियोके सपर्कंसे ही हुआ, 
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इसमे सदेहकी गृजाइश नहीं, जब कि उपनिषद्‌ और उससे पहिलेके ही 
साहित्यमे नहीं, बल्कि जैन और बौद्ध पिटकोंमे भी हम उसका पता 
नही पाते। वेशेषिकदर्शन यूनानी दर्शनका भारतीय संस्करण है। 
क्या जाने अथन्सका पुर-चिह्न उल्लू ही, वशेषिकके औलक्य-दर्शन! नाम 
पड़नेका कारण हुआ हो । इसपर भागे हम और कहेगे। २०० ई० प्‌० 
के आस-पास जब वेशेषिकते परमाणुवादकों अपनाकर भारतीय-दशेन-द्षेत्र- 
में अपनी धाक्‌ जमानी चाही, तो उसके बाद किसी भी दर्शनकों उसके 
विना रहना मुश्किल हो गया। मध्यकालके सभी भारतीय बुद्धिवादी- 
दाशनिक--न्याय, वैशेषिक, बौद्ध और जैन---परमाणुको निजी' व्याख्याके 
साथ अपना अ्ग बनाते हे। परमाणुवादकों दर्शनसे ऊँचा स्थान यद्यपि 
देमोक्रितु की लेखनीने ,दिलाया, किन्तु सबसे पहिले उसका झुयाल उसके 
गुरु लेउकिप्पू' (५००-४३० ई० पूृ०)को श्राया था। देमोक्रितुका जन्म 
४६० ई० पृ० में (बुद्धके निर्वाणके २३ साल बाद) थेसके समुद्रीतट- 
पर स्थित अब्देराके व्यापारी नगरमे हुआ था। 
परमाणुवादी देमोक्ितु एलियातिकोसे द्वेतवादमे भेद रखता है, किन्तु 
वह चरम-परिवर्ततको नही मानता। वास्तविकता, नित्य, ध्रुव, अपरि- 
वर्तनशील है । साथ ही परिवर्तत भी जो दीख रहा है, वह वस्तुश्रोके 
निरतर गतिके कारण होता है । हाँ वास्तविक तत्त्व एक श्रद्वेत नही, वल्कि 
अनेक--द्वैत है और ये मूलतत्त्व एक दूसरेसे भ्रलग-अलग है, जिनके 
बीचकी जगह खाली--श्राकाश है। मूलतत्त्व अ्-तो भो न्‌ श्-छेद्य, अ-वेध्य 
हे--अ-तोमोनसे ही अग्रेजी ऐटम्‌ (+-पुरमाणु) शब्द निकला है। 
परमाणु--परमाणु अतिसूक्ष्म अविभाज्य तत्त्व है, किन्तु वह रेखा- 
गणितका बिन्दु या गविति-केन्द्र नहीं है, वल्कि उसमे परिमाण या विस्तार 
हैं; गणित द्वारा भ्रविभाज्य नही, वल्कि कायिक तौरसे श्रविभाज्य है, 
अर्थात्‌ परमाणुके भीतर आकाश नहीं है। सभी परमाणु एक ग्राकार 


60८78... ॥८पटए5. 


सोफीवाद ] यूनानी दर्शन १३ 


परिमाण--श्रर्थात्‌ एक लवाई, चौडाई, मुटाई--के नहीं होते । परमा- 
णुओओँंसे बने पिडोके श्राकारोमे भेद है। परमाणझोके श्राकार उनके स्थान 
और क्रमके कारण है। परमाणु-जगतकी आरम्भिक इकाइया, ईंटे था 
ग्रक्षर हे। जैसे २, ३ का भेद आकारमे है, ३, ६ का भेद स्थितिके 
कारण है--अगर ३का मुँह दूसरी ओर फेर दे तो वही ६ हो जायगा, 
३६, ६३ का अ्रतर अ्रकके क्रम-भेदके कारण है। परमाणु गतिशृन्य तत्त्व 
नही है, वल्कि उनमे स्वाभाचिक गति होती है । परमाणु निरन्तर हरकत 
करते रहते है । इस तरह हरकत करते रहनेसे उनका दूसरोके साथ संयोग 
होता है श्रौर इस तरह जगत और उसके सारे पिड बनते हे । किसी-किसी 
वक्‍त ये पिड आपसमे टकराते है, फिर कितने ही परमाणु उनसे टूट 
निकलते हे । इस तरह देमोक्रितुका परमाणु-सिद्धान्त पिछली बताब्दीके 
यात्रिक भौतिकवादसे बहुत समानता रखता है, और विश्वके श्रस्तित्वकी 
व्याख्या भौतिकतत््वों और गतिके द्वारा करता है। देमोत्रितु शब्द, वर्ण, 
रस, गन्धकी सत्ताकों व्यवहारके लिये ही मानता है, नहीं तो “वस्तुत 
ने मीठा है न कडुवा, ते ठडा है न गरम । वस्तुत यहाँ है परमाणु भौर 
शून्य ।” इस तरह परमाणुवादी दाशनिक वाह्य जगत्‌ और उसकी वस्तु- 
श्रोकों एक भ्रम या इद्रजालसे बढ़कर नही मानते । 


३-सोफोवाद 


कोरोशू्‌ श्र दारयोशके समय युनिक नगर जब ईरानियोके हाथमे 
चला गया, तो कितने ही विचारके लोग इधर-उधर चले गये, यह हम बतला 
आये है । जिस तरह इस वक्‍त पिथागोरके भ्रनुयायियोने भागकर एलिया- 
में भ्रपता केन्द्र बवाया, उसी तरह और विचारक भी भगे, मगर उन्होने 
एक जगह रहनेके बदले घुमन्तू या परित्राजक होकर रहना पसन्द किया। 
इन्हे सोफी' या ज्ञानी कहते है। यद्यपि इस्लामी परिभाषामे प्रसिद्ध सूफी 
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[। 


(अ्रद्नेतवादी सम्प्रदाय) इसी जव्दसे निकला है, किस्तु प्राचीन यूनानके 
इन सोफियों और इस्लामी सूफियोका दार्गनिक सम्प्रदाय एक नहीं हैं 
इसलिए हम उसे यहाँ सूफ़ी न लिख सोफी लिख रहे है। सोफी एक 
अ्रणान्त, तितर-वितर होते समाज तथा राज्य-क्रान्तिकी उपज थे, इसलिए 
पहिलेस चली आती वातोपर उनका विश्वास कम था, उनमें ज्ञानकी 
बडी प्यास थी। वह खुद ज्ञानका सम्रह करते थे, साथ ही उसका वितरण 
करना भी अपना कत्तंव्य समभते थे। उनके 'प्रयत्नसे ज्ञानका बहुत विस्तार 
हुआ, चारो ओर जानकी चर्चा होने लगी | “पुराणमित्येव न साथु सर्व” 
(पुराना है इसीलिए ठीक है, यह नही मानना चाहिए) यह एक तरह 
उनका नारा था। सत्यके अन्वेपणके लिए बुद्धिकों हर तरहके वन्धनोंसे 
मुक्त करके इस्तेमाल करनेकी वात उन्होंने लोगोको समझाई। सोफियोने 
भी अपनेस कुछ समय पहिले गृूजर गये वुद्धकी भाँति सत्यके दो भेद 
रूंढि और वास्तविक किये। रूढि-सत्य ही बुद्धका सबृति (अकरका 
व्यवहार) सत्य हैँ, और वास्तविक सत्य परमार्थ-सत्य है। सोफियोका 
एक महावाक्य था--मनुष्य वस्तुओका नाप या माप (कसौटी) है ।” 

सोफियोंके ज़मानेमे ही अ्रथेन्स यूनानी दर्शनके पठन-पाठनका केन्द्र बन 
गया श्रौर उसने सुक्रात, अफलातूँ भौर अरस्तू जैसे दार्गनिक पैदा किये । 

$ ३-यूनानी दशनका मध्याह 

ईसा चौथी सदी यूनानी दर्शनका सुबर्ण-युग हैँ। थोडा पहिले 
युक्रातते अपने मौखिक उपदेणों द्वारा अथेन्सके तरुणोमे तहलका मचाया 
था, किन्तु उसके अबूरे कामकों उसके भिष्य अफलातूँ और प्रणिष्य अ्ररस्तू- 
ने पूरा किया। इस दर्शनकों ढो भागोंमे वाँटा जा सकता है, पहिला 
युक्रात गुरूविप्यक्षा यथार्थवाद श्रौर दूसरा श्ररस्तूका प्रयोगवाद । 


ु 
१-यधाथवादो सक्रात ( ४४७-३९७ ई० पू०) 
सोफियोके कितने ही विचार युक्रात मानता था। सोफियोकी भाँति 
मौखिक शिक्षा और आचार द्वारा उदाहरण देना उसे भी पसन्द थे। 
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बस्तुत. उसके समसामयिक भी सुक्रातकों एक सोफी समभते थे। सोफियो- 
की भाँति साधारण शिक्षा तथा मानव-सदाचारपर वह जोर देता था 
श्रौर उन्‍्हीकी तरह पुरानी रूढियोंपर प्रहार करता था। लेकिन उसका 
प्रहार सिर्फ भ्रभावात्मक नहीं था। वह कहता था, सच्चा ज्ञान सम्भव 
हैं बशर्तेकि उसके लिये ठीक तौरंपर प्रयत्न किया जावे, जो बाते हमारी 
समभमे आती हे या हमारे सामने भाई हे, उन्हें तत्सम्बन्धी घटनाओपर हम 
परखे, इस तरह भ्रनेक परखोके वाद हम एक सच्चाईपर पहुँच सकते है। 
“जानके समान पवित्रतम कोई चीज नही है; “' वाक्यमे गीताने सुक्रातकी 
ही बातकों दृहराया है। “ठीक करनेके लिये ठीक सोचना जरूर है” सुक्रातका 
कथन था । ह 

बुढ्की भाँति सुक्रातने कोई ग्रन्थ नही लिखा, कित्तु वुद्धके शिष्योने 
उनके जीवनके समयमे कठस्थ करना शुरू किया था, जिससे हम उनके 
उपदेशोकों बहुत कुछ सीधे तौरपर जान सकते है; किन्तु सुक्रातके उप- 
देशोंके बारेमे वह 'भी सुभीता नहीं | सुक्रातका क्या जीवन-दशन था, 
यह उसके आ्राचरणसे ही मालूम हो सकता है, लेकिन उसकी व्याख्या 
भिन्न-भिन्न लेखक भिन्न-भिन्न ढगसे करते है। कूछ लेखक सुक्रातकी प्रसन्न 
मुखता और मर्यादित जीवन-उपभोगको' दिखलाकर बतलाते हे कि वह 
भोगवादी' था। अ्रन्तिस्थेन और दूसरे लेखक उसकी शारीरिक कष्टोंकी 
ओरसे बे-पर्वाही तथा आवश्यकता पड़नेपर जीवन-सुखकों भी छोड़नेके 
लिये तैयार रहनेकों दिखलाकर उसे सादा जीवनका पक्षपाती बतलाते है । 

सुक्रातको हवाई बहस पसद त थी। “विश्वका स्वभाव क्या है, सृष्टि 
कैसे अस्तित्वमे श्राई या नक्षत्र जगंतके भिन्न-भिन्न प्राकट्य किन शक्तियोके 
कारण होते है,” इत्यादि प्रशनोपर बहस करनेको वह मू्ख-कीडा कहता 
था। 


' ।त हि ज्ञानेन सदृ्ं पवित्रमिह विद्यते ।/ (गीता ४॥२८) 
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सुक्रात श्रथेन्‍्सके एक बहुत ही गरीब घरमे पैदा हुआ था। गभीर 
विद्वान और ख्याति-प्राप्त हो जानेपर भी उसने वैवाहिक सुखकी लालसा 
न की। ज्ञानका सप्रह शोर प्रसार यही उसके जीवनके मुख्य लक्ष्य थे। 
तरंणोंके विगाडने, देवनिन्दक भ्रौर नास्तिक होनेका भूठा दोष उसपर 
लगाया गया था शौर इसके लिए उसे जहर देकर मारनेका दड मिला था। 
सुक्रातनें जहरका प्याला खुशी-खुशी पिया और जान दे दी । 


२-बुद्धिवादी अफलात (४२७-३४५ ई० पृ०) 


अफलातूँ अ्रथेन्‍्सके एक रईस-धरमे पैदा हुआ था। अ्रपने वर्गके दूसरे 
मेधावी लडकोंकी भाँति उसने भी सगीत, साहित्य, चित्र और दर्शनका 
आरम्भिक ज्ञान प्राप्त किया । ४०७ ई० पू०में जब वह २० सालका था, 
तभी सुक्रातके पास आया और अपने गुरुकी मृत्यु (३९९ ई० पू०) तक 
उसके ही साथ रहा। 

कोई भी दर्शन शून्यमे नहीं पैदा होता, वह जिस परिस्थितिमें पैदा 
होता है, उसकी उसपर छाप होती है । श्रफलातूँ रईस-घरानेका था और 
उस वर्गकी प्रभुताका उस वक्‍तके यूनानमे हास हो चुका था, उसकी 
जगह व्यापारी शवितशाली वन चुके थे; इसलिए उस समयके समाजकी 
व्यवस्थासे श्रफलातूँ सन्तुष्ट नही हो सकता था, और जब अपने निरपराध 
गुरु सुक्राकों जनसम्मत शासकोद्वारा मारे जाते देखा तो उसके मन- 
पर इसका भर भी बुरा श्रसर पडा। इस बातका प्रभाव हम उसके लोको- 
त्तरवादी दशेनमे देखते है, जिसमे एक वक्‍त श्रफलातूँ एक रहस्यवादी ऋषि- 
की तरह दिखाई पडता है श्र दूसरी जगह एक दुनियादार राजनीतिककी 
भाँति । वह तत्कालीन समाजकों हटाकर, एक नया समाज कायम करना 
चाहता है--यद्यपि उसका यह नया समाज भी इस लोकका नही, एक विल्कूल 
लोकोत्तर समाज है। वह अपने समयके ग्रथ्ेन्ससे कितना असन्तुष्ट था, 
वह इस कथनसे मालूम होता है-- हालमे अभ्रेन्समे जनतत्रता चलाई 
गई । मेने समझा था, यह श्रन्यायके शासनके स्थानपर न्यायका शासन 


ते 
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होगा । इसलिए में इसकी गति-विधिको बढ़े ध्यानसे देखता रहा । किन्तु 
थोड़े ही समयके बाद मंत्रे इन सज्जनोंकों ऐसी जनतत्रता बनाते देखा, 
जिसके सामने पहिलेका शासन बुवर्णयुग था। उन्होंने मेरे बृढे मित्र-- 
जिसे अत्यन्त सच्चा आदमी कहनेमे मुझे कोई सकोच नहीं--करों एक ऐसे 
नागरिकको पकडवानेका हुक्म दिया, जिसे कि, अपने रास्तेसे वह दूर करना 
चाहते थे। उनकी मणा थी कि चाहे सुक्रात पसन्द करे या न करे, लेकिन वह 
नये गासनकी कार्रवाइयोमे सहयोग दे। उसने उनकी आज्ञा भाननेसे 
इन्कार कर दिया और इनके पापोमे सम्मिलित होनेकी वनिस्त्रत वह 
मरनेके लिये तैयार हो गया । जब मेने खुद यह भौर वहुत कूछ भ्रौर देखा, 
तो मु सद्घत घुणा हो गई और मेने ऐसी शोचनीय सरकारसे नाता तोड 
लिया | पहिले मेरी वहुत इच्छा थी कि राजनीतिमे गामिल होऊं, लेकिन 
जब मेने इत सब वातोपर विचार किया तो देखा कि राजनीतिक परि- 
स्थिति कितनी दुव्बंवस्थित है” इस तरह सोचकर अफलातूने इस लोकके 
समाजके निर्माणमे तो भाग नहीं लिया, कितु उसने एक उटोपियन-- 
दिमागी या हवाई--अ्रजातन्त्र जरूर तैयार करना चाहा और घोपित 
किया-- मानव-जाति वुराइयोसे तवतक बच नहीं सकती, जबतक कि 
वास्तविक दाशनिकोके हाथमे राजनीतिक गक्ति नहीं चली जाती अथवा 
कोई योजना (चमत्कार) ऐसा नहीं होता जिसमे कि राजनीतिज्ञ ही 
दार्गनिक वन जाये ।” 
प्रफलातूँ किस तरहका समाज चाहता था, इसे हम अन्यत्र कह 
आये हे, यह भी ध्यान रखना चाहिए कि अ्रफलातूँका दर्शत उस समाज- 
की उपज है, जिसमें जीवनोपयोगी सामग्रीका उत्पादन ग्रधिकतर दास 
या कम्मी करते थे। अफलातूका वर्ग या तो उसी तरहकी राजनीतिमे 
सलग्न था, जिसकी कि अफलातूँ शिकायत कर चुका है, श्रथवा संगीत 
साहित्य और द्नका आ्राततद ,ले रहा था। 
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अफलातूँका दशन--दर्शनमे श्रफलातूँकी प्रवृत्ति हम पहिलेके 
परस्पर-विरोधी दाशनिक विचारोके समनन्‍्वयकी ओर देखते हे । वह 
सुक्रातती इस बातसे सहमत था कि ठीकतौरसे प्रयत्न करनेपर ज्ञान 
(या तत्त्व-ज्ञान) सम्भव है । साथ ही वह हेराक्लितुकी रायसे भी सहमत 
था कि साधारण तौरसे जिन पदार्थोका साक्षात्कार हम करते है वे सभी 
सदा बदलती, सदा बहती धारा है और उनके बारेमें किसी महासत्यपर 
नही पहँचा जा सकता। वह एलियातिकोकी भाँति एक परिवरतंनशील- 
जगत्‌ (विज्ञान-जगत्‌)को मानता था, परमाणुवादियोके बहुत्व (हत)- 
वादकों समर्थन करते हुए कहता था कि मूलतत्त्व--विज्ञान--बहुत 
हैं। इस तरह वह इस परिणामपर पहुँचा कि--ज्ञानका यथार्थ 
विषय सदा--परिवर्ततशील, जगतृ--प्रवाह और उसकी चीजे नहीं है, 
बल्कि उसका विषय है लोकातीत, अचल, एक-रस, इद्रिय-अगोचर, पदार्थ, 
विज्ञान (नमन) ” जो कि पिथागोरकी ग्राकृतिसे मिलता-जुलता था। 
इस तरह पिथागोर, हेराविलतु और सुक्रात तीनोके दाशनिक विचारोका 
समन्वय अफलातुूँके दर्शनने करना चाहा । 

अफलातुँके लिये इद्रिय-प्रत्यक्षका ज्ञानमे बहुत कम महत्त्व था। 
इद्रिय-प्रत्यक्ष वस्तुओकी वास्तविकताकों नहीं प्रकट करता, वह हमे सिर्फ 
उनकी बाहरी भाँकी कराता हे--राय सच्ची भी हो सकती है, भूठी 
भी, इसलिए सिर्फ राय कोई महत्त्व नही रखती, वास्तविक ज्ञान बुद्धि 
या चिन्तनसे होता है। इन्द्रियोकी दुनिया एक घटिया-दर्जकी 'नकली'” 
वास्तविकता है, वह वास्तविकताका मोटा सा श्रटकल भर है। 

जानकी प्राप्ति दो प्रकारके चिन्तनपर निर्भर है--(१) विज्ञान 
(नन्मन) में बिखरे हुए विशेषों का ख्यालमें लाना, (२) विज्ञानका 
जाति या सामान्यके रूपमे वर्गीकरण करता। यह सामान्य, विशेष 
भारतीय न्याय वैश्ेषिक दर्शनसे बहुत आता है। वैशेषिक सूत्रोके छ 
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पदार्थोमे सामान्य, विशेष, चौथे-पाँचवे पदार्थ हे और उनका उद्गम इसी 
यूनाती दाशनिक अफलातूँसे हुआ था। अफलातूँ यह भी मानता था 
कि जो चिन्तन ज्ञानका साधन है, उसे विज्ञानके रूपमे होता चाहिए, 
वाह्मजगत्‌के जो प्रतिबिब या वेदता जिसको इच्द्रियाँ लाती है, उसपर 
चिन्तन करके हम सत्य तक नहीं पहुँच सकते। 

अ्रफलातूं कुछ पदार्थोकों स्वत सिद्ध कहता था, इसमें गणित- 
सवधी जान--संख्या, तथा तक-सबंधी पदाण--भाव, ग्रभाव, सादृश्य, 
भेद, एकता, भ्रनेकता--शामिल है । इनमेसे कितने ही पदार्थोका वर्णन 
वैशेषिकमे भी आता है। 

जशावकी एरिशाण करते हुए अफ़लातूँ कहता है--विशिन और 
वास्तविकताका सामजस्य ज्ञान है, वास्तविकता निरविषय नहीं हो सकती, 
उसका अ्रवष्य कोई विषय होता चाहिए और वहीं विषय एक-रस 
विज्ञान है। 

भाव पदार्थके बारेमे वह कहता है--सच्चा भाव स्थिर, भ्रपरिवर्तन- 
शील, भ्रतादि है, इसलिए वास्तविक ज्ञानके लिए हमे वस्तुओंके इसी 
स्थिर अ्रपरिवर्ततशील सारकों जानना चाहिए। 

सामान्य, विशेष--जब हम इद्नियोसे प्राप्त प्रतिबिबो या वेदनाओ- 
से नही, वल्कि उनसे परे शुद्ध विज्ञानसे ज्ञानको प्राप्त करते है, तो वस्तुओ- 
में हमे सावंत्रिक (सामान्य) अपरिवर्तनशील, सारतत्त्वका ज्ञान होता है, 
और यही सच्चा-ज्ञान (+तत्त्वज्ञान) है। भारतमे सामान्यके जबर्दस्त 
दुश्मन बौद्ध रहे है, क्योकि इसमे उन्हें मित्यवादकी स्थापनाकी छिपी 
कोशिश मालूम होती थी । नेयाय्रिक, व्यक्ति, श्राकृति, जाति तीनोको 
पदार्थ' मानते थे । प्रत्यक्षवादी कहते थे कि सत्ता व्यक्तियोकी ही है, 
दिमागसे बाहर विज्ञान या जातिकी तरहकी किसी चीजका ग्रस्तित्व नही 
पाया जाता, अन्तस्थेनने कहा था-- में एक भझ्रदव (>-धोडा) तो देखता 


(0 0॥077,  व्यक्तचाकृतिजातयस्तु पदार्था:--न्यायसृत्र २२६७ 


२० दर्शन-दिग्दहोन [ श्रध्याय १ 


हैँ, कितु श्रर्वता (सामान्य) को नहीं देखता ।” पिथागोर 'श्राकृतिपर 
जोर देता था, यह हम बतला चुके हे, अफलात सामान्यका पक्षपाती 
था। वह परिवतेनशील विश्वकी तहमे श्रपरिवर्तनशील' एक-रस-तत्त्वको 
सावित करना चाहता था, जिसके लिये सामान्य एक अच्छा हथियार 
था। इस रहस्यसे बौद्ध नैयायिक अश्रच्छी तरह वाकिफ थे, इसीलिये 
धर्मकीतिको हम सामान्यकी बुरी गति बनाते देखेगे। भ्रफलातूँ कहता 
था--वस्तुओका आदिम, अनादि, श्रगोचर, मूल-स्वरूप' वस्तुओसे पहिले 
उनसे अलग तथा स्वतत्र मौजूद था। वस्तुओेमें परिवर्तन होते है, कितु 
इस मल-रूपपर उसका कोई श्रसर नहीं पडता। श्रश्व एक खास पिंड 
है, जिसको हम आँखोसे देखते, हाथोसे छ॒ते या दूसरी इद्वियोसे प्रत्यक्ष 
करते है; कितु वर्तेमान, भूत और भविष्यके लाखो, अनगिनत अदश्वोके 
भीतर अश्वपन (--अश्व-सामान्य) एक ऐसी चीज पाई जाती है, जो 
ग्रदव-व्यक्तियोके मरनेपर भी नष्ट नहीं होती, वह अ्रदव-व्यक्तिके पैदा 
होनेसे पहिले भी मौजूद रही । अफलातूँ इस अदृवता या अश्वसामान्यको 
अदव-वस्तुका श्रादिम, भ्रनादि, अ्रगोचर मूल-स्वरूप, भ्रश्ववस्तुसे पहिले, 
उससे अलग, स्वतत्र, वस्तु, परिवतेनसे अगप्रभावित, एक नित्य-तत्त्व 
सिद्ध करता चाहता हैं। वह कहता हे--व्यक्तिके रूपमें जिन वस्तुओको 
हम देखते है, वह इन्ही अनादि मूल-स्वरूपो--सामान्यों (भ्रश्वता, गोता) 
के प्रतिविब या अ्रपूण नकल है। व्यक्तियाँ आती-जाती रहेगी, किंतु 
विज्ञान या मूलस्वरूप (--सामान्य) सदा एक-रस बने रहेंगे, मनुष्य 
व्यक्तिगत तौरसे श्राते-जाते रहेगे, किन्तु मनृष्यसामान्य--मनृष्य-जाति-- 
सदा मौजूद रहेंगी । 

विज्ञान--एक-दूसरेसे सम्बद्ध हो विज्ञान एक पूर्ण काया बनाते है, 
जिसमे भिन्न-भिन्न विज्ञानोके अपने स्थात नियत हैं । अफलातूँका समाज 
दासो और स्वामियोका समाज था, जिसमे अपने स्वार्थीके कारण जबर्दस्त 
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आत्तरिक विरोध था। ऐसे विरोधोंकों मौखिक काव्यमयी व्याख्या द्वारा 
ग्रफलातूने दूर ही नही करना चाहा था, बल्कि उससे कुछ सदियों पहिले 
भारतके ऋषियोने भी उसी अभिप्रायसे पुरुषसुक्त बनाकर ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वेश्य, शूद्रकी सिर, वाहु, जाँघ, पैरसे उपमा दे, सामाजिक शान्ति कायम 
करनी चाही थी। दर्शन-क्षेत्रमे इस तरहकी उपमासे अ्रफलातूँ विज्ञानोके 
ऊँचे-नीचे दर्जे कायम करना चाहता है। सबसे श्रेष्ठ (-उच्चतम) 
विजान, ईश्वर-विज्ञान है, जो कि वाकी सभी विज्ञानोका स्रोत है। यह 
विज्ञान महान्‌ है, इससे परे और कोई दूसरा महान्‌ विज्ञान नहीं है । 
दो संसार--ससारमे दो प्रकारके तत्त्व हे, एक विज्ञान (मन) 
दूसरा भौतिक तत्त्व । किन्तु इनमे विज्ञान ही वास्तविक तत्त्व है, वही 
ग्रनेतम पदार्थ है, हर एक चीजका रूप भ्रौर सार अन्तमे जाकर इसी 
तत्व (विज्ञान) पर निर्भर है। विध्वमे वही नियमन भ्रौर तियत्रण 
करता है । दूसरे भौतिक तत्त्व, मूल नहीं, कार्य; चमत्कारक नही, 
सुस्त, चेतन नहीं, जड, स्वेच्छा-गति नही, अनिच्छित-नतिकी शक्तियाँ 
है, वे इच्छा विना ही विज्ञानके दास है; विज्ञानकी श्राज्ञापर नाचते हे, 
गौर किसी तरह भी हो, विज्ञानकी छाप उनपर लगती है। यही सूल- 
स्वरूप (विज्ञान) सक्रिय कारण हैँ, भौतिक तत्त्व सहयोगी कारण है । 
इंश्वर--उच्चतम विज्ञान ईश्वर (विधाता--देमीउर्ग) है, यह कह 
आये है। अफलातूँ विधाताकी उपमा मूर्तिकारसे देता है। विधाता मानव- 
मृतिकारकी भाँति विज्ञान-जगत्‌ (मानसिक दुनिया) मे मौजूद नमूने (मूल- 
स्वरूप, सामान्य) के अ्रतृसार भौतिक-विश्वकी बनाता है। विज्ञानके अनृ- 
सार जहाँ तक ईव्वर उसके लिये सम्भव है, वह एक पूर्ण विश्व बनाता है, 
इतनेपर भी यदि विश्वमे कुछ अपूर्णता दिखाई पडती है, तो मूर्तिकारको 
दोष न देता चाहिए, क्योकि आखिर उसे भौतिक तत्त्वोपर काम करना 
हैं, और भौतिक तत्त्व विधाताकी कृतिमे बाधा डालते है। पीछे आानेवाले 
हमारे नैयायियोकी भाँति विधाता (>-देमीउर्ग) जनक नहीं इंजीनियर 
(वास्तुशास्त्री) है। वह स्वय उच्चतम विज्ञान है, किन्तु साथ ही भौतिक 
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तत्त्व भी पहिलेसे मौजूद हे--भौतिक-जगत्‌ और विज्ञान-जगत्‌--यह दो 
दुनियाएँ पहिलेसे मौजूद हे । इन दोनोमे सबंध जोडने--विज्ञानके रूपमे 
मौजूद मूल-स्वरूपों (--सामान्यो)के अनुसार भौतिक तत्त्वोको गढनेके 
लिये एक हस्तीकी जरूरत थी, विधाता वही हस्ती है । वही बाह्य और 
अन्तर-जगत॒की सधि कराता हैं। अफलातूँका विधाता 'शिव' (5अच्छा) 
हैं, उसकी वह सूर्यसे उपमा देता है--सूर्य वस्तुओके बढने (बचने )का भी 
स्रोत है और उस प्रकाशका'भी जिससे उनका ज्ञान होता है। इसी तरह 
'शिव' सभी वस्तु--सत्यो, और तत्सबधी हमारे ज्ञानका भी स्रोत है । 

द्शनकी विशेषता--प्रफलातूँका दर्शन बद्धिवादी है, क्योकि वह 
ज्ञानके लिये इच्धिय-प्रत्यक्षपर नही, बुद्धिपर जोर देता है, प्रत्यक्ष जगतूसे 
अलग, बुद्धिगम्य विज्ञान-जगत्‌ उसका वास्तविक जगत है। विज्ञानवादी 
तो भ्रफलातूँ है ही, क्योकि विज्ञान-जगत्‌, (--मूलस्वरूप)--ही उसके 
लिये एकमात्र सार है। बाह्यार्थवादी भी उस्ते कह सकते है, क्योकि 
बाहरी दुनियाको वह निराधार नहीं, एक वास्तविक जगत्‌ (>-विज्ञान- 
जगत्‌ ) का बाहरी प्रकाश कहता है। सारी दुनियाकों मिलानेवाले महा- 
विज्ञान (--ईश्वर) की सत्ताको स्वीकार कर वह ब्रह्मवादी भी है, किन्तु 
वह भौतिकवादी बिलकुल नही है, क्योकि भौतिक तत्त्व और उससे बनी 
दुनियाको वह प्रधान नही गौण मानता है । 

अफलातूके सामाजिक, राजनीतिक विचारोके बारेमे मानव-समाज'मे 
कहा जा चुका है। वह समाजमे परिवर्तत चाहता था, किन्तु परिवर्तन 
ठोस मौजूदा समाजको लेकर नही, बल्कि सूल-स्वरूपके आधारपर। 


३-वस्तुवादों अरस्तू (३:०४-३२२ हे पू०) 
अरस्तू बुद्ध (१६३-४८३ ई० पू०)से एक सदी पीछे स्तगिरामे पैदा 
हुआ था। उसका पिता निकोमाचु सिकन्दरके बाप तथा मकंदूनियाके 


* क्रतियाँ दे० पृष्ठ ११५, २२१०३, २७०-१ सत्याफणाए३, 


भ्ररस्तू ! यूनानी दर्शन २३ 


राजा फिलिपका राजवंद्य था। उसके वाल्य-कालमे अफलातूँकी स्याति खूब 
फेली हुई थी। १७ वर्षकी उम्रमे (१६७ ई० पूृ०) ग्रस्त अ्रफलातूंकी 
पाठ्गालामे दाखिल हुआ झौर तवतक अपने गुरुके साथ रहा, जब 
तक कि (बीस वर्ष बाद) भ्रफलातूँ (३४७ ई० पृ० में) मर नहीं गया। 
फिलिपको अपने लडके सिकन्दर (३५३-३२३ ई० पृ०)की शिक्षाके लिये ' 
एक योग्य शिक्षककी जरूरत थी । उसकी दृष्टि अरस्तूपर पडी । विश्व- 
विजयी सिकन्दरके निर्माणमे भ्ररस्तृका खास हाथ था श्र इसका वीज 
दूँढनेके लिये हमे उसके गुर अफलातूँ तथा परमगुरु सुक्रात तक जाना 
पडेगा। सुक्रात अपने स्वतन्न विचारोंके लिये अशथेन्सके जननिर्वाचित 
शासकोके कोपका भाजन बना । अ्रफलातू भ्रपने समयके समाजसे असन्तुष्ट 
था, इसलिए उसमें परिवरतन करके एक साम्यवादी समाज कायम करना 
चाहता था, लेकिन इस समाजकी बुनियाद वह धरतीपर नहीं डालना 
चाहता था। वह उसे विज्ञान-जगत्‌' से लाना चाहता था, और उसका 
शासन लौकिक-पुरुषोके हाथमे नहीं, वल्कि लोकसे परे ख्याली दुनियामे 
उडनेवाले दाशनिकोके हाथमे देना चाहता था। यदि अफलातूकों पता 
होता कि उसके साम्यवादी समाजकी स्थापनामे एक विश्व-विजेता सहायक 
हो सकता हैँ, तो १८वी १६वीं संदीके युरोपियन समाजवादियो--प्रूपों 
(१८०६-६५) गआ्रादिकी भाँति वह भी साम्यवादी राजाकी तलाश 
करता। अरस्तू बीस साल तक अपने गुरुके विचारोंकों सुनता रहा, इस- 
लिए उनका ग्रसर उप्तपर होना जरूरी था। कोई ताज्जुब नहीं, णदि 
भ्रफलातूका साम्यवादी राज्य भ्ररस्तू द्वारा होकर सिकन्दरके पास, विश्व- 
राज्य या चत्रवर्ती-राज्यके रूपमे पहुँचा । बुद्ध अपने साधुओ्ोंके सघमे पूरा 
आर्थिक साम्यवाद--जहाँ तक उपभोग सामग्रीका सम्बन्ध है--कायम 
करना चाहते थे, यदि वह सभव समभते तो शायद विस्तृत समाजमे 
भी उसका प्रयोग करते, किन्तु बुद्धकी वस्तु-वादिता उन्हे इस तरहके 
तजबें से रोकती थी। ऐसे विचारोकों रखते भी बुद्ध, चक्रवर्तीवाद-- 
सारे विश्वका एक धर्मराजा होना--के बडे प्रशसक थे। हो सकता 
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है भरस्तूने भी अपने शिष्य सिकन्दरसे बाल्य-कालहीसे अपने और 
अपने गुरुके स्वप्नोकों सत्य करनेके लिये चक्रवर्तीवाद भरता शुरू किया 
हो। अरस्तूनें अथेन्स झादिके प्रजातंत्र ही नही देखे थे, बल्कि वह तीन 
महाद्वीपोमे राज्य रखनेवाले ईरान के चक्रवर्तियोसे भी परिचित था। 
' सवाल हो' सकता है, यदि श्ररस्तूने सिकन्दरमे ये भाव पैदा किये, तो 
उसने विश्व-विजयके साथ दूसरे स्वप्तोका भी क्यो नहीं प्रयोग किया ? 
उत्तर यही है कि सिकन्दर दाशेनिक स्वप्तचारी नही था, वह अपने सामने 
यूनानियोकों अपने ठोस भालो, तलवारोसे सफलता प्राप्त करते देख रहा 
था, इसलिये वह अपने स्वप्तचारी परमगुरुकी सारी शिक्षाये माननेके 
लिये बाध्य न था। 

अरस्तू सिर्फ दार्शनिक ही नही, राजनीतिक विचारक भी था, यह तो 
इसीसे पता लगता है, कि ३२३ ई० प्‌०मे सिकन्दरकी मृत्युके समय अथेन्‍्समे 
मकदृनिया और मकदूनिया-विरोधी जो दो दल हो गये थे, अरस्तू उनमे 
मकदूनिया-विरोधी दलका समर्थक था। शायद अब उसे अ्रपतती गलती 
मालूम हुई और तलवारके एकाधिपत्थसे अथेन्सका पहिलेवाला जनतात्रिक 
बनिया-राज्य ही उसे पसन्द आने लगा । इस विरोधसे अशेन्‍्सके स्वामी 
उसके विरुद्ध हो गये और अरस्तृको जान बचाकर युबोइया भाग जाना 
पडा, जहाँ उसी साल (३२२ ई० पू०) उसकी मृत्यु हुई । 

(१ ) दाशनिक विचार---अरस्तूकी कृतियाँ विशाल है। अपने समय 
तक जितना ज्ञान-मडार समाजमे जमा हो चुका था, अरस्तृके ग्रत्थ उसके लिये 
विश्व-कोषका काम देते हे। यही नही उसने खुद भी मनुष्यके ज्ञान-भडार- 
को बहुत बढाया। अरस्तू अफलातृके दाशनिक विचारोसे बिलकुल असहमत 
था, यह तो नहीं कहा जा सकता, क्योकि वह विज्ञान-जगत्से इन्कार 
नही करता था। सुक्रात और अफलातूँकी तरह, ज्ञानके लिये विज्ञानके 
महत्त्वको वह मानता था, किन्तु वह भौतिक-जगतूसे अलग-थलग तथा एक 
मात्र प्रधान जगत है; इसे वह माननेके लिये तैयार न था। बाहरी दुनिया 
(रत्यक्ष-जगत्‌)की समभनेके लिये, उसकी व्याख्याके लिये, अमर-जगत्‌ 
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(विज्ञान-जगत्‌)की जरूरतकों वह स्वीकार करता था। युनिक दाशनिक 
सिर्फ भौतिक पहलूपर जोर देते थे, पिथागोर भौर अफलातूँ मूलस्वरूप 
या विज्ञान (आकृति या मूलस्वरूप )१२ जोर देते थे, किन्तु भ्रस्तू 
दोनोको अ्रभिन्न भ्रग मानता था--मूलस्वरूप' (विज्ञान) भौतिक तत्त्वो- 
मे मौजूद है, और भौतिक तत्त्व मूलस्वरुपों (विज्ञानों)मे, सामात्य 
(>-जाति) व्यक्तियोमे मौजूद है, इन दोनोको अनग समभा जा सकता 
है, किंतु अलग नहीं किया जा सकता। अफलातूँ दार्शनिकके अतिरिक्त 
गणितशास्त्री भी था और गणितकी काल्पनिक विस्दु, रेखा, सख्या भ्रादिकी 
छाप उसके दर्शनपर भी मिलती हैँ। भ्ररस्तू प्राणिशास्त्री भी था इसलिए 
विज्ञानों भ्रौर भौतिक-तत््वोको भ्रतग करके नही देख सकता था। विन्ान 
श्र भौतिक-तत्त्व, स्थिरता (एलियातिक) भर परिवर्तनशीलता (हेरा- 
क्लितु)का वह समन्वय करता चाहता था। वह सभी चीजोमे विज्ञान 
(<मूलस्वरूप) और भौतिक तत्त्वोको देखता था। मू्तिमे सगमरमर भौतिक 
तत्त्व है और उसके ऊपर जो भ्राकृति लादी गई है, वह विज्ञान है, जो 
कि मूर्तिकारके दिमागसे निकला है। वनस्पति, पशु या मलुष्यमे शरीर 
भौतिक तत्त्व है, भौर पाचन, बेदना भ्रादि विज्ञान-तत्त्त। आाकृतिके बिता 
कोई चीज नही है, पृथ्वी, जल, भाग और हवा भी बिता आ्राइृतिके नही 
है; ये भी मूल गुण--रुक्षता, नमी, उष्णता, सर्दी--के भिन्न-भिन्न योगोंसे 

बने है। साख्यके विद्यमान सस्करणमे इन्ही मूलगुणोकों तन्मात्रा कहकर 

उन्हें भूतोका कारण कहा गया, भौर यह भ्ररस्तूके इसी स्यालसे लिया गया 
मालूम होता है। भौतिक तत्त्व वह है जिनमे वृद्धि या विकास हो सकता 
है, यद्यपि यह वृद्धि या विकास एक सीमा रखता है। पत्थरका खड 
किसी तरहकी मूर्ति बन सकता है, किन्तु वृक्ष नही बत सकता । एक पौधा 
या अ्मोला बढ़कर पीपल बन सकता है, किन्तु पशु तहीं बन सकता । 
इस विचार-धाराने अरस्तुकों जाति-स्थिरताके सिद्धात्तपर पहुँचा दिया 
और वह समभने लगा कि जातियोमें परिवर्तेत नहीं होता | इस धारणा- 
ने अरस्तृको प्राणिश्षास्त्रमे और भ्रागे नही बढ़ने दिया और वह उन्नी- 
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सती सझदीके महान प्राशिभास्‍्त्रीय आवजिप्कार जाति-परिवरतेत तक नहीं 
पहुँच सका । इलना होते हुए भी एक्र पॉतीमें ने सही अलग-अलग पाँतियों- 
में हुए विकास और उनके साह्ब्यकी ओर ध्यान ब्ियि बिना वह नहीं 


टः 
च्ज 
लो कल 


रह सकता था। छोटी-छोटी श्ाणि-जातियोंकी पॉतीस क्रमश आगे 


ब्रढ़ती प्राशि-वानियोंकि ज्वतर विकासकों उसने ठेखा। व्रिन्नान 
(--मूलस्वरूप )-रहित भौतिक तत्तोका विकास उतना गहरा नी है, जितना 
कि विनानब्यक्त तत्वोका। इस विकासका उच्चतम रूप वह हैं जिससे 


आये विकासकी यूजाइद्व नहीं) अतएवं जो भौतिक तत्त्वकी १रिभाषामे 

धग नहीं सकता, वह इवब्वर हैँ। वह अफलातेका अपरिवर्ततशगील विन्ान 

सिर्फ ही अव्दर हैं, जो कि अरस्तृके विचारसे विवाता (कर्ता) नहीं 
विज्ञान गतिक तत्त्व हमेभासे वहाँ मीजद थे । तो' भी, 
वस्तुओका | 
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खत्राव इंव्वरकी ओर है। दनियाकी चाह 
सकी उपस्थिति मात्रसे वस्तुएँ ऊंचे विकासकी ओर अग्रसर 
उह विब्वका अचल च्रालक है, “यह उसका प्रेम ही है, जो 





द्वीती द्े। 
जगतृको चला रहा हे ।” 

अन्स्तू चार प्रकारके कारण मानता हैं--(१) उपादान कारण-- 
जैसे बढेके लि० मिट्टी, (२) मूल-स्वरूप या विज्ञान कारण--जिन 
निग्रमोक्ते अनुसार कार्य (>#परद्म) वनता है, (३) निर्मिद्त कारण -- 
जिसके द्वारा उपादान कारण कार्यकी घकल लेता हैं, जैसे कुम्हार 
अदि; (४) अंतिम कारण यथा प्रयोजत--जिसके लिये कि कारण बना । 
पढ़िले और तीसरे कारणोको भारतीय नेयाणिकोने ले लिया हें । अरस्तृका 
यह भी कहना है कि हर क्रार्यक्रो चारो तरहके कारणोंकी जरूरत नहीं, 
क्वितनोंके लिये उपादद और निमित्त कारण ही काफी होते हें 


: देखो “विव्वक्ी हपरेखा। 
थह कल्पना सांस्यके पुरुषसे मिलती जुलती है, यद्यपि अनीश्वरवादी 
सांत्य एककी जगह अ्रनेक पुदष मानता हैं । &क्रिट्वशा६ ट्वप्र52 
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(२) ज्ञान--अरस्तूका कहना था--आनकी प्राप्तिके लिये यह जरूरी 
हैं कि हम अपनी बुद्धिसे ज्यादा ग्रपनी इन्द्रियोपर विश्वास रखे, और 
अपनी बुद्धिपर उसी वक्‍त विश्वास करे जब कि उसका समर्थन घटनाये 
करती हो। सच्चा ज्ञान सिर्फ घटनाओोका परिचय ही नहीं बल्कि यह 
भी जानना है कि किन वजहों, किन कारणों या स्थितियोसे वैसा होता 
है। जो विद्या या दर्शन आदिम था चरम कारणपर विचार करता है, 
उसे भ्ररस्तू प्रथम दर्शन कहता है, आज-कल उसे ही प्रध्यात्मशास्त्र 
कहते है। भ्ररस्तू तकंभास्त्रके प्रथम आचार्योमे है। उसके अनुसार तकंका 
काम वह तरीका बतलाना है, जिससे हम ज्ञान तक पहुँच सके। इस तरह 
तकें, दर्शन तक पहुँचनेके लिये सोपान (>-सीढी) है। चिन्तन या जिस 
प्रक्रियासे हम ज्ञान प्राप्त करते है, उसका विश्लेषण तकंका मुख्य विषय 
है। तक॑ वस्तुत शुद्ध चिन्तनकी विद्या है। हमारे चित्तनका आरम्भ सदा 
इब्रिय-प्रत्यक्षते होता हैं। हम पहिले विशेषकों जानते है, फिर उससे 
सामात्यपर पहुँचते हे--अर्थात्‌ पहिले भ्रधिक ज्ञातकों जानते हे, फिर 
उससे और अधिक ज्ञात ग्रौर श्रधिक निश्चितको | हम पहिले प्रलग-प्रलग 
जगह रसोई-घरमे, श्मशानमे (इजनमें भी) धुएके साथ आागको देखते 
है, फिर हमारी सामान्य धारणा बनती है--जहाँ-जहाँ धुप्नाँ होता है, 
वहाँ-वहाँ भ्राग होती है । 

अरस्तूने श्रपने तक॑-शास्त्रके लिये दस और कही ग्राठ प्रमेय 
(ज्ञानके विषय) माने है--(१) वह क्या है, यानी द्रव्य (मनृष्य), 
(२) किनसे बना है यानी गुण; (३) वह कितना बडा है याती परि- 
माण (३॥ हाथ), (४) क्या संबन्ध रखता हैँ यानी सम्बन्ध (बृहत्तर, 
दुगना), (५) वह कहाँ है, दिशा या देश (सडक पर), (६) कब 
होता है यानी काल; (७) किस तरह है, यानी श्रासन (लेटा या बेग) , 
(८) किस तरह है यानी स्थिति (कपड़े पहिने या हथियार-बन्द); 


- (४८९92०7 
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(६) वह कया करता है यानी कर्म (पढता है), (१०) क्या परि- 
णाम है यानी निष्कियता (कुछ नहीं करता) । इनमे द्रव्य, गुण, कर्म, 
वेशेषिकके छ पदार्थोमे मौजूद हे, काल, दिशा उसके नौ द्रव्योमे हे, 
बाकीमेसे भी कितनोका जिक्र वेशेषिक और न्याय करते हे। सिकन्दरके 
आक्रमणसे पहिलेके किसी भारतीय ग्रथमे इन वातोका विवेचन नहीं आया 
है, जिससे कहना पडता है कि यह हमारे दर्शतपर यवनआचार्योका 
ऋण है। इसपर हम आगे कहेगे। 

अरस्तू व्यक्ति या विशेषको वास्तविक द्रव्य मानता है, हाँ यह व्यक्ति 
बदलता य। जीण होता रहता है--सभी चीजे जिनका हम साक्षात्कार 
कर सकते हे, परिवरतंतशील होती हे। भूत या विज्ञान दोनो न नये उत्पन्न 
होते है और न सदा के लिये लुप्त होते है, वे वस्तुओके भ्रनादि सनातन 
मूलतत्त्व हे । परिवर्तन या वृद्धि शृन्यमे नहीं हों सकती, इनका कोई 
आश्रय या आधार होना चाहिए। वही परिवतेन-रहित कूटस्थ आधार 
भूत और विज्ञान (मूलस्वरूप) हे। भूत और विज्ञानके मिलनेसे ही 
परिवर्तन और गति (--हरकत ) होती है। अरस्तू गतिके चार भेद बतलाता 
हँं--( १) द्रव्य-सबन्धी गति--उत्पादन, विनाश, (२) परिमाण-सबन्धी 
गति--सयोग, विभागसे पिंडके परिमाणमे परिवतंन, (३) गुण-सबन्धी 
गति--एक चीजका दूसरी चीजमे परिवर्तत--दृधका दही, पानीका बर्फ 
बनना, (४) देश-सबन्धी गति---एक जगहसे दूसरी जगह जाना। 

अरस्त्‌ दाशनिक होनेके अतिरिक्त एक बहुत बडा प्राणि-शास्त्री भी 
था, यह बतला आये हे । उसका पिता स्वय बेच्य था और वंधद्योका प्राणि- 
शास्त्रसे परिचय होना जरूरी है। हिप्पोक्रात' और उसके अनुयायि- 
योने प्राणिशास्त्र-सबन्धी गवेपणाओं को ई० पू० पाँचवी सदीमे आरभ 
किया था। भ्ररस्तूनें उन्हे बहत आगे बढाया और एक तरह जीवन- 
विकास सिद्धान्तका उसे प्रवर्तक कहना चाहि०। शरस्तूके प्राणिशास्त्रीय 
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कार्यकों उसके गिष्य थ्योफ्रास्तु' (३६०-२८५ ई० पू०) ने जारी रखा, 
किन्तु आगे फिर दो सहस्त शताब्दियोके लिये वहु रुक गया। डाविनने 
भ्रस्तृकी प्राणिज्ञास्त्रीय गवेपणाञ्रोकी बहुत दाद दी है । 

यूनानी दाशैनिकोका ऋणी होना हमारे यहाँके कितने ही विद्वानोकों 
बहुत खटकता हैँ। वह साबित करना चाहते हे कि भारतने बिना दूसरी 
जातियोकी सहायताके ही अपने सारे ज्ञान-विज्ञाननों विकसित कर लिया, 
प्रौर इसीलिए जिन सिद्धान्तोके विकासके प्रवाहकी हमारे तथा यूनानियोके 
सम्पकसे पहिले लिखे गये भारतीय साहित्यमे गन्ध तक नहीं मिलती, 
उसके लिये भी जबर्दस्त खीचा-तानी करते हैं। हमे याद रखना चाहिए 
कि जब सिकन्दर भारतमे (३२३ ई० पू०) ग्राया था तब यूनान दशैन, 
कला, साहित्य श्रादिमे उन्नतिके शिखरपर पहुँचा हुआ था। उस समय, 
ग्रौर बादमे भी लाखो यूताती हमारे देशमे श्राकर सदाके लिये यही रह 
गये और भ्राज वह हमारे रक्त-मासमे इस तरह घुल-मिल गये हे 
कि उसका पता आँखसे नहीं इतिहासके जञानसे ही मिलता है। जिस 
तरह चुपचाप यूनानियोका रुधिर-मास हमारा पअ्रभिन्न श्रग वन गया, 
उसी तरह उनके ज्ञानका बहुत सा हिस्सा भी हमारे ज्ञानमे समा गया। 
गधार-मूर्तिकलामे जिस तरह यवन-कलाकी स्पष्ट और गुप्त मूर्ति-कलामे 
ग्र-स्पष्ट छाप देखते है, उसी तरह हमे यह स्वीकार करनेसे इन्कार नहीं 
करना चाहिए कि हमारे मठोमे साधु-भिक्षु और हमारी पाठ्शालाप्रोमे 
प्रध्यापक वनकर' बैठे विक्षित सभ्य यूनानी हमारे लिए प्रपने विद्वानोका 
भी कोई तोहफा लाये थे। 


$ ४-यूनानी दशनका अन्त 


शेरोनियाके युद्ध (३३८ ई० पू०)में यूनानने मकदूनियासे हार खाकर 
अपनी स्वतन्त्रता गँवाई । इसने यूनानकी आत्माकों इतना चूर्ण कर दिया 
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कि वह फिर न सँभल सका। भ्ररस्तू यद्यपि ३२२ ई० पू० तक जीता 
रहा, किन्तु उसके बहुतसे महत्त्वपूर्ण दार्शनिक चिन्तन पहिले ही हो 
चुके थे । पराजित यूनान हेराक्लितु, देमोक्रितु, अफलातूँ, अरस्तके 
जैसे स्वच्छन्द सजीव दर्शनकों नही प्रदात कर सकता था--अरथीके साथ 
“राम-ताम-सत्त” ही निकलता है । यद्यपि श्ररस्तृकी मृत्युके वाद कई 
शताब्दियो तक यूनानी दर्शन प्रचलित रहा किन्तु वह 'राम-नाम-सत” 
का दर्शन था। विपतामें पड़े लोग अपने श्रवसादकों धर्म या आचार- 
सम्बन्धी शिक्षासे हटाना चाहते हे । चाहे बुद्धिवादी स्तोइकोको ले लीजिए 
या भौतिकवादी एपीक्रीयोकों अथवा सन्देहवादियोकों, सभी जीवनकी 
ग्राचार और धर्मं-सबन्धी समस्याश्रोमे उलभे हुए है, और उनका अवसान 
चित्तकी शान्ति या बाहरी वधनोसे मुक्तिके उपाय सोचनेके साथ होता है । 


१९-एपीकुरीय भौतिकवाद 


एपीक्रीयोके भ्रनुसार दर्शतका लक्ष्य मनृष्यकों सुखी जीवनकी भोर 
ले जाना है। इनका दर्शन देमोक्रितुके यात्रिक परमाणुवादपर आधारित 
था--विश्व अ्रसख्य भौतिक परमाणुभोकी पारस्परिक क्रिया-प्रतिक्रियाका 
परिणाम हैं। उसके पीछे कोई प्रयोजन या ज्ञानशक्ति काम नहीं कर 
रही है। हर वक्‍त चलते रहते एक दूसरेसे मिलते अलग होते इन्ही 
परमाणुओके योगसे मनुष्य भी बना, वह सदा परिवर्तित होता एक प्रवाह 
है। जीवनके अन्तमे ये परमाणु फिर बिखर जायेंगे, इसलिए मनुष्यको 
सुख या आनन्द प्राप्त करनेका श्रवकाश इस जीवनसे परे नहीं मिलेगा, 
जिसके लिए कि उसे इस जीवतकों भुला देता चाहिए। अतएव मनुष्य 
को आनन्द प्राप्त करनेकी कोशिश यहाँ करनी चाहिए और जो तरीके, 
नियम, सयम उसके जीवनकों सुख़मय बना सकते है, उन्हें स्वीकार 
करना चाहिए। एपीक्रीय दाशनिक, इस प्रकार भोगवादी थे, किन्तु 
उन्तका भोगवाद सिर्फ व्यक्तिके लिये ही नहीं, समाजके लिये भी था, 
इसलिए उसे सकीर्ण वैयक्तिक स्वार्थ नही कहा जा. सकता । यदि दृसरोके 
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सुखवाद श्रौर इनके सुखवादमे फर्क था तो यही, कि जहाँ दूसरे परलोक-- 
परजन्ममे वेयवितिक सुखके चाहक थे, वहाँ एपीक्रीय इसी लोक, इसी 
जन्ममे मनुष्य--व्यक्ति श्रौर समाज दोनो--को सुखी देखना चाहते थे । 

एपीकुर (३४१-२७० ई० प०)--यूनानी भोगवादका सस्था- 
पक एपीकुर, समोस्‌ द्वीपमे प्रशेत्स-अवासी माँ-बापके घरमे पैदा हुप्रा 
था। अध्ययनकालमे उसका परिचय देमोक्रितुके दर्शन--परमाणुवादसे 
हुआ, जिसके आधारपर उसने अपने दर्शनका निर्माण किया और उसके 
प्रचारके लिये ३०६ ई० पू०मे (बुढ़के निर्वाणसे पौने ढो सौ वर्ष बाद) 
प्रथेन्‍्समे अपना विद्यालय कायम कर मृत्यू (२७० ई० पू०) तक 
प्रध्ययत-अ्रध्यापत करता रहा । अपने जीवनमे ही उसके बहुतसे मित्र 
गौर अनुयायी थे, और पीछे तो उत्तकी सख्या और बढी। उनमे अपने 
सुखसे सुख मातनेवाले भी हो सकते है, जिनके कि उदाहरणकों लेकर 
दूसरोने एपीक्रीयवादको भी चार्वाककी भाँति “ऋण कृत्वा घृत पिवेत्‌” 
माननेवाला कहकर वदनाम करना शुरू किया । 

एपीकुरुका कहना था कि, “थदि अपनी इद्रियोंपर विश्वास न 
करें, तो हम किसी ज्ञानको नहीं प्राप्त कर सकते । इन्द्रियाँ कभी-कभी 
गलत ख़बरें देती हे, कितु उत गलतियोकों पुत्र पुत प्रयोग करके भ्रथवा 
दूसरोके तजबेसे दूर किया जा सकता है। इस प्रकार एपीकुरु हमारे यहाँके 
चार्वाक-दशनकी भाँति प्रत्यक्ष-प्रमाणपर बहुत भ्रधिक जोर देता था । 


२-श्तोइकोंका शारोरिक(ब्रक्म)वाद 


स्तोइकोका दर्शन, क्सेनोफेन (५७०-४८० ई० पृ०)के जगत्‌-शारी- 
रिक-बह्यवादकी ही एक शाखा थी। हम कह आ्राये है कि पिथागोर स्वय 
भारतीय दर्शेनसे प्रभावित हुआ था, और खेनोफेन उसीका उत्तराधिकारी 
था, इस प्रकार स्तोइकोंकी शिक्षामे भारतीय दर्शनकी छाप हो, यह 
कोई भ्रचरजकी वात नहीं। ३३२ ई० पू०्मे सिकन्दरने मिश्रमें सिकतद- 
रिया नगर बसाया था, जो पीछे तीनों महाद्वीपोका जबर्दस्त व्यापारिक 
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केद्र ही नहीं वन गया, वल्कि वह तीनो द्वीपोकी उच्चतम सस्क्ृति, 
दर्शन, तथा दूसरे विचारोके आदान-प्रदानका भी केद्ध बत गया। 
सिकन्दरिया स्तोइकोका एक केद्ध था, इसलिए पूर्वीय विचरोसे परिचित 
होनेके लिये यहाँ उन्हें बहुत सुभीता था। 

अरस्त देतवादी था, विज्ञान और भूत दोनोको श्रनादि मानता था। 
ईदवर उसके लिये निमित्त कारण था। स्तोछकोंने द्वेतवादमे परिवर्तन 
किया श्रौर रामानृजके दर्णनक्री भाँति माना कि ब्रह्म (ईडवर) अ्रभिन्न- 
निमित्त-उपादान-कारण है, श्र्थात्‌ ब्रह्म और जगत्‌ दो नहीं है, जगत्‌ 
भगवान्‌का शरीर, एक सजीव शरीर है । भगवान्‌ विश्वका झ्रात्मा 
(लोगो') है। जीवनके सभी वीज या कीट उसमे मौजूद है। उसीके 
भीतर सृप्टिकी सारी शक्ति निहित है । 

जेनों (३३६-२६४ ई० प्‌ृ०)--एलियातिक जेनों (४६०-३० ई० 
प्‌ृ०)के १०६ वर्ष वाद साईप्रेसमे स्तोइक दर्जनका आचाय॑ दूसरा जेनों 
पैदा हआ था । साईप्रेस युरोपसे ज्यादा एसियाके नजदीक है, उसी तरह 
जेनोका स्तोड़क-दर्णन भी एसियाके ज्यादा नजदीक है। ३०४ ई० पू० 
में जेनोने अपना विद्यालय स्तोआा पोईकिले” (--नुकीली श्रटारी) पर 
खोला, जिसकी वजहमे उसके सम्प्रदायका नाम ही स्तोंडक' (नुकीला) 
पद्ठ गया। जेनोके वाद स्तोइक दर्शनका आचार्य क्लियन्थ' (२६४-२३२ 
ई० १०) हुआ । वह भ्रशोकका समकालीन था। 

स्तोइक तकंके जबर्दस्त पक्षपाती थे। उनका कहना था-- दिर्शन 
एक खेत है, जिसकी रक्षाके लिए तर्क एक काँटाकी बाउ है, भौतिक-शास्त्र 
खेतकी मिट्टी और ग्राचार-आस्त्र फल है ।” तकंकी वाडका ख्याल हमारे 
न्यायने स्तोइकोसे ही लेकर कहा है-- तर्क तत्त्व-निग्चकी रक्षाके लिये 
कॉटेकी वाट है |” . 
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स्तोइक एपीक्रीयोंसे इस बातमे एकमत थे कि हमारे सभी ज्ञानका 
ग्राधार इन्द्रिय-प्रत्यक्ष है ।--हमारा ज्ञान या तो प्रत्यक्षसे आता है या 
उससे प्राप्त साधारण विचार या ज्ञानसे । किसी वातकों सच तभी मानना 
चाहिए, जब कि वस्तुएँ उसकी पुष्टि करती हे। साइस (+-विद्या) 
सच्चे निर्णयोका एक ऐसा सुसगठित ज्ञान है, जो एक पिद्धान्तका दूसरे 
रिद्धान्तसे सिद्ध होना जरूरी कर देता है । 

स्तोइक उसी वस्तुको सच्ची मानते है, जो क्रिया करती है या जिस- 
पर क्रिया होती है।जो त्रिया-शन्य है उसकी सत्ताको वह स्वीकार 
नहीं करते। इसीलिए शुद्ध विज्ञान (--ईश्वर)को वह भ्ररस्तृकी भाँति 
निष्किय नही मानते । ईश्वर और जगत जब शरीर शौर शारीरके तौर- 
पर भ्रभिन्न हे तो शरीर (>नजगत्‌)की क्रिया शारीर (--ईइ्वर)की 
श्रपती ही क्रिया हैँ। भौतिक तत््वोके विना शक्ति नही श्र शक्तिके 
विना भौतिक तत्त्व नहीं मिल सकते, इसलिए भौतिक-तत्त्वकों सर्वत्र 
शक्ति (+5ईइवर)से व्याप्त मानना चाहिए । यह ख्याल उपनिषद्के 
अतर्यामीवाद से कितना मिलता है, इसे हम आगे देखेगे। स्तोइकोंका यह 
ग्रग-मंगी अ्वयव-अ्रवयवी वाला सिद्धान्त वेदातके सूत्रो, उसकी बोधायन- 
वृत्ति तथा रामानुज-भाष्यमे भी पाया जाता है। इसका यह मतलब नहीं 
कि गरीर-शरीरी भाव उपनिषदमे है ही नहीं। यह भाव वहाँ था, किन्तु 
उसे स्तोइकोने और तकं-सम्मत बनानेके लिये जो युक्तियाँ दी, उनसे 
बादरायण, वौधायन ग्रादिने फायदा उठाया--ऐसा मालूम होता है । 

क्षुद्रसे क्षुद्र वस्तुएँ भी भगवान्‌के श्रग हे, वह एक और सब है। 
प्रकृति, वर, भाग्य, भवितव्यता एक ही है। जब प्रकृति ईईवरसे 
भ्रभिन्न है, तो हमारे जीवनके लिये सबसे अ्रच्छा आदर्श प्रकृति ही हो 
सकती है, इसीलिए स्तोइक प्राकृतिक जीवनके पक्षपाती थे। सभी प्राणी 
चूँकि ईव्वर-प्रकृति-अद्वैतकी ही सन्ताने या अग है, इसलिए स्तोइक विहेव- 
भ्रातुभावके मानने वाले थे--- सभी मनुष्य भाई-भाई है और ईहवर सबका 
पिता है ।“--एपिकतेतुने कहा था ४ 

रे 
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स्तोइक दर्शतका प्रचार कई शताब्दियों तक रहा। रोमन सम्राट स्कंस्‌ 
प्रोरेलियसत्‌ (१२१-१८० ई० )--जों नागार्जुनका समकालीन था--स्तोइ- 
कोका एक बहुत बडा दाशनिक समभा जाता है। ईसाई-धर्मके आर- 
म्मिक प्रचारके समय उपरले वर्गमे स्तोइकवादका बहुत प्रचार था, किन्तु 
ऐसे गम्भीर तक-कटक-शाखा-रक्षित दर्शनकों हटाकर ईसाइयतकी बच्चोकी 
कहानियाँ अपना अधिकार जमानेमे कैसे सफल हुईं, इसका कारण यही 
था कि कहानियाँ पृथ्वीके ठोस पृत्रो--निम्न श्रेणीके मजदूरो, गुलामों--मे 
फैलकर गक्ति बन, उनके हाथो और हृदयकों संघर्ष करनेके लिए मजबूत 
कर रही थी; जब कि हवामे उडनेवाले राजाओं और अमीरोका ब्रह्म-दर्शन 
गरीबोके पसीनेकी कमाईकों खाकर मोटे हुए उनके शरीरके लिए लवण- 
भास्करका काम दे रहा था। खझ्याली जगत्‌ और वास्तविक जगतृका जहाँ 
आपसमें मुकाबला होता है, वहाँ परिणाम ऐसा ही देखा जाता है । 


३-सन्देहवाद 


“हम वस्तुओके स्वभावकों नही जान सकते | इन्द्रियाँ हमें सिफे इतना 
ही बतलाती है कि चीजे कैसी देख पडती हे, वह वस्तुत क्‍या हे इसे 
जानना सम्भव नहीं है ।” 

पिरहो (३६५-२७० ई० पूृ०)--पिर्‌हो एलिसू (यूनान) मे 
अरस्तू (३८४-३२२ ई० पूृ०) से उन्नीस साल बाद पैदा हुआ था । जेनों 
की भाँति पिरहोकों भी देमोत्रितुके ग्रत्थोनें दशेनकी श्रोर खीचा । जब 
सिकन्दरने पूर्वकी दिग्विजय-यात्रा की, तो पिरहो भी उसकी फौजके 
साथ था। ईरानमे उसने पारसी धर्माचार्योसि शिक्षा प्राप्त की थी। भारतमे 
भी वह कितने ही साल रहा और यहाँके एक दाशनिक सम्प्रदाय---जिसे 
यूनानी लेखक गिमूनो-सोफी' नाम देते हे---का उससे अ्रध्ययत्त किया 
था। गिमनो जिनसे मिलता-जुलता शब्द मालूम हीता है। बौद्ध भौर 
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जेन दोनो अपने धर्म-सस्थापककों जित (--विजेता) कहते हे। लेकिन 
जहाँ तक पिरहोके विचारोका सम्बन्ध है, वह बौद्ध सिद्धान्तोंका एकागीत 
विकास मालूम होता है, जिन्हे कि हम ईसाकी दूसरी सदीके नागार्जुनमे 
पाते है। नागार्जुनका शून्यवाद पुराने वैपुल्यवादियोसे विकसित हुआ है, 
और वेपुल्यवादियोके होनेका पता भ्रशोकके समय तक लगता हैँ। अशोक 
पिरहोकी मृत्यु (२७० ई० पूृ०)से एक साल बाद (२६६ ई० पृ०) 
गहीपर बेठा था। इस तरह पिरहोके भारत आनेके समय वैपुल्यवादी 
मौजूद थे। भारतसे पिर्‌हों एलिस लौट गया। उसका विचार था-- 
वस्तुओंका अपना स्वभाव क्या है, इसे जानना असम्भव है। कोई भी 
सिद्धान्त पेश किया जावे, उतनी ही मजबूत युक्ति (>-प्रमाण)के साथ ठीक 
उससे उल्टी बात कही जा सकती है, इसलिए अ्रच्छा यही है कि अपना 
श्रन्तिम बौद्धिक निर्णय ही न दिया जावे; जीवनकों इसी स्थितिमे 
रखना ठीक है। नागार्जुनके वर्णतमे हम इसकी समानताकों देखेंगे, किन्तु 
इसमे नागार्जुनको पिरहोका ऋणी न मानकर यही मानना श्रच्छा होगा 
कि दोनोका ही उद्गम वही वेपुल्यवाद, हेतुवाद या उत्तरापयकवाद थे । 
पिरहो ज्ञानको असाध्य साबित करनेके लिए कहता हे--किन्तु किसी 
चीजकी ठीक सावित करनेके लिए या तो उसे स्वत प्रमाण मान लेना होगा, 
जो कि गलत तक है, या दूसरी चीजको प्रमाण मानकर चलना होगा; जिसके 
लिये कि फिर प्रमाणकी जरूरत होगी। नागार्जुनने “विग्नह-व्यावतेनी में 
ठीक इन्ही युक्तियों द्वारा प्रमाणकी प्रामाणिकताका खडन किया है। 
इेश्वर-खंडन--पिरहोके प्रनुयायी स्तोइकोके ब्रह्म (+-ईद्वर) वादका 
खडन करते थे। स्तोइक कहते थे--- जगतृकी सृष्टिमे खास प्रयोजन मालूम 
होता है और वह प्रयोजन तभी हो सकता है, जब कि कोई चेतनशक्ति उसे 
सामने रखकर ससारकी सृष्टि करे । इस तरह प्रयोजनवाद ईवरकी, 
हस्तीकों सिद्ध करता है।” संदेहवादियोका कहता था-- जगतमे कोई 
ऐसा प्रयोजन नही दीख पडता, वहाँ न बुद्धिपुवंकता दिखाई पड़ती है, 
और न वहू शिव सुन्दर ही है। बुद्धिपवेकता होती तो गलती कर-कर- 
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: पश्चिममे यूनानी दशनने अपने अन्तिम दिल नव-अफलातूती दर्शनके 
रुपमे देखे । यह पाश्चात्य दशन भर पौरस्त्य योग, रहस्यवाद, अ्ध्यात्म- 
शास्त्रका एक श्रजीब मिश्रण था और यवन-रोमन संभ्यताके पतन और 
बुढ़पेकों प्रकट करता था। यूनानी दर्शनोमे हम देख चुके हे कि ्रफलातुका 
लोकोत्तर विज्ञानवाठ धर्म और ग्रध्यात्मविद्याके सबसे प्रधिक नजदीक था। 

इसा-पूवे पहिली संदीमे रोम-साम्राज्यमे दो बड़े-बड़े शहर थे, एक 
तो राजधानी बिजन्तिउम या आधुनिक इस्ताबोल (कृस्तुत्तुनिया) भौर 
दूसरा मिश्रका सिकत्दरिया । दोनों पूर्व श्रौर पश्चिमके वाणिज्य ही नही, 
सस्कृति, धरम, दर्शन, कला सबके विनिमयक्े स्थान थे। विजन्तिउम्‌ था 
युरोपकी भूमिपर, किन्तु उसपर पश्चिमकी भ्रपेक्षा प्ररकी छाप ज्यादा 
थी। प्िकन्दरियाके बारेमे कह चुके हे कि वह व्यापारका केद्ही नहीं 
था बल्कि विद्याके लिये पह्चिमकी तालस्दा थी। ईसा-पूर्व पहिली संदीमे 
लकाके रत्न-मात्य चेत्य (रंवनवेलि स्तृप, भनुराधपुर)के उद्घाटन- 
उत्सव सिकन्दरियाके बौद्ध भिक्षू धर्मरक्षितके प्रानेका जिक्र आता है, वह 
यही सिकन्दरिया हो सकती है, और इससे मालूम होता है कि ईसाप्व 
तीसरी सदीमे ग्रशोककी सहायतासे जो भिक्षु विदेशों और यवतलोक (यूनानी 
साम्राज्य) मे भेजे गये थे, उन्होने सिकन्दरियामे भी अपना मठ कायम किया 
था। धर्म व्यापारका अनुगमत करता है, यह कहावत उस वक्‍त भी चरि- 
ता थी। जहाँ-तहाँ विदेशोमे भारतीय व्यापारी बस गये थे, जिनसे उनके 
धर्म-प्रचारकोकों उस देशके विचार तथा समाजके बारेमे जाननेका ही 
अधिक सुभीता ने होता था, बल्कि ये व्यापारी उनके मठोके बनाने भर 
शरीर-निर्वाहके लिये मदद देते थे। यूनानके राष्ट्रीय भ्रध पतन और 





' महावंध २९३६ (भद्दंत श्रानंद कौसत्यायनका हिन्दी-अनुवाद; 
पृष्ठ १३६) । 
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निराशाके समय पूर्वीय साधुओ, योगियोकी योग-तपस्या, संसारकी असा- 
रता परलोकवादकी और लोगोका ध्यान आकर्षित होना स्वाभाविक था, 
श्र हम देखते हे कि हजारो शिक्षित, सस्क्ृत' रोमक और यवन सत्य 
और निर्वाण के साक्षात्कारके लिए सिकन्दरियासे रेगिस्तानका रास्ता लेते 
है। वहाँ वे दरिद्रता, उपवास, योग और भजनमे अ्रपनें दिन गुजारते 
है। दुनिया छोडकर भागनेवाले इस समुदायमे सेनिक, व्यापारी, दाश- 
निक, महात्मा सभी शामिल थे। यद्यपि सिकन्दरियासे अफलातूँ ही नही, 
अरस्तका यथार्थवादी दर्शन भी पढा-पढाया जाता था, किन्तु जो दुनियासे 
ऊब गये थे और जिन्हे सुधारका कोई रास्ता नही दिखाई पडता था, वे 
अ्रफलातूके विज्ञानवादकों ही सबसे ज्यादा पसन्द करते ! 

पश्चिमी जगतृका, उस समय भारतकी ही नही, ईरानकी भी पुरानी 
सस्कृतिसे सम्बन्ध था, बल्कि पासका पडोसी होनेसे ईरानका सम्बन्ध ज्यादा 
नजदीकका था। ईरान, दर्शनकी उडानमें हमेशा भारतसे पीछे रहा। 
पिथागोर (५७०-५०० ई० पृू०) और सिकन्दर (३४५६-२३ ई० पू० )के 
समयसे ही भारत श्रपनी सम्पत्तिके लिये ही नही, दाशेनिको और थोगियोके 
लिये भी मशहूर था। इसीलिए यूनावी दर्शनकों नवीन भ्रफलातूनीय 
दरशनके रुपमे परिणत करनेका श्रेय भारतीय दर्शवको ही है। निराशा- 
वाद, रहस्यवाद, दु खवाद, लोकोत्तरवाद वही उठते है, जहॉँकी भूमि 
वहाँके समाजके नायकोको भ्रसन्तुष्ट कर देती है--या तो बराबरके युद्ध, 
राज्यक्रात्ति और उनके कारण होनेवाले दुभिक्ष, महामारी जीवनको 
कडवा बता देते है, श्रथवा समाजके भीतरकी विषमता--गन्दगी, समृद्धि 
भोगोकों 'चचला लक्ष्मी' बना असन्तोषकर बना देती हे । सातवी-छठ्वी 
सदी ई० प्‌ृ०मे भारतमे उपविषत्‌का निराशावाद, रहस्यवाद, इन्ही परि- 
स्थितियोमे पैदा हुआ था और समाजको बदलनेकी जगह स्थिरता प्रदान 
कर भारतने इन विचार-धाराशोको भी स्थिरता प्रदान की । पीछे आने 
वाले बौद्ध-जेन तथा दूसरे दर्शन उसी निराशावाद और रहस्यवादके नये 
सस्करण है, श्राखिर सामाजिक विकासके रुक जानेपर भी बौद्धिक विकास 
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तो भारतीयोका कुछ होता ही रहा, जिसकी वजहसे निराशावाद और 
रहस्यवादकों भी नये रूप देनेकी जरूरत पडी। भारतने समाजकों तया 
करनेमे तो सिर खपाना नहीं चाहा, क्योकि सदियाँ बीतती गई और 
गदगियाँ जमा होती रही--बढते कजकों मुल॒तवी करनेवाले ऋणीकी 
भाँति उनका सफाया करना और मुश्किल हो गया। ऐसी विषम परि- 
स्थितिमे बिल्लीके सामने कंबृतरके आँख मूँदने या शुतुर्मुगंके वालूमे मुँह 
छिपानेकी नीति ग्रादमीकों ज्यादा पसन्द आती है। भारतने निराशावाद- 
रहस्यवादको भ्रपनाकर उसके उपनिषद्‌, जैन, बौद्ध, योग, वेदान्त, शैव, 
पॉचरात्र, महायान, तत्र-यान, भव्तिमार्ग, निर्गुणमागें, कवीरपन्थ, नानक- 
पन्‍थ, सखी-समाज, क्रह्म-समाज, प्रार्थनासमाज, श्रार्यसमाज, राधा- 
वल्लभीय, राधास्वामी श्रादि नये सस्करणोकों करके उसी विल्ली- 
कवृतर-तीतिका अनुसरण किया। 

भारतकी तरहुकी परिस्थितिमे जब दूसरे देश और समाज भी ग्रा 
पडते है, उस समय यही भ्राजमूदा नुस्खा वहाँ भी काम आता है। श्राज 
युरोप, भ्रमेरिकामे जो बौद्ध, वेदान्त, ध्योसोफी, प्रेतविद्याकी चर्चा हें, 
वह भी वही छुतुर्मुगी नीति हँ--समाजके परिवर्ततकी जगह लोकसे 
भागने का प्रयत्त है । 

ईसापूर्व पहिली सदीका यवन-रोमका वायक-शासक समाज, भोग 
समृद्धिमे नाक तक डूबा, सामाजिक विषमता और गदगीके कारण अति- 
दिचित भविष्य तथा अजीर्णका शिकार था। वह भी इस परिस्थितिसे जान 
छुडाना चाहता था, इसके लिये उसका स्वदेशीय नुस्खा अफलातूँका दर्शन 
काफी न था, उसके लिए और कडी बोतल ज़रूरी थी, जिसके लिए उन्होने 
भारतीय रहस्यवाद-निराशावादकों अफलातूनी दर्शनमे मिला दिया। 
इच्द्रियो द्वारा प्रत्यक्ष सारी दुनिया भाया, भ्रम, इन्द्रजजाल है, मानस 
(विज्ञान) जगत ही सच्चा है। सत्य और मानसिक शान्ति तभी मिल 
सकती है, जब कि मनुष्य जीवनसे अलग हो। एक लम्बे सयम-यम-नियम- 
के साथ, इसी जन्मकी नही, अनेक जन्मकी संसिद्धिके साथ उस अकथ, 
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अजय, रहस्यमयी दुनियाकों जाननेपर, हृदयकी गाँठें टूट जाती हे, सारे 
सभय छित्त हो जाते है, लाखों जन्मके दोप (कर्म) क्षीण हो जाते हे , 
उस पर-अ्रपर (परले-उरले)कों देख कर ।” 

नवीन-अ्रफलातूनीय दार्णनिकोममें सिकन्दरियाका फिलों यूदियों (ई० 
पू० २५ से ५० $० ) बहुत महत्व रखता है । उसने अफलातूँ और भारतीय 
दर्गनके साथ यहुदी शिक्षाका समन्वय करना चाहा; इसके लिए उसने 
यहूदी फरिब्तोको भगवान्‌ श्रौर मनृष्यके वीच सम्बन्ध स्थापित करने 
वाले अफलातूनी विज्ञानका श्राल्कारिक रूप बतलाया । 

लेकिन यह आलकारिक व्याख्या उतनी सफल नहीं हुईं, जिसपर 
इस कामको प्लोतिन (२०५४-७१ ई० पू०) ने अपने हाथरमें लिया। 
ताथोनन्‍्मुख भव्य प्रासादके कगूरे, मीनार, छत और दीवारें एक-एक इंट 
करके गिरते है, वही हालत पतनोन्मृख स्स्कृतिकी भी होती है । ईसाकी 
तीसरी सदीके आरम्भमें रोमन सस्कृति भी इस अ्रवस्थामें पहुँच गई 
थी। प्लोतिन उसका ही प्रतीक था| प्लोतिन और उसके जैसे दूसरे 
विचारक भी वस्तु-स्थितिसे मुकाग्लि करनेसे जी चुराना चाहते हे | वह 
दुनियाकी सारी व्यवस्था--समाजकी गंदगियो--क्रों जाननेकी काफी 
समझे रखते है, किन्तु अनजान, कायरपन या अपने समृद्धवर्गके स्वार्थके 
ख्यालसे उस व्यवस्थाके उलटनेमें योगदान नहीं करना चाहते उन्हे इससे 
अ्रच्छी वह ख्याली-दुनिया मालूम होती है, जिसका निर्माण बडे यत्नके 
साथ अफलातूने किया था। नवीन-अ्रफलातूनीय दर्णनकी शिक्षा थी-- 
“मभी चीजें एक अ्रनेय परमतत्त्व, अनादि विज्ञान से पैदा हुई हें । 
परमात्मास उनका सम्बन्ध वस्तुके तौर॒पर नहीं, वल्कि कल्पनाके तौर- 
पर है, यही कल्पना करना उस परमतत्वके अ्रस्तित्वका परिचायक है । 
परमतत्त्वके किसी गुणकों समभनेके लिये हमारे पास कोई इन्द्रिय था 
सावन नहीं हैं। इस परमतत्वसे एक आत्मा पैदा होता है, जिसे ईश्वर 
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कहते है श्रौर जो विश्वका सृप्टिकर्ता है। शकरके वेदान्तमे भी ईश्वर 
(परमात्मा )को परमतत्त्व मानते हैं। यह ईश्वर या “दिव्य विज्ञान" 
ध्यात करके अपने शरीरसे विरृव-प्रात्माकों पैदा करता है, जो कि 
विश्वका भी आत्मा है, दुनियाके भ्रनगिनत जीवात्माओका' भी । दुनिया 
श्रव तैयार हो गई। किन्तु दिव्य-विज्ञानका काम इतनेंसे समाप्त नही 
होता, वह लगातार श्रात्माप्रोको प्रकटकर इस देखनेकी दुनियामे भेज 
रहा है और जिन्होंने अपने सासारिक कर्तव्यकों पालन कर लिया है, उन्हें 
अपनी गोदमे वापस ले रहा है । 

अ्रफलातूने प्रयोग या अनुभवसे ऊपर, बुद्धिको माना था; किन्तु नवीन- 
अफलातूनी समाधिके साक्षात्कार, ग्रात्मानभूति को बुद्धिसि भी ऊपर मानते 
थे। प्लोतिनने कहा-- उस स्व महान्‌ (परमतत्त्व)कों बृद्धिके चिन्तनसे 
नही बल्कि अचिन्ततसे, वुद्धिसे परे जाकर जाना जा सकता है ।” 

इस रहस्यवादने ,ईसाई-धर्म और खासकर ईसाई सन्त अगस्तिन्‌ 
(१५४-४३० ई०) पर बहुत प्रभाव डाला। आ्राज भी पूर्वीय ईसाई चर्च 
(स्लावदेशोकी ईसाइयत ) पर भारतीय नवीन-अ्रफलातूनीय दशनकी जबर- 
दस्त छाप है, योग, ज्ञान, वैराग्यका दौर दौरा है। पश्चिमी रोमन कैथ- 
लिक चचकों सन्त तामस्‌ अक्विना (१२२५-७४ ई० ) ने जमीनपर लानेकी 
कुछ कोशिश की, मगर रहस्यवादसे धर्मका पिंड छूट ही कैसे सकता है ? 

४७ ई० पृ०मे रोमनोने सिकन्दरियापर अधिकार किया। उसके बाद 
उसका वभव क्षीण होने लगा । आमतौरसे दर्शनक्ी श्लोर उनकी विशेष 
रुचि न थी तो भी कुछ रोमनोने यूनानी दर्शनके अध्ययन-अध्यापनमे 
सहायता की । सिसरो (१०६-४३ ई० पृ०)का नाम इस बारेमे विशेषतः 
उल्लेखनीय है, इसके अ्रथोने पीछे भी यूनानी दर्शनकों जीवित .रखनेमें 
बहुत काम किया। लुक्रेशियों (६८-५५ ई० प०)ने देमोक्रितुके परमाणु- 
वादकों हम तक पहुंचानेमे बडी सहायता की । स्तोइक दाशेनिक सम्राट 
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मर्केस्‌ औरेलियस (१२९१-८० ई०)का जिक्र पहले भ्रा चुका है। यूनानी 
दश्नके बारेमे अ्तिम लेखनी बोयथेऊँ (४८०-५२४)की थी, जो कि 
दिग्नाग (४५० ई०) और धर्मकीति (६०० ई०)के बीचके कालमें पैदा 
हुआ था और जिसने दर्णनके-सत्तोष”' नामक ग्रन्थ लिखा था। इस ग्रथने 
बहुत दिनो तक विद्यार्थियोंके लिये प्रकरण या परिचय-ग्रथका काम दिया । 

ईसाई-धर्मपर पीछे नवीन-अफलातूनीय दर्शनका असर पडा ज़रूर, 
कितु शुरूमे ईसाई-धर्मं प्रचारक दर्शनकों घृणाकी दृष्टिसे देखते थे और 
ईसाके सीधे-सादे जीवन तथा गरीबोके प्रेमकी कथाये कहकर साधारण 
जनताको अपनी भ्ोर खीच रहे थे। उनका जोर, ज्ञान और वैयक्तिक 
प्रयत्तपर नहीं वल्कि विश्वास और आत्मसमर्पणपर था। आदिम 
ईसाई नेता दशनकों खतरनाक समभते थे। ३६० ई० में लाटपादरी 
थेवफिलने धर्म-विरोधी पुस्तकोका भडार समझकर सिकन्दरियाके सारे 
पुस्तकालयोकों जलवा दिया | ४१५ ई० में सिकन्दरियाके ज्योतिषी 
थ्योन की लडकी तथा स्वय गणितकी पडिता हिपाशिया का ईसाई धर्मान्धो- 
ने वडी निर्देयताके साथ बध किया | ऐसे कितने ही पाशविक बधों और 
अत्याचारोसे ईसाके धर्मान्धोको सततोष नही हुआ और भअन्तमे ५२६ ई० 
मे--जिस शत्ताव्दीम भाव्य, चन्द्रकीति, प्रशस्तपाद उद्योतकर जैसे दाशनिक 
तथा वराहमिहिर और ब्रह्मगुप्त जेसे ज्योतिषी हमारे यहाँ स्वतन्त्र 
चिस्तनमें लगे थे--ईसाई राजा जस्तीनियनने राजाज्ञा निकाल दर्शनके 
सभी विद्यालयोकों वन्द कर दिया । तबसे युरोपमे सात सौ वर्षोकी काल- 
रात्रि शुरू होती है, जिसमे दर्शन विस्मृत सा हो जाता हैं । 


३-अगस्तिन्‌ (३५३-४६० हे ) 
यूनानी दर्शनके साथ गुरूमे ईसाइयतका वर्ताव कैसा रहा ” इसका 
जिक्र हम कर चुके हे। लेकिन तलवारसे ज्ञानकी चोट जबरदस्त होती 
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है। जिस समय (३६० ) लाट-पादरी थेवफिल सिकन्दरियाके पुस्तकालयोको 
जला रहा था, उस समय ओरोलियों अगस्तिन ४७ वर्षका था, और यद्यपि 
वह अ्व ईसाई साधु था, कितु पहिलेके पढे दशनकों वह भूल नहीं सकता 
था, इसीलिये उसने दर्शतको ईसाई-धर्मकी खिदमतमे लगाना चाहा । 

अ्गस्तिन तगस्तेर (उत्तरी अफ्रीका)मे ईसाई माँ (मोनिका) और 
काफिर बापसे पैदा हुआ था। साधु होनेके वाद तीन साल (३८४-८६) 
तक वह मिलन (इताली)में पादरी रहा। उसने यूनानी दाशैनिकोकी 
भाँति युक्तिद्वारा ईसाई-धर्मका मडन करना चाहा--ईश्वरने दुनियाको 
असत्‌से नही पैदा किया। अपने विकासके वास्ते यह बात उसके लिए 
जरूरी नही है। ईहवर लगातार सृष्टि करता रहता है। ऐसा न हो तो 
ससार छिन्न-भिन्न हो जाय। ससार बिलकुल ही ईद्वरके अवलबलपर 
हैं। ससार काल और देशमे बनाया गया--यह हम नहीं कह सकते, 
क्योकि जब ईशवरने ससार बनाया उससे पहिले देश-काल नही थे। ससार- 
को बनाते हुए उसने देश-कालकों बनाया | तो भी ईश्वरकी सृष्टि सदा 
रहनेवाली सृष्टि नहीं है। संसारका आ्रादि है, सृष्टि सान्‍्त, परिवतंन- 
शील और नाशमान है । ईश्वर स्व शक्तिमान्‌ है, उसने भौतिक तत्त्वो- 
को भी पैदा किया । 


२-इसलामिक दशन 


द्वितीय अध्याय. 
२-इस्लामिक दर्शन 
पैगंबर मुहम्मद और इस्लामकी सफलता 
$ १-इस्लाम 


ईसाकी छुठी सदी वह समय है, जब कि भारतमे एक बहुत शक्ति- 
शाली राज्य--गृप्त साम्राज्य--खतम होकर छोटे-छोटे राज्योमे बँटने 
लगा था, तो भी अन्तिम विखरावके लिए अभी एक सठीकी देर थी | 
गृप्तोके बाद उत्तरी भारतके एक विशाल केन्द्रीकृत राज्यको पहिले 
मौखरियोने और फिर अन्तमे काफी सफलताके साथ हष॑वद्धंनने हस्ताव- 
लम्ब दिया था। जिस वक्‍त इस्लामके सस्थापक पैगबर मुहम्मद अपते 
धर्मका प्रचार कर रहे थे, उस वक्‍त भारतमे ह॒षवद्धंनका राज्य था, भ्रौर 
दर्शन-तभमे धर्मकीत्ति जेसा एक महान्‌ नक्षत्र चमक रहा था। 

छठी सदीका अरब हाल तकके अ्रबकी भाँति ही छोटे-छोटे स्वतन्तर 
कबीलोंमे बेटा हुआ था। झाजकी भाँति ही उस वक्‍त भी भेड-ऊंटका 
पालना श्रौर एक दूसरेकों लूटना भ्रबोकी जीविकाके “वैध” साधन 
थे। हाँ, इतना अन्तर कमसे कम पिछले महायुद्ध (१६१४-१८ ई०)के 
वादसे जरूर है, कि इब्न-सऊदके शासनमे कूछ हृद तक कबीलोंकी 
निरंकशताकों श्ररवके बहुतसे भागोमे कम किया गया। पैगबर मुहम्मदके 
' समय अ्रबके कुछ भाग तथा लाल-सागरके उस पार अबीसीनियाका ईसाई 
राज्य था। उसके ऊपर मिश्र रोमनोके हाथमे था। उत्तरमे सिरिया 
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(दमिश्क) श्रादि रोमत केसर (राजधानी विजन्तियुम्‌ कस्तुन्तुनिया, वर्त- 
मान इस्ताम्वूल) के शासनमे था। पूर्वमे मेसोपोतामिया (इराक) और श्रागे 
ईरानपर सासानी (पारसी) शाहशाह शासन कर रहे थे। भ्ररव बह 
(खानावदोग) कवीलोंका रेगिस्तानी इलाका था। उसके परिचमी भागमे 
मक्का (वक्‍का) और यख्रिव्‌ (मदीना)के ,गहर वाणिज्य-मार्गपर होनेसे 
खास महत्त्व रखते थे। यज्रिवका महत्त्व तो उसकी तिजारत और यहुदी 
सौदागरोके कारण था, किन्तु मक्का सारी भ्ररव जातिका महान्‌ तीर्थ 
था, जहाँपर सालमे एक वार लडाक्‌ भ्ररव भी हथियार हाथसे हटा रोजा 
रख श्रद्धापृवंक तीर्थ करने श्राते थे, और इसी वक्‍त एक महीनेके लिए 
वहाँ व्यापारिक मेला भी लग जाता था। 


९-पैगंबर मुहम्मद 


(१ ) जीवनी--अरबोका सर्वश्रेष्ठ तीर होनेके कारण मवकाके काबा- 
मन्दिरके पुजारियो (पडो)कों उससे काफी आमदनी ही नहीं थी, बल्कि 
वह कूल श्र सस्कृतिमे अरवोमे ऊँचा स्थान रखते थे। पैगवर मुहम्मदका 
जन्म ५७० ई०में मक्‍काके एक पुजारी वश--क्रैश--में हुआ । उनके 
माता-पिता बचपनहीमे मर गये, और वच्चेकी परवरिशका भार दादा 
और चाचापुर पडा। 

मक्‍काके पुजारी पूजा-पडापनके अ्रतिरिकत व्यापार भी किया करते 
श्रे। एक वार उनके चाचा अबूतालिब जब व्यापारके लिये शामकी श्रोर 
जा रहे थे, तो बालक मुहम्मदने ऊँटकी नकेल पकड़कर ले चलनेका इतना 
जबर्दस्त आग्रह किया, कि उन्हें साथ ले जाना पडा। इस तरह होश 
सेभालनेसे पहिले ही इस्लामके भावी पैगवरने झास-पासके देशों, उनकी 
उर्वर और मरु-भमियों, वहाँके भिन्न-भिन्न धामिक रीति-रवाजोको देखा 
था। जवान होनेपर व्यापार-निपुणताकी बात सुनकर उनकी भावी 
पत्नी तथा मक्काकी एक धनाढ्य विधवा खदीजाने उन्हें भ्रपने कारवॉँका 
मुखिया बनाकर व्यापार करनेके लिए भेजा। पैगबर मुहम्मद आजत्म 
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अनपढ़ (उमृमी ) रहे, यह बात विवादास्पद है--खासकर एक बड़े व्यापारी 
कारवॉके सरदारके लिए तो भारी नुकसानकी चीज हो सकती है। यदि 
ऐसा हो तो भी अ्नपढ़का प्र भ्रबुद्धि नही होता । तरुण मुहम्मद एक 
तीव्र प्रतिभाके धनी थे, इसमे सन्देह नहीं, भर ऐसी प्रतिभाके साथ 
पुस्तकोसे भी ज्यादा वह देश-देशान्तरके यातायात तथा तरह-तरहके लोगों- 
की सगतिसे फायदा उठा सकते थे, भौर उन्होने फायदा उठाया भी । 
पैगबर मुहम्मदके अपने वशका धर्म श्ररवकी तत्कालीन मूर्तिपुजा थी, 
प्रौर कावाके मन्दिरमे लाल, बक्‍क जैसे ३६० देवता और साथ ही' किसी 
टूटे तारेका भर्न भाग एक क्ृष्ण-पाधाण (हज असवद) पूजे जाते थे । 
पत्थरके देवता प्रकृतिकी सर्वेश्रेष्ठ उपज मानवकी बुद्धिका खुल्लमखुल्ला 
उपहास कर रहे थे, किन्तु पुरोहित-वर्ग अपने स्वार्थके लिए हर तरहकी 
बुद्धि सुलभ चालाकियोसे उसे जारी रखता चाहता था। मुहम्मद साहेब 
उन आदमियोमे थे, जो समाजमे रूढिवश मानी जाती हर एक वातको 
विना ननु-नचके मानना नहीं पसन्द करते। साथ ही अपनी वाणिज्य- 
यात्राओमे वह ऐसे धर्मवालोसे मिल चुके थे, जिनके धर्म अरबोंकी मूर्ति- 
पूजाकी अपेक्षा ज़्यादा प्रशस्त मालूम होते थे। खासकर ईसाई साधनों 
और उनके मठोवी शान्ति तथा बौद्धिक वातावरण, और यंहृदियोकी मूर्ति- 
रहित एक-ईइवर-मक्ति, उन्हे ज्यादा पसद आई थी। यह तो इसीसे 
साबित है कि क्रानमे यहूदी पैगवरो और ईसाको भी भगवान्‌की ओरसे 
भेजे गये (रसूल) और उनकी तौरात (पुरानी बाइबल) और इजीलको 
ईह्वरीय पुस्तक माना गया है। उनकी महिम्मकों बीसियो जगह दृह- 
राया गया, और वार-बार यह बात साबित करनेका प्रयत्त किया गया 
है, कि उनमें एक पैगबरके भ्रानेकी भविष्यवाणी हे, जो कि और दूसरा 
नहीं बल्कि यही मुहम्मद अरबी हैँ। तत्कालीन अरब घोर मूर्तिपृजक 
और बहुदेव-विश्वासी जरूर थे, किन्तु साथ ही यहूदी, ईसाई तथा आस- 
पासके दूसरे धर्मानुयायियोंके सम्पर्कमे आनेसे यह बात भी स्वीकार करते 
थे, कि इन सव देवताग्रोंके ऊपर एक ईइवर (यह नही अल्लाह) है । 
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कहा जा सकता कि इस अल्लाहको वह यहूदियोके यहोवाकी भाँति विलक्‌ल 
यहूदी पुरुपोकी भाँति लबी सफेद दाढी, नूरानी पेशानी और लबे चोगे वाला 
स्वस्थ व्यक्ति मानते थे, अथवा ईसाइयो--खारुकर नस्तोरी ईसाइयो 
(जिनकी श़स्मा कि उस समय शाम श्रादि देशोमे भ्रधिक थी)--के 
निराकार-साकार-मिश्रित भगवान्‌ पिताकी तरह। हाँ, वह इस अल्लाहकी 
तरफसे भेजे खास व्यक्तियों (रसूलो) और किताबोंको नही मानते थे-- 
अ्रथवा वह स्थायी रसूलो और किताबोकी जगह कुछ स्मयके लिए सिर 
पर देवता ले आने वाले ओोफो--सयानोको रसूल और उनके भाषणोको 
आस्मानी विताबका स्थान देते थे। दोनो तरहके 'रसूलो” और 
“किताबों के फायदे भी हे और नुकसान भी, किन्तु यह तो साफ है कि 
कबीलो-कबीलोको मिलाकर एक वडी अरब कौम तथा कौमो-कौमोको 
मिलाकर एक बडी धार्मिक सल्तनत कायम करनेके लिए श्रो फा--सयाने जैसे 
रसूल और उनके इलाही वचन बिलकुल अपर्याप्त थे। मुहम्मद साहेवने 
व्यापारी जीवनमें देखा होगा कि भ्ररवके कबीलोके इलाकेमे पद-पदफर 
लूट-मार तथा चुँगी-करकी आफतके भारे व्यापारी परेशान थे, यदि एक 
कवीलेके इलाकेसे श्रल्ला-अल्ला करके 'किसी तरह जान-माल' वचाकर 
निकन भी गये, तो भ्रागे ही दूसर। कबीला चुँगी या भेट उगाहने तथा 
मौका पाते ही छापा मारनेके लिए तैयार द्विखाई पडता था। इसके विरुद्ध 
जहाँ वह रोमके केसर या ईरानके शाहके राज्यमे प्रवेश करते, वहाँ एक 
वार केच्धीय सर्कारके फर्मावरदार चुंगी-कंमंचारियोको महसूल चुकाते ही 
रात-दिन भयके मारे दके-जाते उनके दिलपरसे एक भारी बोक यकायक 
हट जाता दिखाई पडता था । इस तरहके चिरव्यापी तजर्बेके बिनापर 
हजरत मुहम्मद यदि सभी कबीलोकों मिलाकर एक राज्य श्रौर छापा--- 
लूटभार एवं जगलके कानून--जिसकी लाठी उसकी भेस--की जगह 
इस्लाम”(--शान्ति) का विधान चाहते हो, तो आइचर्य ही क्या है । एक 
शासन और जान्ति (--इस्लाम )स्थापनकों भ्रपना लक्ष्य बनाते हुए भी 
मुहम्मद साहेव जैसा मानव प्रकृतिका गभीर प्ररख रखनेवाला व्यक्ति 


पैगंबर मुहम्मद ] इस्लामिक दर्शव श्र 


सिर्फ भ्राँख मूंदकर स्वप्न देखनेवाला नहीं हो सकता था। वह भलीभॉति 
समभते थे कि जिस शान्ति, व्यापार और धर्म-प्रचारमे सदस्त्र बाधाको 
रोकना वह चाहते हे, वह निरचेष्ट ईद्वर, प्रार्थना तथा हथियार रख 
निहत्थे बन जानेंसे स्थापित नहीं हो सकती । उसके लिए एक उद्ेश्यको, 
लेकर भ्रादमियोंकी सुसगठित हक जरूरत है, जो कि अपने 
दृढ़ संकल्प भ्रौर सुव्यवस्थित शव इस्लाम (--शान्ति)-स्थापनामे 
बाधा देनेवालोकों नष्ट था पराजित करनेमें सफल हो । 

हाँ, तो मुहम्मद साहेबके विंस्तृत तजबँने उन्हे बतला दिया था, 
कि कबीलोंकों एक विस्तृत राज्य बनाने, उस विस्तृत राज्यको अपनी 
सीमा तथा शक्ति बढानेके लिए किन-कित बातोंकी आवश्यकता है। 
प्रोहितोंके मारे मककाके समाजमे उनके धर्मंका विरोध करते हुए एक 
नये धर्मका पैगबर बनना आसान काम ने आ। मुहम्मद साहेब काफी 
आत्मसयमी व्यक्ति थे, ईसाई साधुशोंकी भाँति हेराकी गुफाझोमे भी 
उन्होने कितनी ही बार एकान्तवास किया था। 

(२) नई आधिक व्याख्या--चाहे वह तिब्बतकी हो, भ्रब, या 
हमारे सीमा प्रान्तकी, सभी कबीला-अथा रखने वाली जातियोंमे पशुपालन, 
क्ृपि या वाणिज्यके भ्रतिरिक्त लूटकी आमदनी (++माले-गनीमत) भी वेध 
जीविका मानी जाती रही है। माले-गनीमत॒कों बिलकूल हराम कर 
देनेका मतलव था, भ्ररबोंके पूराने भावपर ही नहीं, उनके आधिक आ्रायके 
जरियेपर हमला करना--चाहे इस तरहकी आयसे सारे अरब-परिवारो- 
को फायदा न पहुँचता हो, किन्तु जूयेके पाशेकी भाँति कभी अप्रनी किस्मत 
के पलटा खानेकी आ्राशाकों तो वह छोड नही सकते थे। हजरत मुहम्मद- 
ने “माले-गनीमत” नाम रखते हुए भी उसे ईरान और रोमके देशविजय- 
की “भेटो” ज॑से, किन्तु उससे विस्तृत अर्थमे बदलना चाहा, तो भी मालूम 
होता है, भ्ररब-प्रायद्वीपमे यह प्रयत्न कभी सफल नहीं हुआ । वहाँके 
लोगोंने माले-गनीमतका वही पुराना अर्थ समझा और ऊपरसे उसे अल्लाह: 
के श्रादेशके ऐव मुताबिक समझ लिया, जिसका ही परिणाम यह था, कि 
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मौका न था। इस्लामने विजित जातिके भ्रधिकाश धनी और प्रभ-वर्गंको 
जहाँ पामाल किया, वहाँ अपनी शरणमे आनेवाले--खासकर पीडित-- 
वर्गकों विजय-लाभमे साकीदार बनानेका रास्ता बिलकुल खुला खखा। 
स्मरण रखता चाहिए, इस्लामका जिससे मुकाविला था, वह सामन्‍्तो- 
प्रोहितोका शासन था, जो कि सामन्तशाही शोषण और दासताके 
आ्राथिक ढाँचेपर आ्राश्चित था। यह सही है कि इस्लामने इस मौलिक 
ग्राथिक ढाँचेकों बदलना अ्रपना उद्देश्य कभी नहीं घोषित किया, किन्तु 
उसके मुकाबिलेमे अरबमे अभ्यस्त कवीलो वाले भ्रातृत्व और समानताकों 
जरूर इस्तेमाल किया, जिससे कि उसने सीमित शासक वर्गके तीचेकी 
साधारण जनताके कितने ही भागकों ग्राकधित और मुक्त करनेमे सफलता 
पाई। यद्यपि इस्लामने कबीलेके पिछड़े हुए सामाजिक ढॉँचेसे यह बात 
ली थी, किन्तु १रिणोमत उसने इस भ्र्थमे एक प्रगतिशील शक्तिका काम 
किया, और सडाँद फैलाने वाले बहुतसे सामन्त-परिवारों भौर उनके 
स्वार्थोकों नष्टकर, हर जगह नई शक्तियोकों सतहपर आनेका मौका 
दिया। यह ठीक हूँ कि यह शक्तियाँ भी आगे उसी 'रफ्तार-बेढगीको 
अख्तियार करनेवाली थी। दासों-दासियोको मालिककी सम्पत्ति तथा 
युद्धमे लटका माल बनानेके लिए अकेले इस्लामकों दोष नहीं दिया जा 
सकता, क्योंकि उस वक्‍तका सारा सभ्य संसार--चीन, भारत, ईरान, 
रोम->इसे अनुचित नहीं समभता था ।& 

यहूदी और ईसाई धर्म-पुस्तकोका पैगवर भ्ररवी कबीलोकी दृष्टिसे 
गभीरतापूर्वक अ्रध्ययन्त किया था--यदि वह वस्तुत. श्रनपढ़ थे, तो 
उन्होने ध्यानसे उन्हे सुना था। और फिर चालीस वर्षकी अवस्थामे खूब 
आगा-पीछा सोचकर उन्होने भ्पनेको अ्ल्लाहका भेजा (रसूल) घोषित 
किया । उनकी जीवनीकी बहुत सी बातो तथा कुरानकी शिक्षाके बारेमे 
में अपने “क्रान-सार”मे लिख चुका हूँ, इसलिए उन्हें यहाँ नही लिखना 
चाहता, न' वह इस पस्तकका विषय है। पैगबर मुहम्मदने सही मानेमें 
“घरसे दानारम्भ'की अग्रेजी कहावतको चरितार्थ किया, और पहिले- 


न्‍न 
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पहिल उनकी स्त्री खदीजाने उनके धर्मको स्वीकार किया। विरोधी विरोध 
भी करते थे, किन्तु उत्तके अनुयायी--जिनमे उनकी ही भाँति मवकाके 
व्यापारी-योद्धा ही ज्यादा थे--वढ्ते ही गये। मक्‍्काके पुजारी-- 
क्रेश--इसपर उनकी जानके गाहक बन गये, और अन्‍्तमे उन्हे मक्का 
छोड यत्रिवकों सन्‌ ६१४ ई० हिज्ञुत' (--प्रवास) कर जाना पडा, इसी 
यादगारमे मुसलमानोने हिज्जी सन्‌ आरम्भ किया शऔौर मदीततू-उल-तवी 
(नवीका नगर) होनेके कारण पीछे यत्िवका नाम ही मदीना पड गया । 
मक्का तक पैगवर-इस्लाम एक धामिक सुधारक या प्रचारक थे, किन्तु 
मदीतामे उनको अपने अनुयाय्रियोका आथिक, सामाजिक विचारक, 
व्यवस्थापक एवं सैनिक नेता भी बनना पडा, जिसका परिणाम यह हुआा 
कि उनकी मृत्युके समय (६२२ ई०) पश्चिमी प्ररवके कितने ही प्रमुख 
कवीलोने इस्लाम ही नही कवूल॑ किया, बल्कि उन्होने अपनी निरकृशताकों 
कमकर एक सगठनमें वंधना स्वीकार किया, और सारे अ्रव भाषा- 
भाषी लोगोमे भी उसके लिए श्राकाक्षा पैदा कर दी। 


२-पैगंबरके उत्तराधिकारी 


हजरत मुहम्मद स्वय राजतन्त्रके विरुद्ध न थे, इसीलिए पहिले 
उन्होने अपने पडोसी राजाश्रो--ईरानके जर्तृशती भाह, भौर रोमके 
ईसाई कैसर--को इस्लाम कवूल करनेकी दावत दी थी, और यह उनके 
राज्यपर किसी तरहके हस्तक्षेपका ख्याल करके नहीं किया गया था, 
तो भी उन्होने श्ररव और उसके द्वारा इस्लामी जंगत॒के सामने जिस 
राजनीतिक ढाँचेकी कल्पना रखी, उसमे निरकृश राजतत्र क्या, सही 
मानेमें राजतत्रकी भी. गुजाइग न होकर, छोटे-छोटे कवीलोकी जगह 
अनेक-देशव्यापी एक विगाल कवीलेका रुयाल काम कर रहा था--इस्लाम 
अरव और अरव-भिन्न मुल्कोमे फैले, सभी अरवी तथा अनू-अरबी मुसल- 
मान अपनेको एक कवीला समझे। पैगवरके जीवन भर वह खुद ईइवरको 
ओरसे भेजा हुआ उनका सर्दार है, किल्तु ' पैगबरकी मृत्युके वाद 
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सर्दारको इस बडे इस्लामी कबीलेका विश्वास-भाजन होना चाहिए। 
विश्वास-भाजन होनेकी कसौटी क्या है, इसके बारेमे पैगबरने कोई 
साफ व्यवस्था नहीं बनाई; भ्रथवा कबीलोके नमूनेपर जिस व्यवस्थाकों 
बनाया जा सकता था, वही बनी-उमेयो (६६१-७५० ई० )के सिन्धसे 
स्पेन तक फैले राज्यमे व्यवहृत नहीं की जा सकती थी। ज्यादासे- 
ज्यादा यही कहा जा सकता है, कि उनके दिसागमे अपने उत्तराधिकारी 
शासक (न्‍्खलीफा)के लिये यही रु्याल हो सकता था, कि वह कबीलेके 
सर्दारकी भाँति कबीलेके सामने अपनेको जवाबदेह माने और कैसरो 
तथा शाहबशाहोकी भाँति भ्पनेको निरकृश न समभे । लेकिन यह व्यवस्था 
जो एक छोटे कबीलेमे सफलतापूर्वक भले ही चल सकती हो, अनेक 
प्रकारकी भाषाओ-सस्कृतियों-देशोसे मिलकर बने इस्लामी राज्यमे चल 
न सकती थी, और पैगबरके नि स्वार्थ आदश्षवादी सहकारियो--अबूबकर 
(६२२-४२ ई०), उमर (६४२-४४ ई० ), उस्माव (६४४-५६ ई० ) तथा 
अली (६५६-६१ ई०)की खिलाफत (उत्तराधिकारी शासन)के बीतते- 
वीतते बिलकूल बेकार सावित हो गई । पेगंबरके भ्राँस मूंदनेके २९ वर्ष 
वाद अमीर-म्वाविया (६६१-८० ई०)के हाथ मे शासतकी बागडोर गई, 
और तबसे उसके सारे उत्तराधिकारी चाहे वह उसके अपने खान्दान--- 
बनी-उमेय्या' (६६१-७४७ ई० )--के हो या बनी-अब्बास (७४९-१०३७ 
ई०') के, शाहो और कैसरोकी भांति ही स्वेच्छाचारी शासक थे । 


'३-अनुयायियोंसे पहिलो फूट 


हर एक कबीलेके अलग-अलग इलाहो (““खुदाओ)कों हटाना 





'स्वाविया (६६१-८० ई० ), मज़ीद प्रथम (६८०-७१७), उमर द्वितीय 
(७४१७-२० ई०), मजीद द्वि० (७२०-२४ ई० ), हिद्याम (७२४-४३ ई०), 
वलीद (७४३६०), मजीद तृतीय (७४२३-४४ ) , इब्न-स्वाविया (७४४४-४७ 
ई०) . अ्रब्दुल-अव्बात (७४६९-४४ ई०) और उसकी सन्तान। 
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इस्लामके लिए इसलिए भी जरूरी था--एक कवीलेके इलाह को दूसरे 
क्यो कबूल करने लगे । फिर एक भ्रल्लाह और नई आ्राथिक व्यास्याको 
लेकर जवतक एकीकरण सिर्फ भ्ररबोके बीच था, तबतक एक भाषा, एक 
सस्कृति--एक जातीयता--के कारण कोई भारी दिक्कत पेश नहीं हुई, 
किन्तु जब अ्रन-अरब जातियाँ इस्लामके धामिक और लौकिक राज्यमे 
शामिल होने लगी, तो सिर्फे एक अल्लाह तथा उसके रसूलसे काम चलने 
वाला न था। दो सभ्यताश्रोके प्रतिनिधि दो जातियोका जब समागम चाहे 
खुशीसे या जवर्दंस्तीसे होता हँ--तो दोनोका आदान-प्रदान तो स्वाभाविक 
है, किन्तु जब एक दूसरेको लुप्तकर उसकी जगह लेनां चाहती है, तो 
मामला वेढब हो जाता है, क्योकि राज्य-शासनकी अपेक्षा सस्कृतिकी जड़ 
ज्यादा गहरी होती हे । इसी सास्क्ृतिक भगडेने श्रागे चलकर भअरबोके 
इस्लामी शासनको अनू-अरबी शासनमे परिणत कर दिया, यह हम अ्रभी 
बतलाने वाले हे। किन्तु, उससे पहिले हम भ्रव-अरब समागमकी पहिली 
प्रतिक्रियाका भ्ररवोके भीतर क्या भ्रसर पडा, उसे बतलाना चाहते हे । 

तौसरे खलीफा उस्मान (६४४-५६ ई०)ने सिरियाकी विजयके बाद 
उमैय्या-वशके सर्दार म्वावियाकों दमिश्कका गवर्नर बताकर भेजा | दमिदक 
रोमन-क्षत्रपी राजधानी था, और वहाँका राज-प्रवृध रोमन-कानून 
रोमन-राज-व्यवस्थाके अनुसार होता था। म्वावियाके सामने प्रहन था, 
नये मुल्कका शासन किस ढगसे किया जाये ? वँया वहाँ अरबी कबीलोकी 
राज्य-व्यवस्था लागू की जाये, या रोमन सामन्तशाही व्यवस्थाको रहने दिया 
जाये। इस प्रश्नकों तलवार नहीं हल कर सकती थी, क्योकि शासन- 
परिवतेनसे कानूती तथा सामाजिक ढॉचेका बदलना कही ज्यादा मुश्किल 
है। फिर सामन्तशाही व्यवस्था कवीलाशाहीके श्रागेका विकास है, सामन्त- 
शाहीसे कवीलाशाहीमे ले झ्राना मानव-स्माजकी प्रगतिको पीछेकी ओरोर 
मोडना था । म्वावियाकी व्यावहारिक बुद्धि भलीभाति समझ सकती थी 
कि ऐसा करनेके लिए सिरियाके लोगोकों पहिले वद्दू तथा अधे-बदूदू 
कबीलेमे परिवर्तित करना होगा । उसकी पैनी राजनीतिक दृष्टि वतलाती 
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थी कि उससे कही अच्छा यह हूँ, कि रोमन सामन्‍्ती ढॉचेको रहने दिया 
जावे और लोगोको अपने शासन मानने तथा अधिकसे-अधिक श्रादमियोकों 
इस्लाममे दाखिलकर उसे मजब॒त करनेका प्रयत्न किया जाये। म्वावियाने 
रोम-राज्यप्रणालीको स्वीकार किया। 

इस्लामको जो लोग अरवियतका अभिन्न श्रग समभते थे, उन्हें यह 
ब्रा लगा। जिन्होने पैगवरके सादे जीवनको देखा था, जिन्होने कवीलोकी 
विलासशूत्य, श्रातृत्वपूर्ण समानताके जीवनकों देखा था, उन्हे म्वावियाकी 
हरकत बुरी लगी। शायद गाढेकी चादर भ्रोढें खजूरके नीचे सोनेवाला 
ग्रथवा दासको ऊँटपर चढाये यरुशिलममें दाखिल होनेवाला उमर अब 
भी खलीफा होता, तो म्वाविया वैसा न कर सकता, किन्तु समय बदल 
रहा था। पैगवरके दामाद और परम विश्वासी श्रनुयायी श्रलीकों जब 
मालूम हुआ, तो उन्होने इसकी सख्त निन्‍्दाकी, इसे इस्लामपर भारी 
प्रहार समझ उसके खिलाफ झ्रावाज उठाई । उनका मत था कि हमारी 
सल्तनत चाहे रोमपर हो या ईरानपर, वह अरबी कबीलोकी सादंगी- 
समानताकों लिये होनी चाहिए। अलीकी श्रावाज अरण्य-रोदन थी। सफल 
शासक म्वावियासे खलीफा उस्मानकों नाराज होनेकी जरूरत न थी। 
म्वाविया और अलीमे स्थायी वैमनस्य हो गया, किन्तु यह वैमनस्य सिर्फ 
दो व्यक्तियोंका वैमनस्य नही था, वल्कि इसके पीछे पहिले तो विकासमे 
आगे वढी तथा पिछड़ी दो, सामाजिक व्यवस्थाओ्रों--सामन्तशाही एव 
कवीलाशाही--की होडका प्रश्न था, दूसरे दो सभ्यताग्रोकी टककरके वक्‍त 
समभौते या “दोमेसे केवल एक”का सवाल था। 

अली (६५६-६१) पैगवरके सगे चचेरे भाई तथा एक मात्र दामाद 
थे । अपने गणोंसे भी वह उनके स्नेहपात्र थे, इसलिए कुछ लोगोका 
ख्याल था कि पैगबरके बाद खिलाफत उन्हीकों मिलनी चाहिए थी 
किन्तु दूसरी शक्तियाँ और जबरदस्त थी, जिनके कारण अबूबकर, उभर 
और उस्मानके मरनेके बाद अ्लीको खिलाफत मिली । दमिश्कके जबर्दस्त 
गवर्नर म्वावियाकी उनकी अनवन थी, किन्तु कबीलोकी बनावट मदीनामे 
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बेठे खलीफाकों इजाजत नही दे सकती थी, कि अली म्वावियाकों गवरनरी 
से हटाकर बनी-उमय्या खान्दानकों अपना दुश्मन बना गृहयुद्ध शुरू कर 
दे। अलीका शासन म्बावियाकी अ्रध॑प्रकट वगावत तथा वाहरी सभ्य- 
ताग्नोसे इस्लामके प्रभावित होनेका समय था । यद्यपि अली म्वाविया- 
का कुछ नही बिगाड सके, किन्तु, म्वावियाकों अली और उनकी सन्तानसे 
सबसे अधिक डर था। अलीके मरनेके वाद म्वावियाने खिलांफतको अपने 
हाथमे करनेमे सफलता जरूर पाई, किन्तु पैगबरकी एकलौती पृत्री फातमा 
तथा अलीके दोनो पृत्नो--हसन और हुसेन--के जीवित रहते वह कब 
सुखकी नींद सो सकता था। आखिर सीधे-सादे अरब तो खलीफाके शाही 
ठाट-वाट और अपनी अवस्थाकों मुकाबिला करके म्वावियाके विरुद्ध 
आसानीसे भडकाये जा सकते थे । उसने हसनको तो उनकी बीबीके 
द्वारा जहर दिलाकर अपने रास्तेसे हटाया और हुसेनके खंतरेकों हटाने- 
के लिए म्वावियाके बेटे यजीद ने षड्यन्त्र किया। यजीदने भ्रधीनता 
स्वीकारकर भंगडेको मिठा डालनेके लिए हुसेनकों बडे आ्राग्रहपृ्वंक कूफा 
(यही बस्नाके सूबेदार यज्जीदकी उस वक्‍त राजधानी थी) बुलाया । रास्तेमे 
कब॑लाके रेगिस्तानमे किस निर्दंयताके साथ सपरिवार हुसेनकों मारा गया, 
वह दिल हिला देनेवाली घटना इतिहासके हर एक विद्यार्थीकों मालूम है। 
हुसैनकी शहादत दर्देताक है। हर एक सहृदय व्यक्तिकी सहानुभूति 
हुसैन तथा उनके ६९ साथियोके प्रति होनी जरूरी है | यजीदके सर- 
कारी दबदबेके होते भी जब कबलाके शहीदोंके सत्तर सिर कूफामे यजीदके 
सामने रखे गये और नृशस यजीदने हुसेनके सिरको डडेसे हटायो तो एक 
बूढेके मुँे यकायक आवाज निकल आई-- भरे | धीरे-धीरे ! यह 
पैगबरका नाती है। अल्लाहकी कसम मेने खुद इन्ही श्रोठोको हजरतके 
मुँहसे चुम्बित होते देखा था ।” मानवताके न्‍्यायालयमे हम यज़ीदकों भारी 
अपराधी ठहरा सकते है, किन्तु प्रकृति ऐसी मानवता की कायल नही 
है, उसका हर अगला कदम पिछलेके ध्वसपर बढ़ता हे । आखिर भ्रली, 
हुसेन या उसके अनुयायी विकासको सामन्त-शाहीसे आगेकी ओर नही 


नल 
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वल्कि पीछे खीचकर कबीलेशाहीकी शोर ले जाना चाहते थे, जिसमे 
यदि सफलता होती तो इस्लाम उस कला, साहित्य, दर्शनका निर्माण न 
कर सकता, जिसे हमने भारत ईरान, मेसोपोतामिया, तुर्की और स्पेनमे 
' देखा, और यूनानी दर्शन द्वारा फिरसे वह युरोपमे उस पुरर्जागरणको 
१ करा पाता; जिसने भागे चलकर वैज्ञानिक युगकों अ्रस्तित्वमे ला 
दुनिया की कायापलट करनेका जवर्दस्त आयोजन कराया | 
४-इस्लामी शसिद्वान्त 

कुरानी इस्लामके मुख्य-मुख्य सिद्धान्तहे--ईइवर एक है, वह बहुत 
कु साकार सा है, और उसका मुख्य निवास इस दुनियासे बहुत दूर छै 
आसमानोकों पारकर सातवे प्रासमानपर है । वह दुनियाकों सिर्फ “कुन्‌” 
(हो) कहकर अभावसे बनाता है। प्राणियोमे भरागसे वने फरिदते (देवता) 
और मिट्टीसे बने मनुष्य सर्वश्रेष्ठ है। फरिश्तोंमेसे कुछ गुमराह होकर 
अल्लाहके सदाके लिए दृह्मन बन गए है, और वे मनुष्योको गुमराह 
करनेकी कोशिश करते हे, इन्हे ही गैतान कहते हे । इनका सरदार इब्लीस 
हैं, जिसका फरिव्ता होते वकतका नाम अ्रजाजील था। मनृष्य दुनियामे 
केवल एक वार जत्म लेता है। भर ईबवर-वचन (कुरान)के द्वारा विहित 
(पृष्य) निषिद्ध (पाप) कर्म करके उसके फलस्वरुप श्रनतकालके लिए 
सवा या नरक पाता है। स्वगंमे सुन्दर प्रासाद, अ्रगूरोके बाग, शहद- 
शरावकी नहरे, एकसे भ्रधिक सुन्दरियाँ (हुरें) तथा बहुतसे तरुण चाकर 
(गिल्मान) होते है। दया, सत्य-भाषण, चोरी न करना, आ्रादि सर्वेधर्म 
पाधारण भले कामोके अतिरिक्त नमाज, रोजा, (उपवास), दान 
(जकात) भर हज (जीवनमे एक बार काबा-दर्शन) ये चार मुख्य हे । 
निषिद्ध कर्मोंमे श्रनेक देवताओं और उनकी मृ्तियोका पूजन, शराब- 
पीना, हराम मास (सुझर तथा कलमा बिना पढ़े मारे गये जानवरका 
मास) खाना आ्रादि है।' 
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'विस्तारके लिये देखो मेरा “कुरानसार”। 


तृतीय अध्याय 


यूनानी द्शनका प्रवास और उसके 
अरबी अनुवाद 


$ १-अरस्तरके ग्रन्थोंका पुनः प्रचार 


इस्लामिक दर्शन यूनानी द्शन--खासकर भ्ररस्तके दर्शन तथा उसमें 
नव-अफलातूनी (पिथागोर-अफलातून-भारतीय दशैन) दर्शनके पटका ही 
विवरण और नई व्याख्या है, यह हमे भ्रागे मालूम होगा । यद्यपि अफलात॑ 
(प्लातो) तथा दूसरे यूनानी दाशैनिकोके ग्रन्थोंके भी भाषान्तर भ्ररबीमे 
हुए, किन्तु इस्लामिक दाशनिक सदा अरस्तका अ्रनुसरण करते रहे, इस- 
लिए एक बार फिर हमे अरस्तृकी कृतियोकी जीवनयात्रापर नजर डालनी 
पडेगी, क्योकि उसी यात्राका एक महत्त्वपर्ण भाग इस्लामिक दर्शनका 
निर्माण है। 


९-अरस्तूके ग्रन्थोंकी गति 


अरस्तूके मरने (३२२ ई० पू०)के बाद उसकी पृस्तके (स्वरचित 
तथा सगृहीत) उसके शिष्य तथा सम्बन्धी थ्योफ्रास्तु (देवश्रात)के 
हाथमे आईं । थ्योफ्रास्तु स्वयं दाशनिक और दर्शन-अध्यापत्मे अ्रस्तृका 
उत्तराधिकारी था, इसलिए वह इन पृस्तकोकी कदर जानता था। 
लेकिन २८७ ई० पू्‌०मे जब उसकी मृत्यु हुई, तो यह सारी पुस्तके उसके 
शिष्य नेलुसकों मिली, और फिर १३३ ई० पृ०्के करीब तक उसीके 
खान्दानमे रही। इसके बीचहीमे यह खानदान क्षुद्र-एसियामे प्रवास कर 
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गया, श्र साथ ही इस पग्रन्थराशिकों भी लेता गया। लेकिन इस समय 
इन किताबोंको बहुत ही छिपा रखनेकी--धरतीमे गाडकर रखनेकी 
कोशिग की गईं, कारण यह था कि ईसा-पूर्व तीसरी-दूसरी संदीके यूनानी 
राजे बड़े ही विद्याप्रेमी थे (इसकी बानगी हमे भारतके यवन-राजा 
मिनानदरसे मिलेगी) और पुस्तक-सग्रहका उन्हे बहुत शौक था। १३३ 
ई० पृ०मे रोमनोने यूनान-शासित देशो (क्षुद्र-एसिया भ्रादि) पर 
ग्रधिकार किया। इसी समय नेलसके परिवारवाले भ्ररस्तृके प्रत्थोमे 
पुडिया तो नहीं बॉधने लगे थे, क्योकि वह कोगजपर नहीं लिखे हुए 
थे, और वैसा करनेसे उतना तफा भी ते था, बल्कि उन्होने उन्हें तंह- 
खानेंसे निकालकर वाजारमे वेचता शुरू किया। सयोगवश यह सारी 
ग्रत्थ-राशि अधेन्स (यान) के एक विद्या-प्रेमी अ्रमीर भ्रत्पीकनने खरीद 
लिया, और काफी समय तक वह उसके पास रही ॥ ८६ ई० पृ० में रोमन 
सेनापति सलरसेलाने जब एथेन्स विजय किया, तो उसे उस ऐतिहासिक 
नगरके साथ उसकी महान देन अरस्तूकी यह ग्रन्थ-राशि भी हाथ लगी, 
जिसे कि वह रोममें उठा ले गया, और उसे अंधकारपूर्ण तहसानेमे 
रखनेकी जगह एक सावेजनिक पुस्तकालयमे रख दिया। इस प्रकार दो 
शताब्दियोके बाद भरस्तृकी कृतियोकों समभदार दिमागौंपर अपना असर 
डालनेका मौका मिला। प्रद्धानिकूते अ्रस्तूके बिखरे लेखोको नियमानुसार 
क्रम-बद्ध किया । 

प्रसस्तृकी कृतियोकी जो तीन पुरानी सूचियाँ प्राजकल उपलब्य हैं 
उनमे देवजानि लारितुकी सूचीमे १४६, श्रनानिमुकी सूचीमे भी पुस्तकोंकी 
संख्या करीब-करीब उतनी ही है। किन्तु अद्धानिकुने जो सूची स्वयं 
भरस्तृके सग्रहको देखकर बनाई, उसमे उपरोक्त दोनो सूचियोंसि कम पुस्तक 
है। पहिले दो सूचीकारोने अरस्तू-सवाद भौर लेख, कंथा-पुस्तके, प्राणि- 
वनस्पति-सम्बन्धी साधारण लेखो, ऐतिहासिक, किस्सो, धर्म-सम्बन्धी मामूली 
पस्तकोकों भी अरस्तृकी कृतियोमे शामिल कर दिया है, जिन्हें कि अल्धानिक्‌ 
प्रससतुके ग्रन्थ नही समभता । वस्तुत हमारे यहाँ जैसे व्यास, बुढ, शकरके 
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नामसे दूसरोके बहुतसे ग्रथ बनकर उनके मत्थे मढ दिये गये, वही बात 
अरस्तूके साथ भी हुई। 

अरस्तृकी कृतियोको' विपय-क्रसे लगाकर जितने भागोमे बाँठा गया 
हैं उनमे मुख्य यह हे-- (१) तकं-शास्त्र, (२) भौतिक-आस्त्र, (३) भ्रति- 
भौतिक (अध्यात्म)-शास्त्र, (४) श्राचार, (५) राजनीति। तकंशास्त्रमे 
ही अलकार, आचार तथा प्राणि-शास्त्र सम्बन्धी भ्रन्थ भी शामिल हें । 


२-अरस्तूका पुनः पठन-पाठन 


अरस्तृके ग्रन्थोके पठन-पाठनमे आसानी पैदा करनेके लिए सिकन्दर 
श्रफ्रादिसियसने विवरण लिखे | विवरण लिखते वक्‍त उससे अरस्तकी 
असली कितावोपर लिखनेका खूब ख्याल रखा और इसमे ग्रन्धानिकुकी 
सूचीसे उसे मदद मिली १ 
सिकन्दरके साम्राज्यके जब टुकडे-टुकडे हुए तो मिश्र-सेनापति तालमी 
(अगोकके लेखोमे तुरमाय)के हाथ झाया, तबसे ४७ ई० पू० तक तालमी- 
वशने उसपर शासन किया और धीरे-धीरे मिश्रकी राजधानी सिकन्दरिया 
(अलिकसुन्दरिया, अ्लसदा) व्यापार-केन्द्रके अतिरिक्त विद्याकेन्र होनेमे 
दूसरा अथेन्स वर्न गई। ईसाई-धर्मका प्रचार जब रोममे वढने लगा था, 
उस वक्‍त यूनानी-दर्शनके पठन-पाठनका जबरदस्त केन्द्र सिकन्दरिया थी । 
'इस वक्‍त नव-अफलातूनी दर्शनका प्रचार बढा यह हम पहिले बतला 
चुके हे । फिलो यूदियों (६० पू० २५-५० ई०) सिकन्दरियाका एक भारी 
दर्शन-अध्यापक था । ईसाकी तीसरी सदीमें प्लोतिनु (२०४५-७१ ई०) 
सिकन्दरियामे दर्शन पढाता था। ये सभी दाशेनिक रहस्यवादी नव- 
अफलातूनी दर्शनके अनुयायी थे, किन्तु इनके पठन-पाठनमे अरस्तूके ग्रन्थ 
भी गामिल थे। पोफुरु' (फोर्फोरियोस) भी यद्यपि दर्शनमे नव-अफलातूनी 
था, किन्तु उससे अरस्तृके ग्रन्थोकों समभनेकी पूरी कोशिश की। इसका 


* देखो फाराबी, पृष्ठ ११४५... ?0एशरएँ 


दर्शनानुवाद | इस्लामिक दहन ६३ 


जत्म २३३ ई०मे शाम (सिरिया)के तायर नगरमे हुआ था, किन्तु इसने 
शिक्षा सिकन्दरियामे प्लोतिनके पास पाई, और यही पीछे अध्यापन करने 
लगा। इसने भ्ररस्तृकी पुस्तकोपर विवरण और भाष्य लिखें। तकंशास्त्रके 
विद्याथियोंके लिए इसने एक प्रकरण ग्रन्थ ईसागोजी लिखा, जिसे अ्रवोने 
भ्रसस्तृकी कृति समक्रा। यह ग्रंथ आज भी अरबी मदरसोमे उसी तरह 
पढाया जाता है, जैसे सस्कृत विद्यालयोमे तरक-सग्रह, भर मुक्तावलि । 
ईसाई-धर्म दूसरे सामीय एकेश्वरवादी धर्मोकी भाँति दशनका विरोधी 
था, भवितिवाद श्र दर्शन (बुद्धिवाद)मे सभी जयह ऐसा विरोध देखा 
जाता हैँ। जब ईसाइयोके हाथमे राज-शासन ग्राया, तो' उसने इस खतरेको 
दूर करना चाहा। किस तरह पादरी थेवफिलते ३०० ई०मे सिकन्दरियाके 
सारे पृस्तकालयोकों जला दिया और किस तरह ४१५ ई०मे ईसाइयोने 
पिकल्दरियामें गणितके आचार्य हिपाशियाका वडी निर्देयताके साथ बंध 
किया, इसका जिक्र हो चुका है । अल्तमे ईसाई राजा जस्तीनियनने १२६ 
ई०मे राजाज्ञा निकाल दर्शतका पठत-पाठन बिलकुल वन्द कर दिया । 


( २-यूनानी दाशवनिकोंका अवास और दर्शनातुवाद 
९-यूनानो दाशनिकोंका प्रवाल 

दर्णनद्रोही जस्तीनियतके शासनके ववनहीसे रोमन साम्राज्यके पडोसमे 
उसका प्रतिद्द्वी ईरानी साम्राज्य था, जिसने भ्रभी किसी ईसाई या दूसरे 
भ्र-सहिष्णु सामी धर्मको स्वीकार न किया था; उस समय ईरानका शाह- 
शाह कबद (४८७-६८ ई०) था। 

मज्दक--कवदके समय ईरानका विख्यात दाशैनिक मज्दक मौजूद 
था। दर्शनमें उसके विचार भौतिकवादी थे। वहू साम्यवाद श्ौर सघवाद- 
का प्रचारक था। उसकी शिक्षा थी--सम्पत्ति वैयक्तिक नही साधिक होनी 
चाहिए, सारे मनुष्य समान और एक परिवार-सम्मिलित होने चाहिए। 
संयम, श्रद्धा, जीव-दया रखना मनुष्य होंनेकी जवाबदेही है। भज्दककी 
विक्षाका ईरानियोमे बडी तेजीसे प्रसार हुआ, और खुद कवद भी जब 


९ 
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उसका 


उसका अनयावी वैन गया, तो अमीर और प्रोहित-र्गक्तो खतरा साफ 
हिखलाई ठेने लगा। मज़्वकके सिद्धान्तोको यक्तियोंसे नहीं काटा जा 
सकता था, इसाोलए उत्हं तलवारस क्रावनका प्रयत्न करना जरूरा मालूम 
हुआ। कवठका कदकर उम्रक भाइ जामास्प ( है८द-५०१ इ० )को गद्दी 
प्र वेठाव्य गया। पुरोहितों तथा सचामन्तोने बहुतेरा उकसाया किन्तु 
जानास्य भाइके खनसे हाथ रंगनके लिए तंबार न हआ्ना, जिसमें साधारण 
जनतामें मज्चकका शिक्षाका प्रभाव भी एक कारण था | कबंद किसी तरह 
जेलने भाग गया | उस वक्‍त युरोप और एसियामें (भारतमें मी) मध्य- 
एसियाक अ्रसमम्य बदद-हणोंका आनंक छाया हुमा था। कवदने उनकी 
भद्दायतासे फिर गद्दी पाई । कबदने पहिले तो मज्ठकी विचारोंके साथ 
वेबत्िनिक सहानभति रखी, लेकितन जब साम्बवाद प्रयोगल्षेत्रम उतरने 
लगा, तो हर समयक्ते शिक्षित आड्शवावियों की मॉँति बह उसका विरोत्री 
उन गया, और उसकी आजनासे हजारो स्ाम्यवादी मज्दकी तलवारके बराट 
उतारे गये | ! 
५२६ ई०में जस्तीतियनन दर्शनके पठने-याठलका निषेव किया था| 





शा 


इससे पहिले ५२१ ई०में कव्के छोटे लड़के खशरों (५४२१-७० ई०)ने 
बइ-छोटे भाइग्ोका हननकर गद्टी समाली। मज्ठकी साम्यवादी अ्रव 
भी अपने प्रभागकों वह्य रहे थे, इसलिए परोहितों और अमीरोके लाइले 


खबरोने एक लाख मज्ठकी श्रावर्भवाब्योिका खनकर अपनी न्यायप्रियता- 
का परिच्रय व्यि; इसी सफ़लताके उपलक्षमें उसने नौगेरजां (नये-ाह) 
की उपाधि धारण की; अमीरों-परोेहितोक्री दुनियाने उसे न्यायी” 
(आह्नि)की पव्वी दी | 


२-धूनानों दर्शन-प्रन्थोंके ३रानी तथा सुरियानी अनुवाद 


नौगेरवकि इन काले कारनामोंके अतिरिक्त कुछ अच्छे काम भी 
जिनमें एक हू. अनात्र बनानी दारथनिक्रों को मरण देता । ५२६ 
$० में सात नव-अफलातनी दार्भनिक अ्थेन्ससे जोन बताकर भागनंपर 


(2५५ 
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मजबूर हुए, इतमे सिम्पेलू और देमासिपु भी थे। इन्होने नौशेरवॉके 
राज्यमे शरण ली। शरण देनेमे नौशेरवाँकी उदार-हृदयताका उतना 
हाथ न था, जितना कि अपने प्रतिद्वही रोमन कैसरके विरोधियोको 
शरण देनेकी भावना । अपने पूृवजोकी भाँति नौशेरवाँका भी रोमन कैसरसे 
भ्रवृसर युद्ध ठना रहता था। एक युद्धकों अनिर्णयात्मक तौरपर खतम 
कर ५४६ ई०में उसने रोमकों पराजितकर अपनी शर्तोपर सुलह कर- 
वानेमे सफलता पाई। सुलहकी भरतोमे एक यह भी थी कि रोमन केसर 
प्रपने राज्यमे धामिक (दाशनिक) विचारोकी स्वतत्रता रहने देगा। इस 
सधिके अनुसार कुछ विद्वान्‌ स्वदेश लौटनेमे ध्रफल हुए, किन्तु सिम्पेलु और 
देमासियुको लौटनेंकी इजाजत न मिल सकी | 

१) इरानी (पहलवी) भाषामें अनुवाद--नौशेरवॉने जब्देशा- 
पोरमे एक विद्यापीठ कायम किया था, जिसमे दर्शन और वेद्यककी शिक्षा 
खास तौरसे दी जाती थी। इस विद्यापीठमे इस समय पठन-पाठनके ग्रति- 
रिक्त कितने ही यूनानी दर्शन तथा दूसरे ग्रथो (जिनमे पौलुस्‌ पर्सा द्वारा 
अनुवादित अरस्तूके तकंशास्त्रका अनुवाद भी है)का पहलवीमे ग्रवुवाद 
हुआ । ग्रनवादकोमे कितने ही नस्‍्तोरीय सम्प्रदायके ईसाई भी थे, जो 
कि खुद कंसर-स्वीकृत ईसाई सम्प्रदायके कोपभाजन थे । 

जवानवाद (ईरानी नास्तिकवाद )--यहाँ पर यह भी याद रखना 
चाहिए, कि ईरानमे स्वतत्र विचारोकी धारा पहिलेसे भी चली आती 
थी। नोशेरवाँसे पहिले यज्दागिर्द द्वितीय (४३९-५७ ई०)के समय एक 
तास्तिकवाद प्रचलित था, जिसे ज्वानवाद कहते हे। जवान पहलवी 
भाषा मे काल (अरवी-दहु ) को कहते है । ये लोग कालकों ही मूल कारण 
मानते थे, इसीलिए इन्हे ज्वानवादी-कालवादी (अरबी--दहिया) कहते 
थे। नास्तिक होते भी यह भाग्यवाद के विश्वासी थे। 

(२) सुरियानी (सिरियाकी) भाषामें अनुवाद--ईसवी सनकी 
पहिल्री सदियोगे दुनियाके व्यापारक्षेत्रमे सिरियत (शामी) लोगोका एक 
खाप्त स्थान था। जिस तरह वे ईरानी, रोम, भारत और चीनके व्यापारमे 

प्र 
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प्रधानता रखते थे, उसी तरह पश्चिमी एसिया, भ्रफ्रीका और युरोप-- 
पर्चिममे फ्रास तक--का व्यापार सिरियन लोगोके हाथमे था। बल्कि 
मद्रासके सिरियत ईसाई इस वातके सबृत हे, कि सिरियन सौदागर दक्षिणी 
भारत तक दौड लगाते थे। व्यापारके साथ धर्म, सस्कृतिका श्रादान- 
प्रदान होना स्वाभाविक है, और सिरियनोने यही बात यूनानी दहालके 
साथ की । सिरियन विद्वानोने यूनानी सभ्यताके साथ उनके दरशशनकों भी 
सिकन्दरिया (मिश्र), भ्रन्तियोक (क्षुद्र-एसियाका यूनानी नगर) से लेकर 
ईरान (जन्देशापोर), और मेसोपोतामिया, निसिबी (ईरान, एदेस्सा) 
तक फैलाया। पश्चिमी और पूर्वी (ईरानी) दोनो ईसाई सम्प्रदायोकी * 
धर्म-भाषा सुरियानी (सिरियाकी भाषा) थी, किन्तु उसके साथ उनके 
मठोमे यूनानी भाषा भी पढाई जाती थी। एदेस्सा (मसोपोतामिया) 
भी ईसाइयोका एक विद्याकेन्द्र था, जिसकी वजहसे ऐदेस्साकी भाषा 
(सुरियानीकी एक बोली) साहित्यकी भाषाके दर्जे तक पहुँच गई। उसके 
अध्यापकोंके नस्तोरीय विचार देखकर ४८६९ ई०मे एदेस्साके मठ-विद्या- 
लयको बद कर दिया गया, जिसके बाद उसे निश्िवी (सिरिया)मे खोला 
गया । 

(क) निसिवी (सिरिया)--निस्िवी नगर ईरानियोके भ्रधिक्ृत 
प्रदेशमे था, और सासानी शाहका वरदहस्त उसके ऊपर था। नस्तोरीय 
ईसाई सम्प्रदायके धर्मकी शिक्षाके साथ-साथ यहाँ दर्शन और वेद्यकका 
भी पठन-पाठन होता था । दर्शनकी शोर विद्याथियो श्रौर अध्यापकोका 
भुकाव तथा आदर अधिक देख धर्मनेताओको फिक्र पडी, और ५६० ई०मे 
उन्होने नियम बनाया, कि जिस कमरेमे धर्म-पाठ हो, वहाँ लौकिक विद्याका 
पाठ नहीं होना चाहिए । 

मसोपोतामियाके इस भागमे जिसमे निसिबी, एदेस्सा तथा हरानके 
गहर थे, उस समय सुरियानी भाषा-भाषी था। पिछले महायुद्ध (१६१४- 
१८ ई०)के वाद मसोपोतामियाके सुरियानी ईसाइयोकों किस तरह 
निर्दयतापूवंक कत्ल-आ्राम किया गया था, इसे अभी बहुतसे पाठक भूले 
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ते होगे। आज मसोपोतामिया (ईराक) सिरिया (क्षुद्र-एसियाका एक 
भाग) मिश्र, मराकोमे जो श्री भाषा देखी जाती है, वह इस्लाम 
और अरबोके प्रसारके कारण हुआ | इस तरह ईसाकी प्राथमिक शता- 
ब्दियोमे एदेस्सा और उसका पड़ोसी तगर ईरान भी सुरियानी भाषा- 
भाषी था। 

मसोपीतामियाके इन विद्यापीठोंमे चौथीसे श्राठवी सदी तक बहुतसे 
यूनाती-दर्शन तथा शास्त्रीय-ग्रथोका तर्जुमा होता रहा, जिनमे सर्जियस 
(४६६-५३६ ई०)के भ्रनुवाद विषय और परिमाण दोनोके स्यालसे बहुत 
पूर्ण थे। जब मसोपोतामियापर इस्लामका श्रधिकार हो गया, तब भी 
सुरियानी भ्नृवादका काम जारी रहा, एदेस्साके याकूब (६४०-७०८ ई०) 
से अपने अनुवाद इसी समय किये थे। इत अनुवादोमे सब जगह मूलके 
अ्रनुकरण करनेकी कोशिश की गई हे, किन्तु यूनानी देवी-देवताओं तथा 
महापुरुषोके स्थानपर' ईसाई महापुरुषोको रखा गया है। इस बातमे 
अरब अनुवाद और भी श्रागे तक गये। सुरियानी अनुवादोमे अरस्तृके 
तकंशास्त्रका ही अनुवाद ज्यादा देखा जाता है, और उस वक्‍्तके सुरि- 
यानी विद्वान्‌ अरस्तूको सिर्फ तकशास्त्री समभते थे। 

इन्ही सिरियन (सुरियानी) लोगोने पीछे भ्राववी-दसवी सदीमे बगदादके 
खलीफोके शासनमे यूनानी ग्रन्थोको सुरियानी अनुवादोकी मददसे या स्वतन्त्र 
रूपसे अरबी भाषामे तर्जमा किया । सुरियानियोका सबसे वडा महत्त्व यह 
है, कि यूनानी अपने दर्शकों जहाँ लाकर छोड देते हे, वहाँसे वह उसे 
ग्रागे--विचारमे तही कालमे--ले जाते है, और ग्ररबोको भागेकी जिम्मे- 
वारी देकर अपने कार्यकों समाप्त करते है । 

(ख) हरानके साबी--जब यूनान तथा दूसरे पश्चिमी देशोमे ईसाई- 
धर्मके जबर्दस्त प्रचारसे यूनानी तथा दूसरे देवी-देवता भूले जा चुके थे, 
तब भी मेसोपोतामियाके हरान नगरमे सभ्य मूर्तिपुजक मौजूद थे। जो 
यूतानके दार्शनिक विचारोके साथ-साथ देवी-देवतोमे श्रद्धा रखते थे, 
किन्तु सातवी सदीके मध्यमें इस्लामिक विजयके साथ उनके देवताओं और 
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देवालयोकी खेरियत नहीं रह सकती थी, इसलिए उनकी पूजा-अर्चा 
चली गई, हाँ किन्तु उनके दाशेनिक विचारोको नष्ट करना उतना आसान 
न था। पीछे इन्ही साबियोने इस्लाममे अपने दाशनिक विचारोको डालकर 
भारी गडबडी पैदा की, जिसके लिए कि कट्टर मुसलमान उन्हें बराबर 
कोसते रहे । इन्ही साबी लोगोका यूनानी दर्शनके अ्ररवी तर्जुमा करनेमे 
भी ख़ास हाथ था। 


३-यूनानो दशन-्रंथोंके अरबों अनुवाद (39०४-१००० है) 


प्रथम चार अरब खलीफोके बाद अ्रमीर म्वाविया (६६१-८० ई०) 
के खलीफा बनने, कबीलाशाही (अरबी) एवं सामन्तशाही व्यवस्थाके 
द्वद, और हुसेनकी शहादतके साथ कबीलाशाहीके दफन होनेकी बातका 
हम जिक्र कर चुके हे । स्वावियाके वश (बनी-उमैय्या)की खिलाफतके 
दिनो (६६१-७५० ई०)मे इस्लाम धर्मको भरसक हर तरहके बाहरी 
प्रभावसे सुरक्षित रखनेकी कोशिश की गईं, किन्तु जहाँ तक राज्य- 
व्यवस्था तथा दूसरे सास्कृतिक जीवन-क्षेत्रका सम्बन्ध था, अरबोने उन 
सभी सभ्य जातियोसे कितनी ही बाते सीखनेकी कोशिश की, जिनके 
सम्पकमे वह खुद आये। विशेषकर दरबारी ठाट-बाठ, शान-शौकतमे तो 
उन्होने बहुत' कुछ ईरानी शाहोकी नकल कौ। उजड्ू अरबोकी कडी 
आलोचना तथा क्रियात्मक कोपसे बचनेके लिए अमीर म्वावियाने पहिले 
ही चालाकीसे राजधानीकों मदीनासे दमिश्कमें बदल लिया था, और इस 
प्रकार मदीनाका महत्त्व सिफे एक तीर्थका रह गया। 

बनी-उमैय्याके शासनकालमे ही इस्लामी सल्तनत मध्य-एसियासे 
उत्तरी अफ्रीका और स्पेन तक फैल गई, यह बतला आये हे, और एक 
प्रकार जहाँ तक अरब तलवारका सम्बन्ध था, यह उसकी सफलताकी 
चरम सीमा थी। उसके बाद इस्लाम युरोप, एसिया, भारतीय सागरके 
बहुतसे भागोपर फैला जरूर, किन्तु उसके फैलानेवाले भ्रव नही अनू- 
अरब मुसलमान थे । 
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पहिली टक्‍करमे अरबी मुसलमानोने कबीलाशाहीके सवालकों तो 
छोड दिया, किन्तु समभौता इतनेहीपर होने वाला नहीं था। जो श्रनु- 
अरब ईरानी या शामी जातियाँ इस्लामकों कबूल कर चुकी थी, वह 
प्रसभ्य बहू नहीं, बल्कि अरबोंसे बहुत ऊँचे दर्जेकी सभ्यताकी धनी थी, 
इसलिए वह भ्ररबकी तलवार तथा धर्म (इस्लाम)के सामने सर भुका 
सकती थी, किन्तु अपनी मानसिक तथा बौद्धिक संस्कृतिकों तिलाजलि देना 
उनके बसकी बात न थी, क्योकि उसका मतलब था सारी जातिमेंसे 
बौद्धिक योग्यताकों हटाकर ग्रज्ञता--तारुप्यसे लौटकर शैशव--में जाता । 
यही वजह हुई, जो बनी-उम्ैय्याके बाद हम इस्लामी शासकोको समभौतेमे 
और श्रागे बढते देखते हे। * 

म्वाविया, यजीद, उमर (२) कृशल शासक थे, किन्तु जैसे-जैसे 
राजवश पुराना होता गया, खलीफा भश्रधिक शवक्तिसे हीन होते गये, 
यहाँ तक कि म्वावियाके श्राठवे उत्तराधिकारी इब्न-म्वाविया (७४४- 
४७ ई० )को तख्तसे हाथ धोना पडा। जिस कूफाका शासक रहते वक्‍त 
यजीदने हुसैनके खूनसे अपने हाथों को रंगा था, वहीके एक अ्रब- 
सर्दार अब्दुल अब्बास (७४६-५४ ई०) ने अपने खिलाफतकी घोषणा 
की । खलीफाकों कबीलेका विश्वासपात्र होता चाहिए, यह बात तो, 
बनी-उमैय्याने ही खतम कर दी थी, और दुनियाके दूसरे राजाश्रोकी 
भाँति तलवारकों श्रन्तिम निर्णायक मान लिया था, इसलिए भ्रब्बासकी 
इस हरकतकी शिकायत वह क्या कर सकते थे ? अ्ब्बासने बनी-उमेय्याके 
शाहजादोमेसे जिन्हे पाया उन्हे कतल किया, यद्यपि यह कत्ल उतना दर्दे- 
नाक न था, जैसा कि कबेलाके शहीदोका, किन्तु इतिहासके पुराने पाठकों 
कुछ अशोमे “दृहराया” ज़रूर। इन्ही शाहजादोमेसे एक--अबदु रहमान 
दाखिल पश्चिमकी श्रोर भाग गया, और स्पेन तथा मराकोमे अपने वशके 
दासनकों कूछ समय तक औ्ौर बचा रखनेमें समर्थ हुआ। 

अब्बासने सारे एसियाई इस्लामी राज्यपर अधिकार जमाया। 
आरम्भिक समयमे अब्बासी राजवश (प्रब्बासियो)ने भी अपनी राजधानी 
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दमिश्क रखी, किन्तु अब्बासके बेटे खलीफा मसूर (७५४-७५ ई०)ने 
७६२ में बगदाद नगरकों बसाया, और पीछे राजधानी भी वही बदल 
दी गईं। अब खिलाफत एक तरहसे अरबी बातावरणसे हटकर भ्रन्‌- 
अरब--ईरानी तथा सुरियानी--वातावरण मे आगई, इसलिए अब्बासी 
खलीफोपर बाहरी प्रभाव ज्यादा पडने लगा। यह भी स्मरण रखना 
चाहिए कि आरभते ही मुसलमानोने अरबी खूनको शुद्ध रखतेका रुयाल 
नही किया, खासकर मॉकी तरफसे । पैगम्बरके नाती हुसेनकी पत्नी 
अन्तिम ईरानी शाह यज्दगिद तृतीय (६३४-४२ ई०)की पृत्री हुस्तवानू 
थी। बनी-उमेय्या इस बारेमे और उदार थे। वही बात अब्बासियोके 
वारेमे थी। इस तरह साफ है कि जिन खलीफोको अब भी अरब समझा 
जाता था, उनमे भी अन-अरब खून ही ज्यादा था। यह और वातावरण 
मिलकर उनपुर कितना प्रभाव डाल सकते थे, यह जानना आसान है । 

(१) अलुवाद-काय--उपरोक्त कारणोसे बगदाद'के खलीफोका 
पहिले खलीफोसे विचारके सम्बन्धमे ज्यादा उदार होना पडा। उनकी 
सल्तनतमे बुखारा, समरकन्द, बलख, ने-शापोर, रे, बगदाद, कूफा, दमिहक 
आदिसे बडे-बडे विद्यापीठ कायम हुए, जिनमे आरम्भमे यद्यपि कुरान और 
इस्लामकी ही शिक्षा दी जाती थी, किन्तु समयके साथ उन्हें दूसरी विद्याओ्री- 
की ओर भी ध्यान देना पडा | मसूर (७५४-७५), हारून (७८६- 
5०६ ई०) और मामून (८५११-३३ ई०) अरबी शालिवाहन और विक्रम 
थे, जिनके दरबारमे देश-विदेशके विद्वानोका बडा सम्मान होता था। वे 
स्वय विद्वान थे और इनके शाहजादोकी शिक्षा कुरान, उसकी व्याख्याओ 
और परपराश्रो तक ही सीमित न थी, बल्कि उनकी शिक्षामे यूनानी 
दर्शन, भारतीय ज्योतिष और गणित भी शामिल थे। गोया इस प्रकार 
अब्बासी खलीफावशमे अरबके सीधे-सादे वद्दुओकी यदि कोई चीज बाकी 

' यह नाम भी पारसी है, जिसका संस्कृत रूप होगा भग (व्‌) दत्त 
भगवान्‌की दी हुई । 
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रह गई थी, तो वह भ्ररबी भाषा थी, जो कि उस वक्‍त सारे इस्लामी 
सल्तनतकी राजकीय तथा सास्क्ृतिक भाषा थी। 
यजीद प्रथम (६८०-७१७ ई०)के पृत्र खालिद (मृ०,७०४ ई०) 
को कीमिया (रसायन) का वहुत शौक था। कहते हे, उसीने पहिले-पहिल 
एक ईसाई साध द्वारा कौमियाकी एक पुस्तकका यूनानीसे भ्ररब्री भाषामे 
अनुवाद कराया। मसूर (७५४-७५ ई०)के शासनमे वेद्यक, तकंशास्त्र, 
भौतिक विज्ञानके ग्रन्थ पहलवी या सुरियानी भाषासे ग्ररबीमे भ्रनुवादित 
हुए । इस समयके अ्रनवादकोमे इब्न-अलू-मुकफ्फाका नाम खास तौरसे 
मशहूर है। मुकफफा स्वय ईरानी जातिका ही नहीं बल्कि ईरानी” धर्मका 
भी अनयायी था। इसने कितने ही यूनानी दर्शन-अ्रन्थोके भी अनुवाद 
किये थे, किन्तु बहुतसे दूसरे प्राचीन भ्रवी अ्नुवादोकी भाँति वह काल- 
कवलित हो गये, भौर हम तक नही पहुँच सके, किन्तु उन्होने प्रथम दाशे- 
निक विचारधारा प्रवर्तित करनेमे बडा काम किया था, इसमें तो शक 
ही नहीं । 
हारून भर मामूनके भ्रनुवादकोमे कुछ सस्क्ृत पडित भी थे, जिन्होंने 
वैद्यम और ज्योतिषके कितने ही ग्रत्थोके अरबी अनुवाद करनेमे सहायता 
दी। इस समयके कुछ दर्भन-अनुवादक श्र उनके अनुवादित ग्रत्थ निम्न 
प्रकार हे-- 
अनुवादक काल अनुवादित ग्रथ. मूलकार 
योहन (योहन्ना) नवी सदी. तैमाउस म्फलातूँ 
विनू-बितरिक्‌ 
) हि प्राणिशास्त्र ग्रस्त 
5 ४ मनोविज्ञान मु 
हि हे तकशास्त्रके 
ग्रश !! 
अब्दुल्ला नइमलू- 5३५ ई०  “सोफिस्तिक' प्रफलातूं 
ह्म्सी 
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अब्दुल्ला नइमुल- ८रे५ई० भौतिक ज्ास्त्र- फिलोपोन, ' 
हिम्सी टीका 
क़स्ता इब्न-लूका अलू-. ,, |) रे 
बलबक्‍्की 
ं मा के सिकंदर अफ्रा- 
हि दिसियस्‌ 


भामून (८११-३३ई० )के बाद भी अनुवादका काम जारी रहा, और 
उस वकक्‍तके प्रसिद्ध अनुवादकोमे हे--होनेन इब्त-इस्हाक (६१० ई०) 
होबेश इब्न-उलू-हसन, अबूबिश् मत्ता इब्न-यूनूस अलू-कन्नाई (६४० ई०) 
अबू-जक्रिया इब्त-आदी ., .मन्तिकी (६७४ ई०), अबू-अली ईसा जूरा 
(१००८ ई०), अबुल्‌-खर अलू-हसन खम्मार (जन्म ६४२ ई०) 

(२) समकालीन बौद्ध तिब्वती अनुवाद--अनुवाद द्वारा अपनी 
भाषाकों समृद्ध तथा श्रपनी जातिको सुशिक्षित बनाना हर एक उन्नतिशील 
सभ्य या असभ्य जातिमें देखा जाता है। चीनने ईसाकी पहिली सदीसे 
सातवी सदी तक हजारों भारतीय ग्रत्थोका चीनीमें अनुवाद बड़े भारी 
आयोजन और परिश्रमके साथ इसीलिए कराया था। तिब्वती लोगोकी 
भी अरबके बद्दुओकी भॉति खानावदोश अक्षर-सस्कृति-रहित असभ्य 
जाति थे। उन्हीकी भाँति तथा उसी समयमे ख्ोड-चन-गनपों (६३०- 
६८ ई०) जैसे नेताके नेतृत्वमे उन्होने सारे हिमालय, मध्य-एसिया तथा 
चीनके पश्चिमी तीन सूबोंको जीत एक विशाल साम्राज्य कायम किया। 
और एक बार तो तिब्वती घोडोने गगा-गड़कके संगमका भी पानी पिया 
था। अरबोकी भाँति ही तिब्बतियोको भी एक विस्तृत राज्य कायम कर 
लेने पर कबीलेशाटी तरीकेको छोड सामन्तशाही राजनीति, और सस्क्ृति- 
की शिक्षा लेनी पडी, जिसमे राजनीति तो चीनसे ली । पेंगबर मृहम्मदकों 
तरह स्वय धर्मचिन्तक न होनेसे स्रोड-चनने चीन, भारत, मध्य-एसियामे 





' झरस्तुकी पुस्तक । 
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प्रचलित बौद्ध धर्मकी अपनाया, जिसने उसे सभ्यता, कला, धर्म, साहित्य 
श्रादिकी शिक्षा तेजीसे तथा बहुत सहानुभूतिपृर्वंक तो दी जरूर, किन्तु 
साथ ही अपने दुखबाद तथा आदशवादी अहिसावादकी इतनी गहरी घट 
पिलाई कि स्रोड-चन्‌के वश (६३०-६०२ ई० )के साथ ही तिब्बती जातिका 
जीवन-त्लोत सूख गया । तिब्बती, अरबी दोनो जातियोने एक ही साथ 
दिग्विजय प्रारभ किया था, एक ही साथ दोनोने विजित जातियोसे 
सभ्यताकी शिक्षा प्राप्त की । यद्यपि भ्रतिशीत-प्रधान भूमिके वासी होनेसे 
तिब्वती बहुत दूर तक तो नही बढ़े, किन्तु साम्राज्य-विस्तारके साथ वह 
पश्चिममे बल्तिस्तान (कश्मीर), लदाख, लाहुल, स्पिती तक, दक्खिनमे 
हिमालयके बहुतसे भागों, भूटान और बर्मा तक वह जरूर फैले। सबसे 
बडी समानता दोनोमे हम यह पाते हूँ, कि मसूर-हारूत-मामृतका समय 
(७५४-६३३ ई०) करीव-करीब वही हैँ जो कि ठिनदे-चुगू-तन्‌, और 
ठिल्लोइ-दे-चन्‌, ठि-दे-ननका (४४०-८७७ ई०)का है; ओर इसी समय 
ग्ररबकी भाँति तिब्वतने भी हजारो सस्कृत ग्रल्थोंका अपनी भाषामे अतु- 
वाद कराया, इसका अधिकाश भाग अब भी सुरक्षित है। यह' दोनो 
जातियाँ ग्रापसमे अपरिचित न थी, पूर्वी मध्य-एसिया (वर्तमान सिन- 
क्या&) तथा ग्िल्गितके पास दोनो राज्योकी सीमा मिलती थी, और दोनो 
राज्यशक्तियोमे मित्रतापूर्ण सन्धि भी हुई थी, यद्वपि इस सधिके कारण 
सीमान्त जातियो--विशेषकर ताजिको--का भारी पनर्थ हुआ था । 

(३) अरबी अनुवाद--यदि हम अनुवादकोंके धर्मपर विचार 
करते है, तो तिब्बती भौर अरबी अनुवादोमे बहुत अन्तर पाते है । तिब्बती 
भाषाके अनुवादक चाहे भारतीय हो अथवा तिब्बती, सभी बौद्ध थे। यह 
ज़रूरी भी था, क्योकि वे्यक, छन्द काव्यके कुछ ग्रन्थोके अतिरिवत जिन 
ग्रन्थोका अनुवाद उन्हे करना था वह बौद्ध धर्म या दशशनपर थे । तिब्बती 
अनुवाद जितने शुद्ध हे, उसका उदाहरण झौर भाषामें मिलता मुश्किल 
है। भ्रबी भ्रनुवादकोमे कुछके ताम यह है, इनमे प्राय सभी यहुदी, 
ईसाई या सातबी धर्मके माननेवाले थे। 


छ्डे दर्शन-दिगर्शन [ भ्रध्याय ३ 


जाज विन-जिन्नीतल ईसा बिनन्‍यूनस्‌ इब्राहीम हरानी 


कस्ता बिन-लुका साबित विन कर याकूब बिनृ-इस्हाक किन्दी' 
मा-स्जियस जोरिया हम्सी . हनेन इब्न-इस्हाक' 

ईसा बिनू-माजियस_ फीसोन सर्जिस_ * अ्रयूव रहावी 

हुज्जाज विनू-मत्र बसील मतरान यूसुफ तबीब 

कव्जा रहावी हैरान अब-यूसुफ योहन्ना 

ग्रब्द यशूम्र बिन-बह्ेज तदरस बितरीक 


शेर यशूप्र विन-कत्रद सनान्‌ विन-साबित्‌ यह्या बिनू-बितरीक 
सादरी भ्रस्कफ 


श्र-मुस्लिम अनुवादकशअपने धर्मको बदलना नही चाहते थे, भौर उनके 
सरक्षक इस्लामी गासकोकी इस बारेमे क्या नीति थी इसका अच्छा उदा- 
हरण इब्न-जिन्नीलका है । खलीफा मसूर (७५४-७५ ई०)ने एक बार 
जिब्रीलसे पूछा कि, तुम मुसलमान क्यो नही हो जाते, उसने उत्तर दिया-- 
अपने बाप-दादोंके धर्ममें ही में मरूँगा । चाहे वह जन्नत (स्वर्ग )में हो, या 
दोजख (नक)मे, में भी वही उन्हींके साथ रहना चाहता हूँ।” इसपर 
खलीफा हँस पडा, और अनुवादककों भारी इनाम दिया। 


* ये प्ररवी मुसल्मात थे। 


चतुर्थ अध्याय 
दशनका प्रभाव और हस्लाममें मतभेद 
$ १-इस्लाममें मतभेद 


क्रानकी भाषा सीधी-सादी थी। किस्सी बातके कहतेका उसका 
तरीका वही था, जिसे कि हर एक बद्दू अनपढ़ समझ सकता था। इसमे 
गक नही उसमें कितनी ही जगह तुक, अनुप्रास जैसे काव्यके शब्दालकारो- 
का ही नहीं बल्कि उपभा भ्रादिका भी प्रयोग हुआ है, किन्तु ये प्रयोग भी 
उतनी ही मात्रामे हे, जिसे कि साधारण अरबी भाषाभाषी ग्रंतपढ 
व्यक्ति समझ सकते है। इस तरह जब तक पैगबर-कालीन भ्ररवोके 
बौद्धिक तल तक बात रही, तथा इस्लामी राजनीतिमे उसीका प्रभाव 
रहा, तव तक काम ठीकसे चलता रहा, किन्तु जैसे ही इस्लामिक दुनिया 
अरबके प्रायद्वीपसे बाहर फैलने लगी श्र उससे वे विचार टकराने लगे, 
जिनका जिक्र पिछले ग्रध्यायोगे हो अ्या है, वेसे ही इस्लाममे मतभेद होना 
जरूरी था | 


(-फ़िक्ला या धर्ममोमसांसकोंका ज़ोर 


पैगबरके जीते-जी क्रान और पैगबरकी बात हर एक प्रश्नके हल 
करनेके लिए काफी थी। पैगबरके देहान्त (६२२ ई०)के बाद कुरान और 
पैगबरका आचार (सुझ्नत या सदाचार) प्रमाण माना जाने लगा। यद्यपि 
सभी हदीसो (पैगबर-वाक्यो, स्मृतियो)के संग्रह करनेकी कोशिश शुरू हुई 
थी, तो भी पैगबरकी मृत्यके बाद एक सदी बीतते-बीतते श्रव्ल (बुद्धि) 
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दखल देना शुरू किया, श्रौर अक्‍्ल ( --बुद्धि, युक्ति) और नकल ( >-गब्द, 
धर्मग्रथ)का सवाल उठने लगा। हमारे यहाँके मीमासकोकी भाँति इस्ला- 
मिक मीमासको--फ़िकावाले फकीहो--का भी इसीपर जोर था, कि 
कुरान स्वत प्रमाण हैं, उसके बाद पैगवर-वाक्य तथा सदाचार प्रमाण 
दोने है। मीमासकोके नित्य, वैमित्तिक' काम्य कर्मोकी भाँति फिकाने 
कर्मोका भेद निम्न प्रकार किया है-- 

(१) नित्य था अवध्यकरणीय कर्म, जिसके न करनेपर पाप होता 
है, जँस नमाज़ | 

(२) नेमित्तिक (वाजिब) कर्म जिसे धर्मने विहित किया है, और 
जिसके करनंपर पृण्य होता हूँ, कित्तु न करनेसे पाप नही होता । 

(३) अनुमोदित कर्म, जिसपर धर्म बहुत जोर नही देता। 

(४) असम्मत कर्म, जिसके करनेकी धर्म सम्मति नही देता, किन्तु 
करनेपर कर्ताकों दडनीय नहीं ठहराता। 

(५) निपिद्ग कर्म, जिस कर्मकी धर्म मनाही करता है, और करने- 
पर हर हालतमें कर्ताकों दच्नीय ठहराता है । 

फिकाके ्राचायोंगे चार वहुत मशहूर हे-- 

१ इमाम अवू-हनीफा (७६७ ई०) कूफा (मेसोपोतामिया)के रहते- 
वाले थ्रे। इनके अ्रनुयायियोकों हतफी कहा जाता है । इनका भारतमे 
बहुत जोर है । 

२ इमाम मालिक (७१५४-६५ ई०) मदीना निवासी थे। इनके 
अनुयायी मालिकी कहे जाते हे । स्पेन और मराकोके मुसलमान पहिले 
सारे मालिकी थे । उमाम मालिकने पैगवर-बचन (हदीस) को धर्मनिर्णयमे 


जिसके न करनेसे पाप होता है, 'प्रतः श्रवश्यकरणीय है । 

 नेमित्तिक (प्रध॑-प्राववयक) कर्म पापादिके दुर करनेके लिये किया 
जाता है। _ फाम्यकर्म किसी कामनाकी पृर्तिके लिये किया जाता 
हैं, भौर न फरनेसे फोई हर्ज नहीं। 
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बहुत जोरके साथ इस्तेमाल किया, जिसका परिणाम थह हुआ कि विद्वानों- 
ने हृदीसोकों जमा करना शुरू किया, और हृदीसवालो (प्रहले-हंदीस) का 
एक प्रभावशाली ग्रिरोह बन गया। 

३. इमाम शाफई (७६७-८२० ई०)ने शाफई नामक तीसरे फिका- 
सम्प्रदायकी नीव डाली । यह सुन्नत (सदाचार) पर ज्यादा जोर देते थे । 

४. इमाम अहमद इब्न-हबलने हवलिया नामक तीसरे फिका- 
सप्रदायकी नीव डाली । यह ईश्वरको साकार मानते है । 

हनफी और शाफई दोनो मतोमे कय[स--दृष्टान्त द्वारा किसी निष्कर्ष 
पर पहुँचना--पर ज्यादा जोर रहा है, और यह साफ है, कि इमाम हनीफा- 
को इस विचारपर पहुँचनेमे (कृफा)के बौद्धिक वायुमडलने बहुत मदद 
दी। गाफईने इस बातमे हनफियोसे बहुत कुछ लिया। 

क्रान, सुन्नत (पैगवरी सदाचार), कयात्तके अतिरिक्त चौथा प्रमाण 
बहुमत (इज्माञ्न)को भी माना जाने लगा। इनमे पूव॑-पूृ०ंको बलवत्तर 
प्रमाण समझा गया हूँ । 


२-भतसेदों (-फितनों)का प्रारम्भ 


(१) हलूल--मुस्लिम ऐतिहासिक इस्लाममे पहिले मतभेदको 
इब्त-सबा (सबा-पृत्र)के तामसे सबद्ध करते है, जो कि सातवी सदीमें 
हुआ था। इब्न-सबा यहुदीसे मुसलमान हुआ था, और विरोधियोके 
मुकाबिलेमे हजरत भ्रली (पैयबरके दामाद)में भारी श्रद्धा रखता था। 
इसीने हलूल (अर्थात्‌ जीव अल्लाहमे समा जाता है)का सिद्धान्त निकाला 
था। 

(पुराने शीआ)--इब्न-सबाके बाद शी भौर दूसरे सम्प्रदाय पैदा 
हुए। किन्तु उस वक्‍त तक इनके मतभेद दाशनिक रूप न लेकर ज्यादातर 
क्रान और पैगबर-सन्तानके प्रति श्रद्धा और अश्रद्धापर निर्भर थे। 
शीआ्रा लोगोका कहना था कि पेगबरके उत्तराधिकारी होनेका अ्रधिकार 
उनकी पूत्री फातमा तथा अलीकी सन्तानकों है। हाँ, आगे चलकर दार्ज- 
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दे 





निक नदर स््् इन्होंने प्ञ फाण्दा तप ये जज अिलनटानननन नस निरनननननननजन न ०० अल ी॥० ०० ५ 
के नतभठ्यस इन्हाच फाण्दा उठाण आर माठजला तथा दाफयक 
गे ८ रे हक. 4-० हि जल, 7५-2जीक 2७... जा. ली ३ 








बहदसी ००2 और 22 जम ३ विलेन जी 3७. 

बहुद्ता बात ला, अर अन्तय अरब इंदावयाक दइद्त फायशा उठानम 

इतनी सफलता प्राप्त अ्ट - ी 5 ७ जी शा: 28 तर .2० शक 

् लता ब्राप्त का. के इरानस प्ड्हुदा चब्यय जरूू चफाजा अच 

+क लक सं लेअन किक कक. के. है 

[ र१४९६-१७२६ सद कथ्म हुआ. ता उच्च अश्यन्य्तका 
5 ०० बन 


राज 8 घोषित कर 
राज-धर््! घाापद् कंर छिथा। 





का भा 


छः 
श् 




















करतेसें हक > हे स्वतंत्र-अद सस्ती >> 

(२) जीव कम करनेसे र सखतत्र--अदू-यनस ईरानी (अजमो) 
सह्ा 20 >»० मई घ्चाः दिन अमल. 2 चिजिननइटननत+ 7 ०० 
पंगंवरके साथिणें (सह से था। इंसत पह धसिद्धन्त दरकाला पक 
कलम असम ० बल बज अिओ ओचज 
जाव काम करचदम सहततन्ते हु. था केरनंस जे तह, ते उत्त दंड 

कर श्र ० सिम रन सिद्धान्तने 

तह मिलना चाहिए ) ददा-उम्य्णक भसासदकालम इंस चद्धन्तद राज- 
अन्‍्नलनमनभ। नाग उयममाधकन 32 कमा. शाम्मम्अंकंत+ न कममपक 
नीतिक आ्लोंदसक्ता रूप ले लिणय था। नार्द बव्ति-खालिक जहलीते 





कर्म-स्वातन्व्यके प्रचार द्वारा लोगोकों चाउकोंके खिलाफ भडकावा शुह 
किया; उसके विरुद्ध दूसरी ओर घातक उदी-उ्मेय्या कर्मयारत्ंव्यके 
सिद्धान्तकों इस्लार-सम्मत कहकर प्रचार करते थे। 

(३) इश्वर निशुश (विशेषणु-रहित)--व्हम बिद-सफ़्णनका 


>> न अर अपना 
कहना था के अल्लाह सा गूथा था विदेष्णोत्ते रहित हैं, ४| उतर 


8. 
शरण जीदच जा» 
च् 





न्‍ 
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«पु 


उसके "5 साथ इ्सरी स्न्ल्ड्ल्स्ड्ल्दिल 
ता उत्तक साथ इतरा व्स्तुश्नाद अत्तित्वका झावता 


२ 





िचिनता गणना 


पड्डेया कह आअन्नगरफगण ७०3० नल उत> पथ फनी मभादवा पड्ेगा 
जगा । उच, उस नाता (जान-गृणगला ) झाने तो यह भी नादना पड़ेगा 























चद्दध रहेगी जिनका च्ूडल पडजटओओ 3 ३ फल पर 
क्वि चंह चाज सी सहाय रहता, जिव्का के जांच इच्चरद। हु। ३४५ एए। 
हालतमे इस्लानक्ता इ्ण्वर-अद्वत (तौहीद)-वाद तन हो जायया। इत- 
एव चललाह छत ज्ञादा जला सप्टिकर्ता ह ऊझूदा घड़ी हे 
एवं अल्लाह कंता. जाता, जाता. साष्टदता, इडजता .. रु पहा ₹ ३ 
स्पकजना, विचार शकराचाण्ंदे 8. ५: लक कर पदिशेपणसे मम फेल. मर्>पिमकमा० ब्लेड्ाचचः 
हू विचार भकराचार्णक्के निरविशे् त् (पविशेषणतसे रहित चंतवा- 
भात्र 3 ५. ३........ 55....... 3 _5७. .... टन्‍्आ> फेजेजो 
त्र ही एकतत्व हैँ) से कितता दिलता हें. इसे हम आये इेखग, 
किन्तु इस उक्त तक शकर ( ७८८-८२० ई० ) अभी पंच नहा हुए ४; तो 








बातिदी। 
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एक भौर सिद्धान्त पैदा किया, जिसके भ्रनुसार क्रानमे जो कुछ भी कहा गया 
है, उसके भ्रथ दो प्रकारके होते हे--एक बाहरी (जाहिरी), दूसरा बातिनी 
(आ्रान्तरिक या अन्तस्तम )। इस सिद्धान्तके भ्रनुसार क्रानके हर वाक्यका 
अर्थ उसके शब्दसे भिन्न किया जा सकता है, भर इस प्रकार सारी इस्लामिक 
परपराकों उलटा जा सकता है। इस सिद्धान्तके मानने वाले जिन्दीक कहे 
जाते हे, जिवके ही तालीमिया (शिक्षार्थी), मुल्‌हिद, वातिनी, इस्माइली 
ग्रादि भिन्न-भिन्न ताम है । श्रागाखानी मुसलमान इसी मतके भ्रनुयायी हे । 


( २-हरतामके दाशनिक संप्रदाय 


आदिम इस्लाम सीधे-सादे रेग्रिस्तानी लोगोका भोलाभाला विश्वास 
था, किन्तु श्रागेकी ऐतिहासिक प्रगतिने उसमे गड़बडी शुरू की, इसका जिक्र 
कुछ हो चुका है। मेसोपोतामियाके बसरा जैसे नगर इस तरहके मतभेदोके 
लिए उबर स्थान थे, यह वात भी पीछेके पन्नोकों पढ़नेवाले भ्रासानीसे 
समझ सकते हे । ह 


९-मोतज़ला' सम्प्रदाय 


बसरा मोतजलोकी जन्म और कमे-भूमि थी। मोतजला इस्लामका 
पहिला सप्रदाय था, जिसने दर्शनके प्रभावकों अपने विचारो द्वारा व्यक्त 
किया । उनके विचार इस प्रकार थे-- 

(१) जीव कममे स्व॒त्तत्र--जीवको परतन्त्र माननेपर उसे बुरे 
कर्मोका दड देना अन्याय है, इसीलिए भ्बू-यूनुस॒की तरह मोतजली कहते 
थे, कि जीव कर्म करनेमे स्वतत्र हे। 

(२) इंश्वर सिफ भलाइयोका ख्ोत--इस्लामके सीधे-सादे 
विश्वासमे ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ और गह्ठितीय है, उसके श्रतिरिक्त कोई 
सर्वोपरि शक्ति नहीं है। मोतजलोकी तकंप्रणाली थी--दुनियामे हम 
भलाइयाँ ही नही बुराइयाँ भी देखते हे, किन्तु इन बुराइयोका ख्रोत 
भगवान्‌ तहीं हो सकते, क्योकि वह केवल भलाइयोके ही ल्रोत (शिव) 
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है। भलाइयोका स्रोत होनेके ही कारण ईदवर नके आदिके दड नही दे 
सकता । 

(३) इश्वर निर्गुश--जहम्‌ विनू-सफवानकी तरह मोतजली ईइ्वर- 
को निर्गुण मानते थे,--दया आदि गुणोंका स्वामी होनेपर ईश्वरके भ्रति- 
रिक्त उन वस्तुओंके सनातन अस्तित्वकों स्वीकार करना पडेगा, जिसपर 
कि ईइवर अपने दया आदि गण प्रदर्शित करता है, जिसका अर्थ होगा ईइवर- 
के अतिरिक्त दूसरे भी कितने ही सनातन पदार्थ हें । 

(४) इंश्वरकी सबंशक्तिमत्ता सीमित--इस्लाममे आम विश्वास 
था कि ईध्वरकी शक्ति असीम हं। मोतजली पूछते थे--वया ईश्वर 
ग्रन्याय. कर सकता है ” यदि नही तो इसका श्र है ईश्वरकी शक्तिमत्ता 
इतनी विस्तृत नही है कि वह बुराइयोकों भी करने लगे। पुराने मोत- 
जली कहते थे, कि ईश्वर वैसा करनेमें समर्थ होते भी शिव होनेके कारण 
वेसा नहीं कर सकता। पीछेवाले मोतज़ली ईश्वरमे ऐसी जक्तिका ही 
साफ-साफ अभाव मानते थे। 

(५) ईश्वरीय चमत्कार (मोजजा) गलत--और धर्मोकी भाँति 
इस्लाममे--और खुद क्रानमें भी--ईशवर और पैगम्बरोकी इच्छानसार 
अप्राकृतिक घटनाओोका घटना माना जाता हैं। मोतजली चिन्तकोका 
क्रनना था, कि हर एक पदार्थके अपने स्वाभाविक गुण होते हे, 
कभी बदल नही सकते, जेसे आंगका स्वाभाविक गुण गर्मी है, जो कि 
आगके रहते कभी नहीं बदल सकती । पैगबरोकी जीवनियोमे जिन्हें हम 
मोजजा समभते हे, उतका या तो कोई दूसरा अर्थ है अथवा वह प्रकृतिके 
ऐसे नियमोके अनुसार घटित हुए हे, जिनका हमे ज्ञान नहीं है और हम 
उन्हें श्रप्राइतिक घटना कह डालते हे 

(६) जगत्‌ अनादि नहीं सादि--दूसरे मुसलमानोकी भाँति 
मोतज़ला-पथवाले भी जगत॒कों ईश्वरकी कृति मानते थे, उन्हींकी तरह 
ये भी जगत॒कों अ्रभावसे भावमे आया मानते थे। इस प्रकार इस बातमें 
वह अरस्तृके जगत्‌ अनादिवादके विरोधी थे। 
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(७) कुरान भी अनादि नहीं सादि--सनातनी मुसलमान मोत- 
जलियोके जगत्‌-सादिवादसे खुश नहीं हो सकते थे, क्योकि जिस तरह 
ईद्वरकृत होनेसे वह जगत्‌को सादि मानते थे, उसी तरह ईशवरकृत होनेके 
कारण वह कुरानकों भी सादि मानते थे। अल्लाहकी भाँति कुरानको 
भ्रतादि माननेकों मोत-जली द्वेतवाद तथा मूर्ति-पुजा जैसा दुष्कर्म बतलाते 
थे। हम कह चुके हे कि कर्म स्वातत््य जैसे सिद्धान्तकों लेकर जहनीने 
उमय्या खलीफोके खिलाफ आन्दोलन खड़ा कर दिया था, बनी-उमैय्याकों 
खतमकर जब भ्रब्बासीय खलीफा बने तो उत्तकी सहानुभूति कर्म-स्वातत्य- 
वादियों तथा उनके उत्तराधिकारियो--मोतजलियो--के विचारोके प्रति 
होनी जरूरी थी। बंगदादके मोतजली खलीफा क्रानके श्रनादि होनेके 
पिद्धान्तको कृफ़ (नास्तिकता) मानते थे, श्रौर इसके लिए लोगोको राजदंड 
दिया जाता था। कुरातकों सादि बतला मोतजली अल्लाहके प्रति भ्रपती 
भारी श्रद्धा दिखाते हो यह बात व थी, इससे उनका अ्रभिप्राय यह था कि 
क्रान भी अनित्य ग्रत्थो में है, इसलिए उसकी व्याख्या करनेमे काफी 
स्वतन्त्रताकी गुजाइश है, और इस प्रकार पुस्तककी भ्रपेक्षा बुद्धिका महत्त्व 
बढ़ाया जा सकता है। उनका मत था--ईदवरने जब जगत और मानव- 
को पैदा किया, तो साथ ही मनुष्यमे भलाई-बुराई, सच्चाई-भुठाईके 
परखने तथा भग्रवानकों जाननेके लिए बुद्धि भी प्रदान को। इस प्रकार 
वह ग्रथोक्‍त धर्मकी अपेक्षा निस्ग (बुद्धि)-सिद्ध धर्मपर ज्यादा जोर देना 
चाहते थे। यह ऐसी बात थी, जिसके लिए सनातनी मुसलमान मोतजलियो- 
को क्षमा नही कर सकते थे, और वस्तुत काफिर, मोतजली तया दहरिया 
(जडवादी, नास्तिक) उनकी भाषामे भ्रव भी पर्यायवाची शब्द हें। 

(८) इस्लामिक वाद-शाझ्नके प्रवर्चक--मोतजला यद्यपि ग्रथ 
वादके पक्षपाती न थे, किन्तु साथ ही वह ग्रथकों प्रमाणकोटिसे उठाना भी 
नही चाहते थे। बुद्धिवादी दुनियामे, वह अच्छी तरह समभते थे कि, 
अरबोकी भोली श्रद्धासे काम नहीं चल सकता; इसलिए उन्होने ग्रन्थ 
(कुरान) और बुद्धिमे समन्वय करता चाहा, लेकिन इसका आ्रावश्यक 


दर 
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परिणाम यह हुआ, कि उन्हें कितने ही पुराने विश्वासोंसे इन्कार 
करना पड़ा, और क्रानको व्याख्यामें काफी स्वतन्त्रता वर्तनेकी ज़रूरत 
महसूस हुई। अपने इस समन्वयके कामके लिए उन्हें इस्लामी वादशास्त्र 
(इल्म-कलाम ) की नींव रखनी पड़ी; जो बगदादके आरंभिक खलीफोंकी 
बौद्धिक नव-जागृतिके समय पसंद भले ही किया गया हो, किन्तु पीछे वह 
अशुअरी, ग़ज़ाली, जेसे पुराणवादी” आधुनिकोंकी दृष्टिमें बुरी चीज 
मालूम हुई। 

मोतजलियोंकी इस्लामके प्रति वेकनीयतीके वारेमें तो सन्देह न करनेका 
यह काफी प्रमाण है, कि वह यूनानी दशेन तथा अ्ररस्तके तकंशास्त्रके 
सख्त दुश्मन थे, किन्तु इस दुश्मनीमें वह बुद्धिके हथियारकों ही इस्तेमाल 
कर सकते थे, जिसके कारण उन्हें कितनी ही बार इस्लामके 'सीधे रास्ते” “ 
(सरातल-मुस्तक़ीम ) से भटक जाना पड़ता था । 

(९) सोतजली आचाय--हारून-मामून-शासतकाल (७५६-८३३ 
ई०) दूसरी भाषाओंसे अरबीमें ग्रनवाद करनेका सुनहला काल था। इन ' 
अन॒वादके कारण जो बौद्धिक नव-जागृति हुईं, और उसके कारण इस्लामके 
वारेमें जों लोगोंको सन्देह होने लगा, उसीसे लड़नेके लिए मोतज़ला 
सम्प्रदाय पेदा हुआ था। मोतज़लाके भंडेके नीचे खड़े होकर जिन विद्ानोंने 
इस लड़ाईको लड़ा था, उनमेंसे कछ थे हें 

(के) अल्लाफ़ अबुल-हुजेल अलु-अल्लाफ--यह मोतजलियोंका 
संवसे वड़ा विद्वान हैं । इसका देहान्त नवीं सदी के मध्यमें हुआ था, और 
इस प्रकार शंकराचायंका सामकालीन था। शंकरकी ही भाँति अल्लाफ़ 
भी एक जवद्द॑स्त वादचतुर विद्वान तथा पूर्णहपेण अपने मतलबके लिए 
द्शनको इस्तेमाल करनेकी कोशिश करता था। ईद्वर-अ्रद्वेतकों निर्गण 
सिद्ध करनेमें उसकी भी कितनी ही युक्‍क्तियाँ अपने सम-सामय्रिक 
शंकरके निरविशेषचिन्मात्र--ब्रह्माहत--साधक तकंकी भांति थीं। अल्लाह 
(ईइवर या ब्रह्म)में कोई गुण (--विशेषण) नहीं हो सकता; क्योंकि 
गुण दो ही तरहसे रह सकता हें, या तो वह गुणीसे अलग हो, या गुणी- 
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स्वरूप हो। अलग माननेसे श्रद्वेत नही, और एक ही माननेसे निर्गण 
ईइवर तथा गृण-स्वरूप ईएवरमे शब्दका ही भ्रन्तर होगा। मनृष्यके कमेको 
अल्लाफ दो तरहका मानता है--एक प्राकृतिक (नैसगिक) या शरीरके 
श्रगोका कर्म, दूसरा ग्राचार (पुण्य-पाप)-सबंधी भ्रथवा हृदयका कमे। 
आचार-सबधी (पृष्य-पाप कहा जानेवाला) कर्म वही है, जिसे हम बिता 
किसी बाधाके कर सके । आचार-सबधी कर्म (पुण्य, पाप) मनुष्यकी अपनी 
भ्रजित तिधि है उसके प्रयत्तका फल है। ज्ञान मनुष्यकों भगवानकी 
ओरसे तो भगवद्गाणी (क्रान आ्रादि)से और कुछ प्रकृतिके प्रकाशसे प्राप्त 
होता है। किसी भी भगवद्गाणीके श्रानेसे पहिले भी प्रक्ृतिह्वारा मनुष्यको 
कतंव्यमार्गकी शिक्षा मिलती रही है, जिससे वह ईश्वरकों जान सकता है, 
भलाई-बुराईमे विवेक कर सकता है, और सदाचार, सच्चाई भ्ौर निरछुलता- 
का जीवन बिता सकता है । 

(ख) नजझ़्ज़ाम--तज्जाम, सभवत. भ्ल्लाफका शागिदे था। इसकी 
मृत्यु ८४५ ई०मे हुई थी। कितने ही लोग नज्जामकों पागल समभते 
थे, और कितने ही नास्तिक। नज्जामके अ्रनुसार ईश्वर बुराई करनेमे 
बिलकूल अ्रसमर्थ हे। वह वही काम कर सकता है, जिसे कि वह अपने 
ज्ञानमे अपने सेवकके लिए बेहतर समभता है । उसकी स्वेशक्तिमत्ताकी 
बस उतनी ही सीमा है, जितना कि वह वस्तुत करता हैं। इच्छा 
भगवान्‌का गुण नही हो सकती, क्योकि इच्छा उसीको हो सकती है, जिसे 
किसी चीजकी जरूरत--कमी--हों | सुष्टिको भगवान्‌ एक ही बार 
करता है, हर एक सुष्द वस्तुमे वह शक्ति उसी वक्‍त निहित कर दी 
जाती है, जिससे कि वह भागे अपने निर्माणक्रमकों जारी रख सके । 
नज्जाम परमाणुवादकों नहीं मानता | पिड परमाणुग्नोसे नही घटनाभ्रोसे 
वने हे--उसके इस विचारमे आधुनिकताकी भलक दिखलाई पडती हे । 
रूप, रस, गन्ध जैसे गुणोकों भी नज्जाम पिंड (पदार्थ) ही मानता हैं, 
क्योकि गुण, गृणी अलग वस्तुएँ नहीं है। मनुष्यके प्रात्मा या बुद्धिको 
भी वह एक प्रकारका पिंड मानता हैँ। आत्मा मनुष्यका ग्रतिश्रेष्ठ भाग 
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हैं, वह सारे गरीरमे व्यापक हैं। शरीर उसका साधन (करण) है। 
कल्पना और भावना! आत्माकी गतिकों कहते है। दीन और धर्ममे 
किसको प्रमाण माना जाय इसमें नज्जामका उत्तर ज्षीत्रों जेसा है--फिका- 
_ की बारीकियोसे इसका निर्णय नहीं कर संकते, यथार्थवक्‍ता (--श्राप्त) 

इमाम ही इसके लिए प्रमाण॑ हो सकता हैँ । मुसलमानोंके वहुमतकों वह 
प्रमाण नही मानता । उसका कहना है--स्वारी जमात गलत धारणा रख 
सकती है, जैसा कि उनका यह कहना कि दूसरे पैगवरोकी श्रपेक्षा मुहम्म- 
अ्रवीमे यह विशेषता थी कि वह सारी दुनियाके लिए पैगवर वनाकर 
भेजे गये थे, जो कि गलत है, खुदा हर पैगवरकों सारी दुनियाके लिए 
भेजता है । 

(ग) जहीज़ (८५६९ ई०)--तज्जामका थिष्य जहीज एक सिद्ध- 
हस्त लेखक तथा गभीरचेत। दाशेनिक था । वह धर्म और प्रकृति-नियमके 
समन्वयको सत्यके लिए सबसे ज़रूरी समभता था। हर चीजमे प्रक्ृतिका 
नियम काम कर रहा है, और ऐसे हर काममे कर्ता ईव्वरकी भलक है । 
मानववुद्धि कर्त्ताका ज्ञान कर सकती है। 

(घ) सुअम्सर--मसुश्रम्मरका समयः ६०० ई०के शआ्रासपास हे । 
अपने पहिलेके मोतज़लियोंसे भी ज्यादा “निर्गुणवाद/पर उसका जोर है । 
ईव्वर सभी तरहके द्वेतसे सवंथा मुक्त है, इसलिए किसी गुण-विशेषण- 
की उसमें सभावना नही हो सकती | ईश्वर न अ्पनेकों जानता हैं और 
न अपनेसे भिन्न किसी वस्तु या गुणकों जानता हैं, क्योंकि जानता स्वीकार 
करने पर ज्ञाता जेय आदि अ्रनगिनत द्वत थ्रा पहुंचेगे, मुश्रम्मरके मतसे गति- 
स्थिति, समानता-अ्रसमानता श्रादि केवल काल्पनिक धारणाये है, इनकी 
कोई वास्तविक सत्ता नही है। मनृष्यकी इच्छा कोई वधन नहीं रखती । 
इच्छा ही एक मात्र मनृप्यकी क्रिया है, वाकी क्रियाएँ तो गरीरसे सबंध 
रखती है । 

(ड-) अबू-हाशिम बस्ती (९३३ ईं० )--अवू-हाणिमका मत था, 
कि सत्ता और अ्र-मत्ताके वीचकी कितनी ही स्थितियाँ हे, जिनमे ईदवरके 
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गुण, घटनाएँ, जाति (>-सामान्य)के ज्ञान शामिल है । सभी ज्ञानोमे 
सन्देहका होना जरूरी है । 
२-करामी संप्रदाय 

मोतजलियोकी क्रानकी व्यास्यामे निरकृशताकों बहुतसे श्रद्धालु 
मुसलमान खतरेकी चीज समभते थे। नवी सदी ईसवीमे मोतजलियोंके 
विरुद्ध जिन लोगोने आवाज उठाई थी, उनसे करामी सम्प्रदाय भी था। 
इसके प्रवरतंक मुहम्मद बिन्‌-कराम सीस्तान (ईरान)के रहनेवाले थे। 
मोतजलाने ईइवरकों साकार (स-शरीर) क्या सगुण माननेसे भी इन्कार 
कर दिया था, इब्न-करामने उसे बिलकूल एक मनुष्य--राजा--की 
तरहका घोषित किया । इब्न-तैमियाकी भाँति उसका तर्क था--जो वस्तु 
त्ाकार नही, वह मौजूद ही नहीं हो सकती । 

३-अशुअरो' संप्रदाय 

जिस वक्‍त भोतजलियों और करामियोंके एक दूसरेके पृर्णतया 
विरोधी निर्गुणवाद श्रौर साकारवाद चल रहे थे, उसी वक्‍त एक मोतजली 
परिवारमे अबुलू-हसन अशुभ्नरी (4७३-१३५ ई०) पेदा हुआ। उसने 
देखा कि मोतजला जिस तरहके प्रहारोसे इस्लामकों बचाना चाहते हे 
उनकी उपेक्षा नहीं की जा सकती, इसलिए कुछ हृद तक हमें मोतजलोके 
वृद्धिमूलक विचारोके साथ जाना चाहिए; किन्तु कोरा बुद्धिवाद इस्लाम- 
के लिए खतरेकी चीज है, इसका भी ध्यान रखना होगा। इसी तरह 
परपराकी अ्रवहेलनासे इस्लाम पर जो अ्रविद्वास आदिका खतरा हो 
सकता है, उसकी भोर भी देखना जरूरी है, किन्तु साथ ही बुद्धिवादके 
तकाज़ेको बिलकुल उपेक्षाकी दृष्टिसि देखना भी खतरनाक होगा, 
क्योकि इसका अश्रर्थ होगा इस्लामके प्रति शिक्षित प्रतिभाभोंका 
तिरस्कार। इसीलिए भ्रशुअरीने कहा कि ईश्वर राजा या मनुष्य-जेसा 
साकार व्यक्ति नहीं है। अशभ्नरी और उसके सम्प्रदायके मुख्य-मुख्य 
सिद्धान्त इस प्रकार थे--- 
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(१) कार्य-कारण-नियम (--हेतुवाद)से इन्कार--मोतज़लाका 
मत था, कि वस्तुके नेसगिक गृण नहीं बदलते, इसलिए मोजजा या भ्रप्रा- 
कृतिक चमत्कार गलत है । दाशनिकोका कहना था |कि कार्य-कारणका नियम 
अट्ट है, बिना कारणके कार्य नही हो सकता, इसलिए ईव्वरको कर्त्ता मानने- 
पर भी उसे कारण (--उपादान-कारण)की जरूरत होगी, और जगत्‌के 
उपादान कारण--प्रकृति---को' मान लेनेपर ईइवर अत तथा जगत॒का 
सादि होना--ये दोनो इस्लामी सिद्धान्तत गलत हो जायेगे। इन दोनो 
दिक्‍कतोसे बचनेके लिए अ्रशुग्ररीने कार्य-कारणके नियमकों ही मानने- 
से इन्कार कर दिया कोई चीज किसी कारणसे नही पैदा होती, 
खुदाने कार्यको भी उसी तरह बिलक्‌ल नया पैदा किया, जैसे कि उसते 
उससे पहिलेवाली चीजको पैदा किया था, जिसे कि हम गलतीसे कारण 
कहते हें । हर वस्तु परमाणुमय है, भर हर परमाणु क्षणभरका मेहमान 
है। पहिले तथा दूसरे क्षणके परमाणुओका आपसमे कोई सबंध नही, 
दोनोको उनके पैदा होनेके समय भगवान्‌ बिना किसी कारणके (--अ्रभाव 
से) पैदा करते हे। अ्रशूग्नरीके मतानुसार न सूरजकी गर्मी जलकों 
भाप बनाती है, न भापसे बादल बनता है, न हवा बादलकों उडाती है, 
ने पानी बादलसे बरसता है। बल्कि अल्लाह एक-एक बूँदकों श्रभावसे 
भावके रूपमे टपकाता है, अल्लाह बिना उपादान-कारण (--भाष)के 
सीधे बादल बनाता है. । अ्रशुअरी सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वरके हर क्षण 
कार्यकारण-सबधहीन बिलकुल तये निर्माणका उदाहरण एक लेखकके 
रूपमे उपस्थित करता है। ईर्वर श्रादमीकों बनाता है, फिर इच्छाको 
बनाता है, फिर लेखन-शक्तिकी, फिर हाथमे गति पैदा करता है, अन्तमे 
कलममे गति पैदा करता है। यहाँ हर क्रियाकों ईश्वर भ्रलग-अलग सीधे 
तौरसे बिना किसी कार्य-कारणके सम्बन्धसे करता है। कार्य-कारणके 
नियमके बिना ज्ञान भी सभव नहीं हो सकता, इसके उत्तरमे अ्रशुभरी 
कहता है---अल्लाह हर चीजको जानता है, वह सिर्फ ढुनियाकी चीजो 
तथा जैसी वह दिखाई पडती हे, उन्हीको नही पैदा करता, वल्कि उनके 
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सम्बन्धके जश्ञानकों भी आदमीकी आत्म।मे पैदा करता है। 

(२) भगवद्गाणी कुरान(--शब्द) एकमात्र प्रमाण--हिन्दू मीमा- 
सकोकी भाँति अशग्नरी सम्प्रदायवाले भी मानते है, कि सच्चो (--निर्भ्ान्त) 
ज्ञान सिफफ शब्द प्रमाण द्वारा ही प्राप्त किया जा सकता है, हाँ, ्रन्तर इतना 
जरूर है कि श्रशुञ्ऋरी मीमासकोकी भाँति किसी अपौरुषेय शब्द-प्रमाण 
(>-वेद)को त मानकर अल्लाहके कलाम (>-भगवद्गाणी) कुरानको सर्वो- 
परि प्रमाण मानता है । क्रानका सहारा लिये बिना भ्रलौकिक स्वगे, नके, 
फरिश्ता श्रादि वस्तुओको नहीं जाना जा सकता । इन्द्रियाँ आमतौरसे 
भ्रान्ति नही पेद्ा करती, किन्तु बुद्धि हमे गलत रास्तेपर ले जा सकती है । 

(३) इंश्वर सवनियम्-मुक्त--ईंबवर सर्वशक्तिमान्‌ कर्त्ता है। 
वह किसी उपादान कारणके बिना हर चीजको हर क्षण बिलकुल नई पेदा 
करता है, इस प्रकार वह जगतमे देखे जानेवाले सारे नियमोसे मुक्त है, 
सारे नैतिक नियमोकी जिम्मेवारियोसे वह मुक्त है। शरह-मुवाफिकमे 
इस सिद्धान्तकी व्याख्या करते हुए लिखा हे-- भ्रल्लाहके लिए यह 
ठींक है, कि वह मनुष्यकों इतना कष्ट दे, जो कि उसकी शक्तिसे बाहर है। 
: अल्लाहके लिए यह ठीक है कि वह अपनी प्रजा (+-सृष्टि )को सुफल या दंड 
दे, चाहे उसने कोई भ्रपराध किया हो या न किया हो। (अल्लाह-) ताला 
अपने सेवकोके साथ जो चाहे करे, भ्रल्लाहकों अपने बदोके भावोके 
ख्याल करनेकी कोई जरूरत नही। भ्रल्लाहकों भगवद्वाणी (--कुरान) हारा 
ही पहिचाना जा सकता है, बुद्धिके द्वारा नहीं।” 

इस सिद्धान्तके समर्थनमे भ्रशअरी कुरानके वाक्योको प्रमाणके तौरपर 
पेश करता है। जैसा कि-- 

“हब लू-काहिरो फौक-इबादिही” (वह अपने बदोपर सर्वेतत्र- 
स्वतत्र है) 

“कूल्‌ कुल्लुन्‌ मिन्‌ इन्देल्लाहे” (कह 'सब भ्रल्लाहकी ओररसे है ) । 

“व भा. तशावून इल्ला अनुय्यशात्रललाह” (तुम किसी बातकों न 
चाहोगे जब तक कि अल्लाह नही चाहे) । 
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इस तरह ईश्वरकी सीमा रहित सर्वेशक्तिमत्ता अगग्नरियोंके प्रधान 

सिद्धान्तोमे एक हैं। 

(४) देश, काल ओर गतिमे विच्छिन्न-विन्दुवाद--हेतुवादके 
इन्‍्कारके प्रकरणमे बतला चुके हे, कि अगृअरी न जगतृमे कार्यकारण-नियम- 
को मानता, और नहीं जगतृकी वस्तुओकों ढेश, काल या गतिमे किसी 
तरहके अ-विच्छिन्न प्रवाहके तौरपर मानता है । श्रक--एक, दो, तीन . 

. में हम किसी तरहका अविच्छिन्न क्रम नही मानते। एककी संख्या 
समाप्त होती दोकी संख्या अस्तित्वमे आती हे--पूछा जाये एकसे दोमे 
संख्याज्ञान सर्पकी भाँति सरकता हुआ पहुँचता है, या मेढककी तरह कृदता, 
उत्तर मिलेगा--कूदता । गति देश या दिशामे वस्तुमें होती है। हम वाणको 
एक देशसे दूसरे देश पहुँचते देखते है। सवाल है यदि वाण हर वक्‍त 
किसी स्थानमे स्थित है, तो वह स्थिति--गति-शुत्यता--रखता है, फिर उसे 
गति कहना गलत होगा। अब यदि आप दृष्ट गतिको सिद्ध करना चाहते 
है, तो एक ही रास्ता है, वह यही है, कि यहाँ भी साँपकी भाँति सरक- 
नेकी जगह संख्याकी भाँति गतिकों भिन्न-भिन्न कृदान मानें। अ्रकारण 
परमाणु एक क्षणके लिए पैदा होकर नष्ट हो जाता है, दूसरा नया अ्रकारण 
परमाणु अपने देश, अपने कालके लिए पैदा होता-है और नष्ट होता है । 
पहिले परमाणु और दूसरे परमाणुके बीच शूृत्यता--गति-ब्ून्यता, देश- 
बन्यता है। यही नहीं हर पहिले क्षण (“अरब”) और दूसरे क्षण 
(“अ्रव”)के बीच किसी प्रकारका सबंध न होनेसे यहाँ कालिक-शून्यता 
है--काल जो हैँ वह 'अव” है, जो अब” नहीं वह काल तहीं--और 
यहाँ दो “अ्रव'के बीच हम कुछ नही पाते, जो ही कालिक-जूत्यता है। 
अजअरी “मेढक-कदान” (प्लुति)के सिद्धान्तसे ईदवरकी सर्वशक्तिमत्ता, 
हेतुवाद-निषेव, तथा उस्तु-गति-देश-कालकी परमाणु-हपता सभीकों इस 
प्रकार सिद्ध करता हूँ। यहाँ यह ध्यान रखनेकी वात है, कि अगृअरियोने 
इस “मेढक-कृदान”, विच्छिन्न-प्रवाह, विन्दु-घटना”, “ विच्छिन्न परमाणु- 


7 


सन्तति को वस्तु-स्थितसे उत्पन्न होनेवाली किसी गुत्थीकों सुलकानेके लिए 
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नही स्वीकार किया, जैसे कि हम श्राजके ' सापेक्षतावाद” 'कवन्तम-सिद्धान्त' 
भ्रथवा बौद्धोके क्षणिक भ्रनात्मवाद और मार्क्सीय भौतिकवादमे पाते हे । 
अ्रशभ्नरी इससे मोजजा (--दिव्य चमत्कार), ईश्वरकी निरकृशता भ्रादिको 
सिद्ध करना चाहता है। ऐसे सिद्धान्तोसे स्वेच्छीचारी मुसलमान शासको- 
को अल्लाहकी निरंकुशताके पर्देमे भ्रपनी निरकृशताको छिपानेका वहुत 
अच्छा मौका मिलता है, इसमे सन्देह नही । 

(५) पैगंबरका लक्षण--पैगबर (>-खुदाका भेजा) कौन है, इसके 
बारेमे मुवाकिफ ने कहा है--/ (पैगबर वह है) जिससे श्रत्लाहने कहा-- 
मैने तुझे भेजा, या लोगोको मेरी शोरसे (सदेश) पहुँचा, या इस तरहके 
(दूसरे) शब्द । इस (पैगबर होने)मे न कोई शर्ते है और न योग्यता 
(का ख्याल) है, बल्कि अल्लाह अपने सेवकीमेसे जिसको चाहता हे, 
उसे अपनी क्ृपाका खास (पात्र) बनाता है। 

(६) दिव्य चमत्कार (--मोजज़ा)--ऐसा तो कोई भी दावा कर 
सकता है कि मुझे खुदाने यह कह कर मेंजा है, इसीके लिए अ्श्भरी लोग 
ईव्वरी प्रमाणकी भाँति दिव्य चमत्कार या मोजजाकों पैगबरीके सबूतके 
लिए जरूरी समभते है। मोजजाकों सिद्ध करनेकी धुतमे इन्होने किस 
तरह हेतुवादसे इन्कार किया, श्रौर खुदाके हर क्षण नये परमाणुग्रोके 
पैदा करनेकी कल्पना की, इसे हम बतला चुके हे । 


! “मन क्वाला लहू भ्रसंस्तोका भ्रो बल्लगरूहुम्‌ प्रन्नी, व नव्हहा मिल -लु- 
प्रतफ़ाजे । व ला यदतरेतों फ़ीहे शर्तुन्‌, वे ला एस्तेश्र्‌दाडुनू बलिल्लाहो 
यख्ूतस्सो बेरहमतेही मर्नग्यञ्ञाओं मित्‌ एबादेही (! 


पंचम अध्याय 
पूर्वी इस्लामी दाशेनिक (१) 
(शारीरक ब्रह्मवादी) 
$ १-अज़ीजुद्दीन राज़ी (६२३ था ६३२ ई०) 


दारीरक ब्रह्मवाद या पिथागोरी प्राकृतिक दर्शनके इस्लामिक समर्थकोमे 
इमाम राजी और पवित्र-सघ” मुख्य हे। पवित्र-सघ कई कारणोंसे 
बदनाम हो गया, जिससे मुसलमानोपर उसका प्रभाव उतना नही पड सका, 
किन्तु राजी इस बातमे ज्यादा सोभाग्यशाली था, जिसका कारण उसकी 
नरम दर्दशानशली थी, जिसके बारेमे हम भ्रागे कहनेवाले हे । 

(१) जीवनी--श्रजीजुद्दीन राजीका जन्म पश्चिमी ईरानके रे 
शहरमे हुआ था। दूसरी धार्मिक शिक्षाओके अतिरिक्त गणित, वेद्यक 
और पिथागोरीय दशशनका श्रध्ययन उसने विशेष तौरसे किया था। 
वेद्यकमे तो इतना ही कहना काफी है कि वह 'अपने समयका सिद्धहस्त 
हकीम था। वादविद्याके प्रति उसकी अश्रद्धा थी, और तकंशास्त्रमे 
शायद उसने अरस्तूकी एक पुस्तकसे अधिक पढा न था। सरकारी 
हकीमके तौरपर वह पहिले रे और पीछे बगदादके अस्पतालका प्रधान 
रहा | पीछे उसका मन उचट गया, और देशाटनकी धुन सवार हुई। 
इस यात्राकालमे वह कई सामन्‍्तोका क्ृपा-पात्र रहा, जिनमे ईरानी सामानी 
वशी (६००-६६६ ई०) शासक मसूर इब्म-इस्हाक भी था, जिसको 
कि उसने अपना एक वैद्यक ग्रन्थ समर्पित किया है । 
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(साधारण विचार)--राजीके दिलमे वैद्यक विद्याके प्रति भारी 
श्रद्धा थी। वेद्यकशास्त्र हजारों वर्षोके अ्रनुभवसे तैयार हुआ, और 
राजीका कहना था, कि एक छोटेसे जीवनमे किसी व्यक्तिके तजदबेंसे मेरे 
लिए हजारो वर्षकि तजबें द्वारा सचित ज्ञान ज्यादा मूल्यवान है । 


(२) दाशंनिक विचार 


(क) जीव ओर शरीर--शरीर और जीवमे राजी जीवको प्रधा- 
नता देता है। जीवन (+-पआत्मा)-सबधी भ्रस्वास्थ्य शरीरपर भी बुरा 
प्रभाव डालता है, इसीलिए राजी वैद्यक लिए आत्मा (-जीव)का 
चिकित्सक होना भी जरूरी समभता था। तो भी, वह चिकित्सा बहुतसे 
आत्मिक रोगोंमे प्रसफल रहती है, जिसके कारण राजीका भुकाव 
निरागावादकी ओर ज्यादा था ।--छुनियामे भलाईसे बुराईका पलला 
भारी है। 

कीमिया (--रसायन) गास्त्रपर राजीकी बहुत ग्रास्था थी। भौतिक 
जगतके मूलतत्त्वोके एक होनेसे उसको विश्वास था, कि उनके भिन्न प्रकार- 
के मिश्रणसे धातुमे परिवर्तत हो सकता है । रसायनके विभिन्न योगोंसे 
विचित्र गृणोकों उत्पन्न होते देख वह यह भी अनुमान करने लगा था कि 
शरीरमे स्वतः गति करनेकी शक्ति है, यह विचार महत्त्वपूर्ण जरूर था, 
किन्तु उसे प्रयोग द्वारा उसने और विकसित नही कर पाया। 

(ख) पाँच नित्य तत्त्व--राजी पाँच तत्त्वोको नित्य मानता था-- 
(१) कर्त्ता (--पुरुष या वर), (२) विश्व-जीव, (३) मूल भौतिक 
तत्व, (४) परमार्थ दिगा, भौर (५) परमार्थ काल । यह पाँचो तत्त्व 
राजीके मतसे नित्य सदा एक साथ रहनेवाले हे । यह पाँचो तत्त्व विश्वके 
निर्माणके लिए आवश्यक सामग्री है, इनके बिना विश्व बन नहीं सकता । 

इन्द्रिय-प्रत्यक्ष हमे बतलाता है कि बाहरी पदार्थ--भौतिक-तत्त-- 
मौजद है, उनके बिना इन्द्रिय किस चीजका प्रत्यक्ष करती ” भिन्न-भिन्न 
वस्तुओं (+--विषयो)की स्थिति उनके स्थान या दिशाकों बतलाती है | 
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वस्तुओमें होते परिवर्ततका जो साक्षात्कार होता है--पहिले ऐसा था, भब 
ऐसा है--वह हमे कालके भ्रस्तित्वको' बतलाता है। प्राणियोंके अस्तित्व 
तथा उनकी भअप्राणियोसे भिन्नतासे पता लगता है कि जीव भी एक पदार्थ 
है'। जीवोमे कितनों हीमे बुद्धि--कला ग्रादिको पूर्णताके शिखरपर 
पहुँचानेकी क्षमता--है, जिससे पता लगता है, कि इस बुद्धिका स्रोत 
कोई चतुर कर्ता है। 

(ग) विश्वका विकास--यद्यपि राजी अपने पाँचो तत्त्वोको नित्य, 
सदा एक साथ रहनेवाला कहता है, तो भी जब वह उनमेंसे एकको कर्ता 
मानता है, तो इसका मतलब हैं कि इस नित्यताकों वह कुछ शर्तेकि साथ 
मानता है। सृष्टिकी कथा वह कुछ इस तरहसे वर्णित करता है--पहिले 
एक सादी शुद्ध आध्यात्मिक ज्योति बनाई गई, यही जीव (-+रूह) 
का उपादान कारण था जीव प्रकाश स्वभाववाले सीधे सादे आ्राध्यात्मिक 
तत्त्व है। ज्योतिस्तत्त्व या ऊध्वेलोक--जिससे कि जीव नीचे श्राता है--को 
बुद्धि (जल्तफूस) या ईइवरीय ज्योतिका प्रकाश कहा जाता है। दिनका 
अनुगमन जैसे रात करती है, उसी तरह प्रकाशका अनुगमन अधकार 
(>्तम) करता है, इसी तमसे पत्ुओके जीव पैदा होते हे, जिनका कि 
काम हू वुद्धि-युकत जीव (>मानव) के उपयोगमे आना । 

जिस वक्‍त सीधी सादी प्राध्यात्मिक ज्योति अ्रस्तित्वमे आई, उसके 
साथ ही साथ एक मिश्रित वस्तु भी मौजूद रही, यही विराट शरीर हू। 
इसी विराट्‌ शरीरकी छायासे चार 'स्वभाव”--गर्मी, सर्दी, रक्षता और 
नमी उत्पन्न होती है। इन्ही चार “स्वभावो'से अन्तमे सभी झ्राकाश 
और पृथ्वीके पिड---शरीर--बने है । इस तरह उनकी सृष्टि होनेपर भी 
पॉच तत्त्वोकों नित्त्य क्यो कहा ? इसका उत्तर राजी देता है--तयोकि यह 
सृष्टि सदासे होती चली भ्राई है, कोई समय ऐसा न था, जब कि ईइवर 
निष्किय था। इस तरह राजी जगतृकी नित्यताकों स्वीकार कर इस्लामके 
सादि वादके सिद्धान्तके खिलाफ गया था, तो भी राजीके नामके साथ इमाम- 
नाम लगाना बतलाता है, कि उसके लिए लोगोके दिलोमे नरम स्थान था । 


पव्ित्र-संघ | इस्लामिक दर्शन 8३ 


(घ) प्रध्यमार्गी दशन--राजीके समयसे पहिलेस ऐसे नास्तिक 
भौतिकवादी दाशनिक चले आते थे, जो जगत॒का कोई कर्त्ता नही मानते थे । 
उनके विचारसे जगत स्वत निमित होनेकी अपनेमे क्षमता रखता है। 
दूसरी श्लोर ईव्वर-अद्वेत ( +-तौहीद ) वादी मुल्ला थे, जो किसी अ्रनादि जीव, 
भौतिक तत्त्व,--दिशा, काल, जैसे तत्त्वके श्रस्तित्वको अल्लाहकी शानमे 
वट्टा लगनेकी बात समभते थे। राजी न भौतिकवादियोके मतको ठीक 
समभता था, न मुल्लोके मतकों। इसीलिए उसने बीचका रास्ता 
स्वीकार किया--विचारको वुद्धिसगत वनानेके लिए ईववरके अतिरिक्त 
जीव, प्रकृति, दिशा कालकी भी जरूरत है, भ्ौर बुद्धियुक्त मानव जैसे 
जीवको प्रकट करनेके लिए कर्त्ताकी । 


( २-पवित्र-संघ (+अखदानुस्सफ़ा) 


मोतजला, करामी, पश्भ्नरी तीनो दरशन-द्ोही थे। किन्तु इसी समय 
बस्नामे एक और सम्प्रदाय निकला जो कि दर्शेन--विशेषकर पिथागोर- 
के दरशन--के भक्त थे, और इस्लामको दर्शनके रगमे रगना चाहते थे । 
इस सम्प्रदायका नाम था अखवानुस्सफा” (पवित्र-सघ, पवित्र मित्र- 
पडली या पवित्र विरादरी)। अखवानुस्सफा केवल धामिक था दाशनिक 
सम्प्रदाय ही नहीं था, वल्कि इसका अपना राजनीतिक प्रोग्राम था। ये 
लोग दर्शनकों आत्मिक आरानदकी ही चीज नहीं समभते थे, वल्कि उसके 
हारा एक नये समाजका निर्माण करना चाहते थे। इसके लिए कुरानमे 
खीचातानी करके अ्रपने मतलबका अभ्रर्थ तिकालते थे। वह दुनियामे 
एक उटोपियन' धर्मराज्य कायम करना चाहते थे । े 

१ पूवेगामी इब्न-मैमून (५५० ३०)--मोतजली सम्प्रदायके प्रक्‍त्तेक 
प्रल्लाफका देहान्त नवी सदीके मध्यमे हुआ था, इसी समयके आस-पास 
प्रव्दुल्ला इब्न-मैमून पैदा हुआ था । इस्लामने ईरानियो (--अजमियो ) को 





'ए0्ध्या 
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मुसलमान बनाकर बडी गलती की। इस्लाममें जितने (-पफिल्ने) पैदा 
हुए, मतभेद उनमेसे अधिकाशके बानी (--प्रवत्तेंक) यही भ्रजमी लोग थे। 
इब्न-मैमून भी इन्ही “फित्ता पर्वाजो”मेसे था। दमिश्कके म्वाविया-वक्ष 
( >+बनी-उमैय्या ) ने पहिला समझौता करके बाहरी सभ्य आधीन जातियो- 
के निरन्तर विरोधको कम किया था। बगदादके अब्बासी वशने इस दिशामे 
और गति की, तथा अपने और अपने शासनको बहुत कुछ ईरानी रगमे रग 
दिया--उन्होने ईरानी विद्वानोकी इज्जत ही नही की, बल्कि बरामका जैसे 
ईरानी राजनीतिज्ञोको महामत्री बनाकर शासनमे सहभागी तक बनाया । 
किन्तु, मालूम होता है, इससे वे सन्तुष्ट नही थे । करमती राजनीतिक दल, 
जिसकाकि इब्ल-मैमून नेता था, अब्बासी शासनकों हटाकर एक नया शासन 
स्थापित करना चाहता था, कंसा शासन, यह हम आगे कहेगे। उसके प्रति- 
द्रदी इब्न-मैमूनकों भारी षड़यन्त्री सिद्धान्तहीन व्यक्ति समभते थे, किन्तु 
दूसरे लोग थे जो कि उसे महात्मा और ऊँचे दर्जेका दाशेनिक समभते थे। 
उसकी मडलीने सफेद रगकों अपना साम्प्रदायिक रग चुना था, क्योकि 
वह अपने धर्मको परिशुद्ध उज्वल समभते थे, और इसी उज्वलताको प्राप्त 
करना श्रात्माका चरम लक्ष्य मानते थे । 

(शिक्षा)--करमती लोगोकी शिक्षा थी--कत्तेव्यके सामने शरीर 
मर धनकी कोई पर्वाह मत करो। अपने सघके ' भाइयोकी भलाईको 
सदा ध्यानमे रखो। सघके लिए आत्म-समर्पण, अपने नेताझोके प्रति 
पूर्णश्रद्धा, तथा भ्राज्ञापालनमे पूर्ण तत्परता--हर करमतीके लिए जरूरी 
फर्ज है। सघकी भलाई और नेताके आ्राज्ञापालनमे मृत्युकी पर्वाह नही 
करनी चाहिए। 


२-पविन्न-संच 


(१) पविन्न-संघकी स्थापना--बच्चा और कूफा करमतियोंके गढ 
थे । दसवी सदीके उत्तराद्धमे बस्नामे एक छोटासा सघ (पवित्न-सघ) 
स्थापित हुआ। इस सघने अ्रपने भीतर चार श्रेणियाँ रखी थी। 


पव्ित्र-सघ |] इस्लामिक दर्शन 3 


पहिली श्रेणीमे १५-३० वर्षके तरुण प्रम्मिलित थे। अ्रपने आत्मिक विकास- 
के लिए श्रपने गुरुओ (शिक्षको)का पूर्णतया श्राश्ञापालन इनके लिए 
जुझरी था। दूसरी श्रेणीमे ३०-४० वर्षके सदस्य शामिल थे, इन्हे 
आध्यात्मिक शिक्षासे बाहरकी विद्याश्रोको भी सीखना पडता था। तीसरी 
श्रेणीमे ४०-५० वर्षके भाई थे, यह दुनियाके दिव्य कानूनके जाननेकी 
योग्यता पैदा करते थे, इनका दर्जा पंगबरोका था। चौथी और सर्वोच्च 
श्रेणीमे वह लोग थे, जिनकी उम्र ५० से अधिक थी | वे सत्यका 
साक्षात्कार करते थे, श्रौर उतकी गणना फरिइतो--देवताग्रोके---दर्जेमे 
थी, उनका स्थान प्रकृति, सिद्धान्त, धर्म सबके ऊपर था। अपने इस 
श्रेणी-विभाजनमे पवित्र-संघ इब्न-मेमूनके करमती दल तथा अ्रफलातुँके 
“प्रजा-तत्न से प्रभावित हुआ था, इसमें सन्देह नहीं, किन्तु इसमे सन्देह 
है, कि वह अपने इस श्रेणी-विभाजनकों काफी अझमे भी कार्यरूपमे 
परिणत कर सका हो। 

(२) पवित्र-संघकी प्रन्थावल्ी और नेत्ता--पवित्र सघने अपने 
समयके ज्ञानकों पुस्तकरूपमे लेखबद्ध किया था, इसे “रसायल्‌ अख- 
वानुस्सफा” (पवित्र-संघ-अन्थावली) कहते है। इस ग्रन्थावलीमे ५१ 
(शायद शुरूमे ५० थे) ग्रन्थ हे । ग्रन्थोकी वर्णन-शैलीसे पता लगता 
है, कि इनके लेखक अलग-अलग थे और उनमे सम्पादन द्वारा भी एकता 
लानेकी कोशिश नही की गई । ग्रल्थावलीमे राजनीतिक पुटके साथ प्राकृतिक 
विज्ञाके आरधारपर ज्ञानवादकी विवेचता की गई है। सघके नेताश्रो 
श्रौर ग्रन्थावलीके लेखकोके बारेमे--पीछेकी पुस्तकोमे जो कुछ मिलता 
है, उससे उनके नाम यह हे-- 

(१) मुकहसी या अबू-सुलैमान मुहम्मद इब्म-मुशीर अल्‌-बस्ती, 

(२) जजानी या अबुलू-हसन्‌ अली इब्म-हारून भ्रलू-जजानी; 

(३) नहाजूरी या मुहम्मद इब्म-अ्रहमद ग्रलू-नहाजूरी, 

(४) औफी या अल्‌-औफी; और 

(५) रिफाप्न या जेद इब्न-रिफाञ्न | 
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पवित्र-सघ जिस वक्‍त (दसवी सदीके उत्तराधमे) कार्यक्षेत्रमे उतरा 
उस वक्‍त तक वगदादके खलीफे अ्रपनी प्रधानता खो वैठे थे, भौर 
जगह-जगह स्वतन्त्र घासक पैदा हो चुके थे। पोपकी भाँति बहुत कुछ 
धर्मगूर समभकर मुस्लिम सुल्तान श्रग भी खलीफाकी इज्जत करते तथा उनके 
पास भेट भेजकर वडी-वडी पदवियाँ पानेकी इच्छा रखते थे। खुद 
वगदादके पडोस तथा ईरानके पश्चिमी भागमें बुवायही वश का शासन 
था, यह व खुल्लमखुल्ला शीआ-सम्प्रदावका अनुयायी था। परवित्र- 
सघ-ग्रथावलीने मोतजला--शीभ्रा--यूनानी दर्शनकी नीवपर अपने मन्तव्य 
तेयार किये थे, जिसके लिए यह समय कितना अनुकूल था, यह समझना 
आसान है । 

(३) पवित्र-संघके सिद्धान्त--पवित्र-सघ अपने समयकी धार्मिक 
असहिष्णुतासे भलीभाँति परिचित था, और चाहता था कि लोग इस्राहिम, 
मूसा, जर्तृश्त, मुहम्मद, अली, सभीको भगवान्‌का दृत--पैगवर--माने, 
यही नही धर्मको बुद्धिसि समझौता करानेके लिए बह पिथागोर, सुक्रात, 
अफलातूँको भी ऋषियों और पैगवरोकी श्रेणीमे रखता था। वह सुक्रात, 
ईसा तया ईसाई शहीदोकों भी हसन-हुसेनकी भॉति ही पवित्र शहीद 
मानता था। 

(क) दशन प्रधान--पवित्र सघका कहना था कि मजहवके विश्वास, 
आचार-नियम साधारण वुद्धिवाले आदमियोंके लिए ठीक है, किन्तु श्रधिक 
उन्नत मस्तिष्कवाले पुरुषोके लिए गभीर दाश्निक भ्रन्तर्दृष्टि ही उपयुक्त 
हो सकती हूँ । 

(ख) जगत्‌की उत्पत्ति या नित्यता-सम्वन्धी प्रभ्भ गलत-- 
वुद्धकी भाँति पवित्र-सघवाले विचारक जगतृकी उत्पत्तिक सवालको 


” (१) श्ली बिनू-बुवायही, मुृ० ६९३२ ई०। (२) श्रहमद (मुई- 
जुद्देला) ६३२९-९६७ ई०। (३) प्रहमद (प्राज़ादुद्दौला) ६६७- 
(४) मरूुद्दौला 
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वेकार समभते थे। हम क्या हे, यह हमारे लिए आवश्यक और लाभ- 
दायक है । 'मानव-बुद्धि जब इससे आगे बढना चाहती है, तो वह अपनी 
सीमाकों पार करती है। अपनेको उन्नत करते हुए क्रमश सर्व महान्‌ 
(तत्त्व, ब्रह्म )के शुद्ध ज्ञान तक पहुँचना ग्रात्माका ध्येय है, जिसे कि वह 
ससार-त्याग और सदाचरणसे ही प्राप्त कर सकता है।” 

(ग) आठ (नो) पदार्थ--सवित्र-सघने यूनानी तथा भारतीय 
दार्शनिकोकी भाँति तत्त्वोका वर्गीकरण किया हैं। सबसे पहिला तत्त्व 
ईह्वर, परमात्मा या अ्रहैत तत्त्व है, जिससे क्रमश निम्न आठ तत्त्वोका 
विकास हुआ्ना है। 

१ नफ्स-फग्माल--कर्त्ता-विज्ञान 

नफूस-इन्फप्राल --अ्रधिकरण-विज्ञान या सब-विज्ञान 
हेवला--मूल प्रकृति या मूल भौतिक तत्त्व 
नफूस-आलम--जग-जीवन (मानव जीवोका समूह) 
 जिस्म-मुतृलक-परम शरीर, महत्तत्त् 

झलम-अफ्लाक --फरिश्ते या देवलोक 

अनासर-पबश्र -- (पृथ्वी, जल, वायु, आग) ये चार भूत 
मवालीद-सलासा --भूतोसे उत्पन्न (धातु, वनस्पति, प्राणी) ये 
तीन प्रकारके पदार्थ 

कर्त्ता-विज्ञान, भ्रधिकरण-विज्ञान, मूल प्रकृति और जग-जीवन--यह 
ग्रमिश्र पदार्थ हे । परम शरीरको लेकर भ्रागेके चार पदार्थ मिश्रित हैं । 
यह मिश्रण द्रव्य और गुण (--घटना )के रूपमे होता है। 

प्रथम द्रव्य है--मूल प्रकृति और आकृति । प्रथम गुण (>-घटनाये) 
है--दिशा (देश), काल, गति, जिसमे प्रकाश और मात्राको भी शामिल 
कर लिया जा सकता है। 
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' नफ़्सल--यह यूनानी शब्द नोबसका श्ररबी रूपान्तर है, जिसका 
श्र्थ विज्ञान या बुद्धि है । 
ही । 
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मूल प्रकृति एक है, श्रौर साख्यकी भाँति, वह सदा एकसी रहती 
है; जो भिन्नता तथा वहुलता पाई जाती है, उसका कारण झ्राकृति है-- 
पिथागोरका भी यही मत है। प्रकृति और आ्राकृति दोनों बिलकुल भिन्न 
चीजे हे--कल्पनामे ही नहीं वस्तुस्थितिमे भी । 

मूल प्रकृतिसे भी परे कर्त्ता-विज्ञान या नफ्स-फश्राल पवित्र सघके 
मतमे सभी चेतन-अ्चेतन तत्त्वका मूल उपादान-कारण हैँ । 

(घ) सानव-जीव--मानव-जीव (+-मन) नफूस-इन्फ्नाल (अधि- 
करण-विज्ञान) से पैदा हुआ हँँ। सभी मानव-जीवोकी समप्टिको एक 
पृथक्‌ द्रव्य माना गया है, जिसको परम मानव” या “मानवताका आत्मा” 
कह सकते हे । प्रत्येक मानव-जीव भूतोसे विकसित होता है, किन्तु क्रमश 
विकास करते-करते वह आत्मा बन जाता हैँ । बच्चेका जीव (मन) 
सफेद कागज़की भाँति कोरा होता हे। पाँचों ज्ञान इन्द्रियाँ वाहरी 
जगतूसे जिस विषयकों ग्रहण करती हे, वह मस्तिष्कके अगले भागमें 
पहिले उपस्थित किया जाता हैं, फिर बिचले भागमें उसका निश्चय 
(विश्लेषण) किया जाता है, और श्रत्तमे मस्तिष्कके पिछले भागमे 
सस्कारके तौरपर उसे सचित किया जाता है। बाहरी इब्वि्णेकी संख्या 
मनुष्य और पणुमे समान है । मनुष्यकी विशेषताये हे---विंचार (--निर्चय 
शक्ति), वाणी और क्रिया । 

(ड) इश्वर (+>अह्मय)--कर्ता-विजान (नफ्स-फप्नाल) ईदवर है । इसी- 
से सारे तत्त्व निकले हे, यह बतला आये हू । इन आगे तत्त्वोसे ऊपर 
ईइवर या परम अद्वेत (तत्त्व) है । यह परम श्रद्वेत (ब्रह्म) सबमे हे ओर 
सव कुछ हैं । 

(च) कुरानका स्थान--कुरानकों पवित्र-सघ किस दृष्टिसे देखता 
था, यह उनके इस वाक्यसे मालूम होता है--- हमारे पैगवर मुहम्मद एक 
ऐसी असभ्य रेगिस्तानी जातिके पास भेजे गये थे, जिनको न इस लोकके 
सौन्द्यका ज्ञान था और न परलोकके आध्यात्मिक स्वरूपका पता। 
ऐसे लोगोके लिए ढ्ये गये क्रानकी मोटी भाषाका श्र्थ अधिक सभ्य 
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लोगोको आध्यात्मिक अर्थमे लेना चाहिए।” इस उद्धरणसे स्पष्ट हे 
कि पवित्र-सघ जर्तृइ्ती, ईसाई आदि धर्मोको ज्यादा श्रद्धाकी दृष्टिसे देखता 
था। ईहवरके क्रोध, नर्काग्निकी यातना, श्रादि बाते मृढ विश्वास हे। 
उनके मतसे मूढ पापी जीव इसी जीवनमे नकंमे गिरे हुए है। कयामत 
(>-प्रलय ) को वह नये प्र्थोमि और दो तरहकी मानते है ।--अरीरसे जीवका 
अलग होता छोटी कयामत है, दूसरी महाकयामत है, जिसमें कि सब 
ग्त्माये ब्रह्म (अद्वेत तत्त्व)मे लीन हो जाती है 

(छ) पविन्र-संघकी धर्म-चर्या-त्याग, तपस्या, आ्रात्म-सयम- 
के ऊपर पवित्र-सघका सबसे ज्यादा जोर था। बिना किसी दबावके , 
स्वेच्छापूवंक तथा बुद्धिसि ठीक समभकर जो कर्म किया जाता है, वही 
प्रशसनीय कर्म है। दिव्य विश्व-नियमका श्रनूसरण करना सबसे बडा 
धर्माचरण है । ४न सबसे ऊपर प्रेमका स्थान हँ--प्रेम जीवका परमात्मा- 
में मिलनेके लिए बेकरारी है। इसी प्रेमका एक भाग वह प्रेम है, जो 
कि इस जीवनमे प्राणिमात्रके प्रति क्षमा, सहानुभूति और स्नेह द्वारा 
प्रकाशित किया जाता हूँ । प्रेम इस लोकमे मानसिक सान्त्वना, हृदयकी 
स्वतन्त्रता देता तथा प्राणिमात्रके साथ शान्ति स्थापित करता हे, और पर- 
लोकमे उस नित्य ज्योतिका समागम कराता है । 

यद्यपि पवित्र-सघ आत्मिक जीवनपर ही ज्यादा जोर देता है, भ्रोर 
शरीरकी शोर उतना ख्याल नहीं करता, तो भी वह कायाकी बिलकुल 
अ्रवहेलना करनेकी सलाह नही देता ।-- शरीरकी ठीकसे देखभाल करती 
चाहिए, जिसमे जीवकों अपनेकों पूर्णतया विकसित करनेके लिए काफी 
समय मिले ।” 

आदर्श मनृष्यकों होता चाहिए--“पूर्वी ईरानियो जैसा सुजात, श्रबों 
जैसा श्रद्धालु, इराकियो (>-मेसोपोतामियनो) जैसा शिक्षाप्राप्त, यहूदियो 
जैसा गभीर, ईसाके शिष्यो जैसा सदाचारी, सुरियानी साधु जैसा पवित्र 
भाववाला, यनानियों जैसा भ्रलग-अ्रलग विज्ञानों (साइसों) में निपुण, 
हिन्दुओं जैसा रहस्योकी व्याख्या करनेवाला, और सूफी . जैसा सच्त। 
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पवित्र-सधके बहुतसे सिद्धान्त बातिनी, इस्माइली, दरूश श्रादि इस्लामी 
सम्प्रदायोमे भी मिलते हे; जिससे मालूम होता है, वह एक दूसरेसे तथा 
सम्मिलित विचारधारासे प्रभावित हुए थे। 


$ ३-मप्फो संप्रदाय 


श्ररवसे निकला इस्लाम भव्ति-प्रधान धर्म था, ईसाई और यहुदीधर्म 
भी भव्ति-प्रधान थे। यूनानी दशेन तकं-प्रधान था, केवल भक्ति-प्रधान 
धर्म बुद्धिको सस्तुप्ट नही कर सकता, केवल तकं-प्रधान दर्शन श्रद्धालु 
भकतको सत्तुष्ट नही कर सकता। समाजको स्थिरता प्रदान करनेके लिए 
श्रद्धालुओकी जरूरत है, श्रद्धालुओकी श्रद्धाकों डिगाकर बिना नकेलके 
अटकी भाँति स्वच्छन्द भागने वाली बुद्धिको फेंसाना जरूरी है--इन्‍्ही 
स्यालोको लेकर यूनानियोने पीछे भारतीय रहस्यवादसे मिश्रित नव- 
अफलातूनी दर्शनकी बुनियाद रखी थी। जब इस्लामके ऊपर भी वही 
सकट आया, तो उन्होंने भी उसी तैयार हथियारकों इस्तेमाल किया । 
ईसाईं साधक तथा हिन्दू-बौद्ध योगी उस वक्‍त भी मौजूद थे, इस्लामिक 
विचारक यह भी देख रहे थे कि ये योगी-साधक कितनी सफलताके साथ 
भक्तों और दाशनिकों दोनोके श्रद्धाभाजन है; इसीलिए इस्लामने भी 
सूफीवाद (<तसब्बुफ्‌)के नामसे गृहस्थ या त्यागी फ़कीरोकी एक जमात 
तैयार की । 

१ सूफी शब्द--स्ोफी (>च्सोफिस्त) शब्द यूनाती भाषाका हैं । 
यूनानी दर्शनके प्रकरणमे इन परिन्नाजक दाशतिकोके बारेमे हम कह चुके 
है । श्राठवी सदीमे जब यूनानी दर्शनका तर्जुमा अरबी भाषामे होने लगा, 
तो उसी समय सोफ या सोफी शब्द भी दर्शनके भ्र्थमे भ्ररबीमे आया, पीछे 
वर्णमालाके दोपसे सोफी सूफी हो गया । 

सबसे पहिले सूफीकी उपाधि श्रवू-हाशिम सूफीकों मिली, जिनका कि 
देहात्त ७७० ई० के श्रासपास (१५० हिज्जी)मे हुआ था। पैगबरके 
जीवनकालमे विशेष धर्मात्मा पुरुषोको सहाब।' (साथी) कहा जाता था । 
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पैगवरके समसामयिक इन पुरुषोकों पीछे भी इसी नामसे याद किया जाता 
था। पीछे पेद्ा होनेवाले महात्माप्रोकों पहिले तावईन (>-अनुचर) 
और फिर तवग्र-तावईन (-मनु-अनृचर) कहा जाने लगा। इसके बाद 
जाहिद (>-शुद्धाचारी) और झ्राविद (--भक्त) और उससे भी पीछे 
सूफीका जब्द भ्राया। मुसलमान लेखकोने सूफी अब्दको निम्न अ्रथमि प्रयुक्त 
किया हँ-- 

“सफी वह लोग हे, जिल्होने सब कुछ छोड ईश्वरकों अपनाया है/-- 
(जुन्नत मिश्री ) 

“जिनका जीवन-मरण सिर्फ ईर्वरपर है --(जनीद वगदादी ) 

“सम्पूर्ण शुभाचरणोसे पूर्ण, सम्पूर्ण दुराचरणोसे मुक्त-- (ग्रवृबक्त 
हरीरी) 

“जिस व्यक्तिको न दूसरा कोई पसन्द करें, न वह किसीकों पसन्द 
करे --- (भसूर हुल्लाज ) 

“जो अपने आपको विलकुल ईश्वरके हाथमे सोप दे ---( रोयम्‌ ) 

“पवित्र जीवन, त्याग और शुभगुण जहाँ इकट्ठा हो-- (शहाबुद्दीन 
मुहरावर्दी ) 

गजाली (१०५६-११११६०)ते सूफी भब्दकी व्याख्या करते हुए 
कहा है, कि सूफी पन्‍थ (->तसव्बुफ) ज्ञान और आचरण (“कर्म )के 
मिश्रणका ताम है। भरीभ्रत (--क्रानोक्‍त)के भक्तिमार्ग और सूफी- 
मार्गमे यही अन्तर है, कि भरीअतमे ज्ञानके वाद आचरण (“-कर्म) 
आता है, सूफी मार्गके अनुसार आचरणके बाद ज्ञान । 

२. सूफी पन्‍्थके नेता--इस्लामिक सूफीवाद नव-प्रफलातूनी 
रहस्यवादी द्शन तथा भारतीय योगका समिश्रण है, यह हम बतला चुके 
है; इस तरहका पथ शाम, ईरान, मिश्र सभी देशोमे मौजूद था, ऐसी हालतमे 
इस्लामके भीतर उसका चुपकेसे चला जाना मुश्किल नहीं है। कितने 
ही लोग पैगवरके दामाद अलीको सूफी ज्ञानका प्रथम प्रवत्तेक बतलाते 
है, किन्तु म्वावियाके झंगडेके समय हम देख चुके है कि अली इस्लाममे 


१०२ दर्शन-दिग्दशेन [ अ्रध्याय ५ 


अरवियतके कितने जवर्दइत पक्षपाती थे, ऐसी हालतमे एक सामाजिक 
प्रतिक्रियावादी व्यक्तिका विचार-स्वातन्त्र्यके क्षेत्रमे इतना प्रगतिशील 
होना सभव नहीं मालूम होता । मालूम देता है, ईरानियोने जिस तरह 
विजयी अरबोको दवाकर अपनी जातीय स्वतत्र भावनाग्रोकी पूर्तिके 
वास्ते ग्ररवोके भीतरी भंगड़ेंस फायदा उठानेके लिए अली-सन्तान तथा 
गीश्ना-सम्प्रदायके साथ सहानुभूति दिखलानी शुरू की, उसी तरह इस्लामकी 
अरवी शरीगअतसे श्राजाद होनेके लिए सूफी मार्गकों श्रागे वढाते हुए उसे 
हजरत अलीके साथ जोड दिया। 

सूफी मत पहिले मुल्लाओके भयसे गुपचुप अव्यवस्थित रीतिसे 
चला आता था, किन्तु इमाम गजाली (१०५९-११११ ई०) जैसे प्रभाव- 
शाली विद्वान मुल्लाने जब खुल्लमखुल्ला उसकी हिमायतमे कलम ही नहीं 
उठाई, वल्कि उसकी शिक्षाओ्रोको सुव्यवस्थित तौरसे लेखवद्ध कर दिया, तो 
वह धरातल पर आ गया । 

३. सुफी सिद्धान्त--पवित्र-सघ सूफियोका प्रशसक था, इसका 
जिक्र श्रा चुका है । सूफी दर्शनमे जीव ब्रह्मका ही भ्रग है, श्ौर जीवका 
ब्रह्ममे लीन होना यही उसका सर्वोच्च ध्येय हैं। जीव ही नहीं जगत्‌ भी 
ब्रह्म भिन्न नहीं है। शकरके ब्रह्म-अद्वेतवाद और सूफियोके भ्रद्वतवादमे 
कोई अन्तर नहीं। यह कोई आ्राइचर्यकी वात नहीं हैं जो कि भारतमे 
मुसलमान सूफियोने इतनी सफलता प्राप्त की, और सफलता भी पूर्णतया 
णान्तिमय तरीकेसे । जीवकों हक (-्सत्‌, ब्रह्म) से मिलनेका एक ही रास्ता 
है, वह है प्रेम (--इब्क ) का। यद्यपि यह प्रेम शुद्ध श्राध्यात्मिक प्रेम था, किन्तु 
कितनी ही वार इसने लौकिक क्षेत्रमे भी पदार्पण किया है। काव्य-क्षेत्र- 
मे--ईरानमे ही नहीं भारतमे भी---तो इस प्रेमने वडे-वडे कवि पैदा किये । 
गम्स, नम्रेज़, उमर-खय्याम, मौलाना रूमी, जायसी, कवीर जेसे कवि 
इसीकी देन है । 

४, सूफी योग--भारतीय योगकी भॉति--और कुछ तो उसीसे 
ली हुई---मूफी योगकी वहंतसी सीढियाँ है, जेसे-- 
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(१) विराग--इष्ट-मित्र, कूटुम-कवीले, धन-दौलतसे अलग होना, 
सूफी योगकी पहिली सीढी 

(२) एकान्त-चिल्तन--जहाँ मनको खीचनेवाली चीजे न हो 
ऐसे एकान्त स्थानमे निवास करते ईंश्वरका ध्यान करना। 

(३) जप--ध्यान करते वक्‍त जीभसे भगवान्‌का नाम “भ्रल्लाह” 

भ्रल्लाहू इस तरहसे जपता, कि जीभ न हिले, साथही ध्यावमे मालम 
हो कि नाम जीभसे निकल रहा है। 

(४) मनोजप--ध्यानमे दिलसे जप होता मालम हो। 

(५) इंश्वरमें तन्‍्मयता--मनोजप बढते हुए इतनी चित्त-एकाग्रता 
तक पहुंच जाये, कि वहाँ वर्ण और उच्चारणका कोई ख्याल न रहे, और 
भगवान्‌ (--अल्लाह) का ध्यात दिलमे इस तरह समा जाये, कि वह किसी 
वक्‍त अपनेसे अलग ने जान पडे। ४ 

(६) योगित्यक्ष (-मुकाशफा)--जिस वक्‍त ऐसी तन्मयता हो 
जाती हैँ, तब मुकाशफा (वन्न्योगिप्रत्यक्ष) होता हैँ। मुकाशफा होनेपर 
वह सभी आध्यात्मिक सच्चाइयाँ साफ-साफ दिखलाई देने लगती हे, 
जिनको कि आदमी अ्रभी केवल श्रद्धावश या गतान्‌गतिक तरीकेसे मानता 
श्राता रहा है ।--पैगबरी, आकाशवाणी (<-भगवद्गाणी ), फरिद्ते, शैतान, 
स्वर्ग, नक॑, कब्रेकी यातता, सिरातका पुल, पाप-पृण्यकी तौल और व्यायका 
दिन आदि सारी वाते जो श्रद्धावश मानी जाती थी, भ्रब वह भ्रॉखोके सामते 
फिरतीसी दिखलाई पडती हे । 

इमाम गजाली ते मुकाशफाकी अ्रवस्थाकों एक दुष्टान्तसे बतलाया 
ही 

“एक बार रूम और चीनके चित्रकारोमे होड लगी। दोनोका दावा 
था, हम बडे, हम बडे'। तत्कालीन बादशाहने दोनो गिरोहके लिए ग्रामने- 
सामने दो-दो दीवारे, हर एककों अपनी शिल्प-चातुरी दिखलानेके लिए, 


_“अ्रह्माउल्‌-उलूम्‌। 
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निश्चित कर बीचमें पर्दा डलवा दिया, जिसमें कि वह एक दूपरेकी तक़ल न 
कर सके | कुछ दिनों बाद रूमी चित्रकारोंने बादशाहसे निवेदत किया कि 
हमारा काम खतम हो गया । चीनियोंने कहा कि हमारा काम भी खतम 
हो गया। पर्दा उठाया गया, दोनों (दीवारोंके चित्रों)में बाल वरावर भी 
फरक न था। मालूम हुआ कि रूमियोंते चित्र त बताकर सिफे दीवारकों 
पालिश कर दर्पण बना दिया था, और जैसे ही पर्दा उठा, सामनेकी दीवारके 
तमाम चित्र उसमें उतर आये।* 

सुकाशफ़ा (जन्योगिदर्शन )की पूर्व सूचना पहिले जल्दीसे निकल जाते 
वाली बिजलीकी चमकसे होती हे, यह चमक धीरे-धीरे ठहरती हुई स्थिर 
हो जाती है ।' 


' भ्रह्माउल्‌-उलूम; और तुलना करो-- 

“तीहारधूमार्कानलानिलानां खद्योतविद्युत्फटिकाशनीताम्‌ । 

एतानि रूपाणि पुरः/सराणि ब्रह्मण्यभिव्यक्तकराणि योगे ।” 
--श्वेताश्वतर-उपतिषद्‌ २।११ 


पष्ठ अध्याय 


पूर्वी इस्लामी दाशनिक (२) 


क, रहस्यवाद-वस्तुवाद 


चीनके एक राजाने बृद्धकों स्वप्ममे देखा था, फिर उसने बुद्धके 
धर्म और बौद्ध पुस्तकोकी खोज तथा अनुवादका काम शुरू कराया। 
खलीफा मामून ८१११-६३ ई० के बारेमे भी कहा जाता है, कि उसने स्वप्न- 
में एक दिन भ्ररस्तूको देखा, स्वप्न हीमे अरस्तूने अपने दर्शनके सम्बन्ध- 
में कुछ बाते बतलाई, जिससे मामून इतना प्रभावित हुआ कि दूसरे ही दिन 
उसने क्षुद्र-एसियामे कई आदमी इसलिए भेजे कि भ्ररस्तृकी पुस्तकोको 
ढूंढक्र बगदाद लाया जाये और वहाँ उनका अरबीमे अनुवाद किया 
जाये। मामूनके दर्बारमे भ्ररस्तृकी तारीफ अकसर होती रही होगी, 
और उससे प्रभावित हो मामून जैसा विद्वात तथा विद्याप्रेमी पुरुष 
अ्ररस्तूकों स्वप्ममे देखे तो कोई आ्राइचर्यकी बात नहीं। यूनानी दर्शन 
प्रन्योका अरबी भाषामे किस तरह अनुवाद हुआ इसके बारेमे हम पहिले 
बतला चुके हे । उस अनुवाद और दर्शन-चर्चासे कंसे इस्लाममें दाशनिक 
पैदा हुए, भौर उन्होने क्या विचार प्रकट किये, भ्रव इसके बारेमे कहना है । 
वगदाद दर्शन-अनुवाद तथा दर्शन-चर्चा दोनोका केन्द्र था, इसलिए पहिले 
इस्लामी दाशनिकोका पूर्वमे ही पैदा होना स्वाभाविक था। इन दार्ण- 
निकोमे सबसे पहिला किनन्‍्दी था, इसलिए उसीसे हम अपने वर्णनको 
आरम्भ करते हे । 
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( १, अबू-याकूब किन्दी (८७० ई०) 


१, जीवनी--अबू-याकूब इव्न-इस्हाक अल्‌-किन्दी-- (किन्दी वशज 
इस्हाक पुत्र अवुल-याकृव), किन्दा नामक अरबी कवीलेसे सवध रखता 
था। किन्दा कबीला दक्षिणी अरबमे था, किन्तु जिस परिवारमे दाश- 
निक किन्दी पैदा हुआ था, वह कई पुदतोसे इराक (मेसोपोतामिया)- 
में आ बसा था। अ्रवृ-याकूव किन्दीके जन्मके समय उसका बाप इस्हाक 
किन्‍्दी कूफाका गवर्तर था। किन्दीका जन्म-सन्‌ निश्चित तौरसे मालूम 
नही है, सभवत बह नवी सदीका आरम्भ था। हाँ, उसकी ज्योतिषकी 
एक पुस्तकसे पता लगता है कि ८७० ई०मे वह मौजूद था। उस समय 
फलित ज्योतिपके कुछ ऐसे योग घट रहे थे, जिससे फायदा उठाकर कर- 
मती दल अब्वासी-वशके शासनकों खतम करना चाहता था। किन्दीकी 
शिक्षा पहिले बत्रा और फिर उस समयके विद्या तथा सस्क्ृतिके केन्द्र बग- 
दादमे हुई थी। प्रथम श्रेणीके इस्लामिक दाशैनिकोमे किन्दी ही है, जिसे 
“अ्ररव” बशज कह सकते हे, किन्तु बापकी तरफसे ही निश्चय पूर्वक यह 
कहा जा सकता है । वगदाद उस समय नामके लिए यद्यपि श्ररबी खलीफा- 
की राजधानी था, नहीं तो वस्तुत वह ईरानी सभ्यता तथा यूनानी 
विचारोका केन्द्र था। वगदादमे रहते वक्‍त किन्दीने समझा कि पुरानी 
श्ररवी सादगी तथा इस्लामिक धमंविदवास इन दोनों प्राचीन जातियोकी 
सभ्यता तथा विद्याके सामने कोई गिनती नही रखती। यूनानी मस्तिष्कसे वह 
इतना प्रभावित हुआ था कि उसने यहाँ तक कह डाला--दक्षिणी श्रवके 
कबीलो (जिनमे किन्‍्दी भी सम्मिलित था) का पूर्वज कहतान यूनान (यूना- 
नियो के प्रथम पुरुष)का भाई था। बगदादमे अरव, सुरियानी, यहूदी 
ईरानी, यूनानी खूनका इतना सम्मिश्रण हुआ था, कि वहाँ जातियोके 
नामपर असहिष्णुता देखी नहीं जाती भी । 

किन्दी अव्बासी दर्वारमे कितने समय तक रहा, इसका पता नहीं। 
यूनानी ग्रन्थोके अ्रनुवादकोमे उसका नाम आ्राता हैं। उसन स्वयं ही अनु- 
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वाद नही किये, बल्कि दूसरोके भ्रनुवादोका सशोधन और सम्पादन भी किया 
था। वह ज्योतिषी और वैद्य भी था, इसलिए यह भी सभव है, कि वह दर्बार 
में इस सवधसे भी रहा हो। कुछ भी हो, यह तो साफ मालूम है, कि पीछे 
वह भ्रब्बासी द्वारका क्ृपापात्र तही रहा। खलीफा मुतवविकल (८४७- 
६१ ६ई०)ने अपने पूवेके खलीफोकी धार्मिक उदारताकों छोड 'सनातनी” 
मुसलमानोका पक्ष समर्थन किया, जिससे विचार-स्वातत्यपर प्रह्मर होना 
शुरू हुआ। किनदी भी उसका शिकार हुए बिना नही रह सका और बहुत 
समय तक उसका पुस्तकालय जब्त रहा। 

किन्दीकी प्रतिभा स्वतोमुख्ी थी, अपने समयकी सस्क्ृति तथा 
विद्याओका वह गभीर विद्यार्थी था |--भूगोल, इतिहास, ज्योतिष, गणित 
वेंचक; दर्शन--सब पर उसका अधिकार था। उसके ग्रथ ज्यादातर गणित, 
फलित ज्योतिष, भूगोल, वैद्यम भर दर्शनपर है। यह आइचयंकी बात 
है, कि एक ओर तो किन्‍्दी कीमियाको गलत कहकर उसके विश्वासियोको 
निर्वृद्धि कहता, दूसरी शोर ग्रहोके हाथ मनुर्ष्यके भागकों दे देना उसके 
लिए साइस था। 

२. धामिक विचार---किन्टीके समय फिर ध्मन्धिताका जोर बढ 
चला था, और अपने विचारोको खुल्लमखुल्ला प्रकट करना खतरेसे खाली 
न था, इसलिए जिन धामिक विवारोका किन्‍्दीने समर्थन किया है, उनमे 
वस्तुत उसके अपने कितने है, इसके बारेमे सावधानीसे राय कायम करने- 
की जरूरत हूँ । वेसे जान पडता है, वह मोतजलाके कितने ही धामिक 
विचारोसे सहमत था। नेकी श्र ईव्वर-अद्वेतपर उसका खास जोर था । 

: उस समय इस्लामिक विचारकोमे यह बात भारतीय सिद्धान्तके तौरपर 
प्र्यात थी, कि बुद्धि (प्रत्यक्ष, श्रनुमान) ज्ञानके लिए काफी प्रमाण हें, 
ग्राप्त या जब्प्रमाणकी उत्तनी आवश्यकता नहीं। किन्दीने मजहबियोका 
पक्ष लेकर कहा कि पैगबरी (--आप्त वाक्य) भी प्रमाण हे, और फिर 
बुद्धिवाद तथा शब्दवादके समन्‍्वयकी कोशिश की। भिन्न-भिन्न धर्ममिसे 
एक बात जो कि सबमे उसने पाई, वह था नित्य, ग्रद्देत मूल कारण का 
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विचार | इस मूल कारणको सिद्ध करनेमें हमारा वुद्धिजनित ज्ञान पूरी 
तरह समर्थ नहीं हैं) जिसमे मनुष्य “मूल कारण” अद्गेतत ईश्वरकों ठीक 
समभ सके, इसीलिए पैगंबर भेजे जाते हे। 

३, दाशनिक विचार--किन्दीके समय नव-पिथागोरीय प्राकृतिक 
दर्णन (प्रकृति ब्रह्मका गरीर है, इस तरह प्रकृतिकार्य ब्रह्मका ही कार्य है) 
के विचार मौजूद थे । अपने ग्रथोमे उसने अरस्तूके वारेमे बहुत लिखा है। 
इस प्रकार किन्दीके दार्गनिक विचारोंके निर्माणमे उपरोक्त विचारधाराग्रो- 
का खास हाथ रहा हैं। 

(१) बुद्धिवाद--किन्दी वुद्धिवादका समर्थन करता जरूर है, किन्तु 
आप्तवाद (>पैगवरवाद)के लिए गुजाइग रखते हुए। 

(२) तत्त्व-विचार--(क) इश्वर---जैसा कि पहिले कहा जा चुका 
है, किन्‍्दी जगत॒कों ईदवरकी कृति मानता है । किन्दी कार्य-कारण नियम 
या हेतुवादका समर्थक है। कार्य-कारणका नियम सारे विदृवमें व्याप्त 
है, यह कहते हुए साथही वह लगे हाथो कह चलता हँ--इसीलिए हम 
तारोकी भविष्य स्थिति तथा उससे होनेवाले (फलित-ज्योतिष प्रोक्‍्त-) भले 
बुरे फलोकी भविप्यद्वाणी कर सकते हूं | ईश्वर मूलकारण है सही, किन्तु 
जगत्‌के आगेके कार्योके साथ वह सीधा सवध न रखकर मध्यवर्त्ती कारणो 
ठ्वारा काम करता है। ऊपरका कारण अपने नीचेवाले कायंकों करता 
हैँ, यह काये कारण वन आगेके कार्यों करता है, किन्तु कार्य अपनेसे 
ऊपरवाले कारणपर कोई प्रभाव नही रखता, उदाहरणार्थ--मिट्टी भ्रपने 
कायें पिंड (लोढा)को करती (बनाती) है, पिंड घडेको करता है, किन्तु 
घडा कुछ नहीं कर सकता पिंड मिट्टीका कुछ नही कर सकता। 

(ख) जगतू--ई#इवरकी कृति जगत्‌के दो भेद हे, प्रकृति जगतू, और 
शरीर जगत | गरीर या कायासे ऊपरका सारा जगत्‌ प्रकृति जगत्‌ है । 

(ग) जगत्‌-जीवन--ईझवर (मूलकारण) और जगत्‌के वीच 
जगतृ-चेतन या जग-जीवन हैं। इसी जग-जीवन (--नफ्स-आ्लम )से 
पहिले फरिइते या देव, फिर मानवजीव उत्पन्न होते है । 
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(घ) मानव-जीव और उसका ध्येय--जग-जीवनसे निकला 
मानव-जीव अपनी आदत और कामके लिए शरीर (--काया) से बँधा हुआ 
है, कितु भ्रपने निजी स्वरूपमे वह शरीरसे बिलक्‌ल स्वतत्र है, और इसीलिए 
जहाँ तक जीवके स्वरूपका सबंध है, उसपर ग्रहोका प्रभाव नही पडता । 
जीव प्रकृत, अ्-तशवर पदार्थ है । वह विज्ञान (--प्रात्म)-लोकसे इद्रिय- 
लोकमे उतरा है, तो भी उसमे अपनी पूर्वस्थितिके सस्कार मौजूद रहते 
हैं। इस लोकमे उसे चेत नहीं मिलता, क्योकि उसकी बहुतसी भ्राकाक्षाए 
अपर्ण रहती हे, जिसके लिए उसे मानसिक श्रशान्ति सहनी पडती हैं । इस 
चलाचलीकी दुनियामे कोई चीज स्थिर नही है, इसलिए नही मालूम किस 
वक्‍त हमे उनका वियोग सहना पडे, जिन्हें कि हम प्रिय समभते हे । 
विज्ञाललोक (ईश्वर) ही ऐसा है, जिसमे स्थिरता है । इसलिए यदि हम 
अपनी आकाक्षाओकी पूर्ति और प्रियोसे अ-विछोह चाहते हे, तो हमे 
विज्ञानकी सनातन हछृपा, ईश्वरके भय, प्रकृति-विज्ञान और सुकर्मकी शोर 
मन और गरीरको' लाता होगा। 

(३) नफूस (--विज्ञान)--नफूस यूनानी शब्द है जिसका भ्रर्थ 
विज्ञान या आत्मा, (>+नित्य-विज्ञान) है। वह यूनानी दर्शनमे एक 
विचारणीय विषय है । नफूस (>-अक्ल, विज्ञान)के सिद्धान्तपर किन्दीने 
जो पहिले-पहिल वहस छेडी, तो सारे इस्लामी दाशेनिक साहित्यमे उसकी 
चर्चाका रास्ता खुल गया । किन्दीने नफूस के चार भेद किये हे-- 

(क) प्रथम विज्ञान (--इंश्वर)--जगत्‌मे जो कुछ सनातन सत्य, 
ग्राध्यात्मिक (--अ्र-भौतिक) हैँ, उसका कारण और सार, परम-आत्मा 
ईइवर हे । 

(ख) जीवकी अन्तहिंत (क्ञमता)--दूसरी नफूस (बुद्धि) है, 
मानव-जीवकी समभनेकी योग्यता या जीवकी वह क्षमता जहाँ तक कि जीव 
विकसित हो सकता हैं । 

(ग) जीवकी काय-क्षमता (+-आदत)--मानव-जीवके वह शा 
या झ्रादत जिसे कि इच्छा होनेपर वह किसी वक्‍त इस्तेमाल कर सकता ह, 
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जैसे कि एक लेखककी लिखनेकी क्षमता, चित्रकारकी चित्रण-क्षमता | 

(घ) जीवकी क्रिया--जिस बातसे जीवके भीतर छिपी अपनी 
वास्तविकता बाहरी जगतमे प्रकट होती है,--निराकार क्षमता, जिसके 
द्वारा साकार रूप धारण करती इसमे कायिक, वाचिक, मानसिक तीनों 
तरह॒की क्रियाएँ गामिल है । 

(४) ज्ञानका उद्‌गम--(क) ईश्वर--किन्दी चौथी नफ्स (विज्ञान)- 
को जीवका अपना काम मानता 6, किन्तु दूसरी नफूस ( --जीवकी अन्तहित 
क्षमता) को ही प्रथम नफूस ( --#बवर ) की देन नही मानता, वल्कि उस भ्रन्त- 
हित क्षमताकों जीवकी कार्य-क्षमता (तीसरी नफूस)के रूपमें परिणत 
करना भी वह प्रथम नफ्सका ही काम मानता है, इस तरह तीसरी नफूस 
--कार्य-क्षमता--भी जीवकी अपनी नही वल्कि ऊपरसे भेजी हुईं चीज है । 
--उसका अर्थ यह हुआ कि हमारे ज्ञानकका उद्गम (--स्रोत) जीव नहीं 
वल्कि प्रथम विनान (ईश्वर) है। इस्लामिक दर्गनमे “ईश्वर समस्त ज्ञान- 
का स्रोत हैं” इस विचारकी “प्रतिध्वनि” सर्वत्र दिखाई पडती है। १राना 
इस्लाम कर्ममें भी जीवको सर्वथा परतत्र मानता था, ज्ञानके वारेमे तो 
कहना ही क्या। किन्दीने जीवकी कर्म-परतत्रतासे उठनेवाली दाशनिक 
कठिताइयोकों समझ, उसे तो--#दैवर सीधे अपने कार्यकि काममे दखल 
नही देता,--के सिद्धान्तसे दूर कर दिया, किन्तु साथ ही जञान--जो कि 
दार्गनिकोके लिए कर्मस भी ज्यादा महत्त्व रखता हँ--का स्रोत ईश्वरकों 
बनाकर इस्लामके ईन्‍ब्वर-पारतत्र्य सिद्धान्तकी पूरी तौरसे पुष्टि की | 

किन्दीका नफूस (विज्ञान)का सिद्धान्त अरस्तूके टीकाकार सिकन्दर 
अफ्रादीसियसृस लिया गया मालूम होता है, किन्तु सिकन्दरने अपनी पुस्तक 
“जीवके सवधमे” साफ कहा है, कि अ्ररस्तृके मतमे नफूस (--विज्ञान) 
तीन प्रकारका होता है। किन्दी श्रपने चार “प्रकार/कों अफलातून और 
अस्स्तृके मतपर ग्रावारित मानता हैँ । वस्तुत यह नव-पिथागोरीय नव- 
अफलातूनी रहस्यव्गदी दर्शनोपर अवलबित किन्दीका अपना मत हैं 

(ख) इन्द्रिय ओर मन--तफूसके सिद्धान्त द्वारा ज्ञानके स्रोतको 
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यद्यपि किन्दी जीवसे वाहर मानता है, तो भी जव वह रहस्यवादसे नीचे 
उतरता है, तो वस्तु-स्थितिकी भी कद्र करना चाहता है, और कहता हैं-- 
हमारा ज्ञान या तो इन्द्रियो द्वारा प्राप्त होता है, या चिन्तन (--मनकी 
क्रिया कल्पना) गक्ति द्वारा। वह स्वीकार करता है, कि इन्द्रियाँ केवल 
व्यक्ति या भौतिक स्वरूप (--€वलक्षण)कों ही ग्रहण करती हे, सामान्य 
या अ्र-भौतिक भ्राकृति उनका विपय नहीं है । यही है दिग्नाग-धर्मकीरतिका 
प्रत्यक्ष ज्ञान-- प्रत्यक्ष कल्पतापोढ” (इच्द्रियसे प्राप्त कल्पना-रहित) । 
दिनाग-धर्मकीतिने सामान्य आदिको कल्पनामूलक कहकर उन्हें वस्तु- 
सत्‌ मानतेसे इन्कार कर दिया, यद्यपि उन्हें व्यवहारसतू मातनेमें उञ्ज नही 
है, किन्तु ज्ञानकों जीवके पास आई पराई थाती रखनेवाला किन्दी कल्पना 
(+-चिन्तन)-गक्तिसे प्राप्त ज्ञानकों वस्तु-सत्‌ मानता हैं। 

(ग) विज्ञानबाद--जो कुछ भी हो, अन्तमे दोनो ही श्रोरके भूले 
एक जगह मिल जाते है, भौर वह जगह वस्तु-अगत्से दूर है |--वह हे 
विज्ञानवादकी भूल-भुलैयाँ । किन्दीने और मजबूरियोके कारण या भ्रनजाने 
योगाचारके विज्ञानवादकों खुल्लमखुल्ला स्वीकार करना न चाहा हो, किन्तु 
है वह वस्तुत विज्ञानवादी। उसका विज्ञानवाद क्षणिक हैँ या नित्य-- 
इस बहसमे वह नहीं गया है, किन्तु प्रथम विज्ञान (+-आलय विज्ञान)- 
के चार भेद जो उसने किये है, और एकका दूसरेमे परिवर्तेत बतलाया 
है, उससे साफ है कि वह विज्ञानकं। तित्य कूटस्थ नहीं मानता। बौद्ध 
विज्ञानवादियों (योगाचार दर्शन ) की भाँति किन्दीके नफूसवादकी भी आलय- 
विज्ञान (--विज्ञान-ख्रोत, विज्ञान-समुद्र) ओर प्रवृत्ति-विज्ञान (रुत्रिया 
परायण) विज्ञानसे समभना होगा। हाँ, तो दोनो ही ग्रोरके भूले, सब 
कुछ विज्ञान है विज्ञानके श्रतिरिक्त कोई सत्ता नहीं” इस विज्ञानवादमे 
मिलते है, और किन्दी धर्मकीत्तिसे हाथ मिलाता हुप्ना कहता है--इक्हिय- 
प्रत्यक्ष ज्ञान और ज्ञेव (विषय) एक ही है, भौर इसी तरह मत ( >-कत्पना ) 
द्वारा ज्ञात पदार्थ (“धर्म”) भी प्रथम -विज्ञान (भ्रालय-विज्ञान) है। 


को 


दोनोमे इतना ग्रन्तर जरूर है, कि जहाँ अपने सहर्मियों ( --मुसलमानो) के 
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डरके मारे दबी जाती किन्दीकी आत्माको एक सहुृदय व्यक्तिके साथ 
एकान्त सम्मिलतमें उक्त भाव प्रकट करनेमे उल्लास हो रहा था, वहाँ 
सहधर्मियो (>-बौद्धों के डरके मारे दबकर अपने निज मत वस्तुवादके 
स्थानपर विज्ञानवादकी प्रधानताकों दबी जबानसे स्वीकार करनेवाले 
धर्मकीत्तिके मनमे भारी ग्लानि हो रही थी |--और आरचये नही, 
यदि किन्दीके आलय विज्ञान” और प्रथम नफूस की एकताकी बात करने- 
पर धर्मकीतिने कह दिया हो-- मेने तो यार ! जान-बूभकर असगके 
आलय विज्ञानका बायकाट किया हैँ, क्योकि वह खिडकीके रास्ते 
स्थिरवाद (>-अ्रक्षणिकवाद) और ईइ्वरवादकों भीतर लानेवाला है ।” 

किन्दीका दशन नव-अफलातूनी पूठके साथ अरस्तूका दशेन है। 


५ २-फाराबी (८७०१-६५० ् ०) 
१-भी वनी 


किन्दीके वाद इस्लाममे दशेनके विकासकी दूसरी सीढी हे अबू-नख् 
इब्न-मुहम्मद इब्त-तर्खेन इब्त-उजलग, अलू-फाराबी (फाराबका रहनेवाला 
उज्लगके पुत्र तखेनके पुत्र मुहम्मदका पृत्र अब-सस्र)। अब-तख्रका जन्म 
वक्ष (भ्रामू) नदी तटवर्त्ती फराब जिलेके वसिज नामक स्थानमे हुआ था । 
वसिजमे एक छोटासा किला था, जिसका सेनापति अबू-नस्रका बाप मुहम्मद 
था। पूरे नामके देखनेसे पता लगता है, कि अबू-नस्रके बापका ही नाम 
मुसलमानी है, नहीं तो उसके दादा तखेन और परदादा उज्लगके नाम 
गेर-मुसलमानी--शुद्ध तुर्की---है, जिसका अर्थ है वह मुसलमान नही थे, 
और अबू-नख्र सिर्फ दो पृश्तका मुसलमान तुर्क था। फाराबीके पिताको 
ईरानो सेनापति कहा गया है, जिसका अथथे यही हो सकता है, कि वह 
सफ्फारी (५७१-६०३ ई०) या किसी दूसरे ईरानी शासकवशका नौकर 
था। फाराबीके वशवुक्षसे यह भी पता लगता है, कि यद्यपि मध्य- 
एसियामें इस्लामी शासन स्थापित हुए डेढसौ सालसे ऊपर बीत चुके थे, 
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किन्तु श्रभी वहाँके सारे लोग--कमसे कम तुक--मुसलमान नही हुए थे । 
फाराबीकी दाशेनिक प्रतिभा और बुद्धिस्वातत्यपर विचार करते हुए हमे 
ढाई सौ साल पहिले उधरसे गुजर ह्लेत-चाइके वर्णनका भी ख्याल रखना 
होगा, जिसमे इस प्रदेशमें सेकडो बडे-बडे बौद्ध शिक्षणालयों (सघारामो) 
और हजारो शिक्षित भिक्षुओका जिक्र श्राता है। दो पीढीके नव-मृस्लिमके 
होनेका मतलब हू, फाराबीकी जन्मभूमिमे अभी बौद्ध (दाशनिक) परपरा 
कुछ न कुछ बची हुईं थी। व्षु-तटवर्त्ती ये तुके विश्वी और सस्क्ृतिमे 
समृन्नत थे, इस तो सन्देह ही नहीं। 

फाराबीकी प्रारभिक शिक्षा अपने पिताके धरपर ही हुई होगी, उसके 
वाद वह बुखारा या समरकन्द जैसे अपने देशके उस समय भी ख्थातनामा 
विद्याकेद्धोंम पढने गया या नहीं, इसका पता नहीं लगता । यह भी नहीं 
मालूम, कि किस उम्रमे वह इस्लामकी नालत्दा--बगदाद--की श्रोर 
विद्याध्ययनके लिए रवाना हुआ । किन्‍्दी तो जरूर उस समय तक मर चुका 
होगा, किन्तु राजी जिन्दा था। जन्म-भूमिमे बुद्धि-स्वातत्यकी कुछ हलकी 
हवा तो उसे लगी ही होगी, बगदादमे आकर उसने योहन्ना इब्न-हेलान- 
की शिप्यता स्वीकार की। योहल्ना जैसे गैरमुस्लिम (ईसाई) विद्वानको 
प्रध्यापक चुनना भी फारावीके मानसिक भुकावक्तों बतलाता है । वगदादमे 
कैसा विचार-स्वातत्यका वातावरण--कमसे कम मुसलमानोकी सनातनी 
जमातके बाहर--था, इसका परिचय पहिले मिल चुका हे । फाराबीने 
दर्शनके अ्तिर्कित साहित्य, गणित, ज्योतिष, वद्यककी शिक्षा पाई थी। 
उसने सगीतपर भी कलम चलाई है । फाराबीको सत्तर भाषाझ्रोका पडित 
कहा जाता है। तुर्की तो उसकी मातृभाषा ही थी, फारसी उसकी' जन्म- 
भूमिकी हवामे फैली हुई थी, अरबी इस्लामकी जबान ही थी, इस प्रकार 
इन तीन भाषाओपर फाराबीका अधिकार था, इसमे तो सन्देह ही तही 
हो सकता, सुरियानी, इब्नाती. यूनानी भाषा्ोकों भी वह जानता होगा । 

शिक्षा समाप्त करनेके बाद भी फाराबी बहुत समय तक बगदादमे रहा । 
नवी सदीका अन्त होते-होते वगदादके खलीफोकी राजनीतिक शक्तिका 
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भारी पतन हो चुका शथा। प्रान्तो, तथा देगीमे होनेवाली राज्य- 
क्रान्तिणेका असर कभी-कभी वगदादपर भी पडता था। शायद ऐसी ही 
किसी श्रथ्रान्तिके समय फारावीने बगदाद छोड हलव (लेप्पो)मे वात 
स्वीकार किया। हलवका सामन्त सैफुद्दीद्रा वडा ही विद्यानरागी-- 
विशेषकर दर्थन-प्रेमी व्यक्ति था। फाराबीकों ऐसे ही आश्रयदाताकी 
आवश्यकता थी । 

फारावी हालमे ही वीद्धसे मूसलमान हुए देश श्रौर परिवारम पेदा ही 
नही हुआ था, वल्कि बौद्ध भिक्षुओकी ही भाँति वह बान्ति और एकान्त 
जीवनको बहुत पस॒द करता था। इस्लाममे सूफियोका ही गिरोह था, 
जो कि उसकी तवियतमे अनुकूलता रखता था, इसीलिए फारावी सूफियोकी 
पंणाकम रहा करता था । उसका जीवन भी दूसरे इस्लामिक दार्शनिकोकी 
अपेक्षा यूनानी सोफिस्तों या वौद्ध भिक्षुओंके जीवनसे ज्यादा मिलता था। 

वह उस समय हलवसे दमिब्क गया हुआ था, जब कि दिसवर ६५० 
ई०में वहीपर उसका देहान्त हुआ । हलवके सामन्तने सूफीकी पोगाकमे 
उसकी कब्रपर फातिहा पढा था। मृत्युके समय फारावीकी उम्र श्रस्मी 
वर्षकी बतलाई जाती है । उसकी मृत्युमे १० साल पहिलेही उसके मह॒कारी 
(अनुवादक) अवू-विश्वे मत्ताका वेहान्त हो चुका था। उसके शिष्य 
अवृ-जकरिया यह्या इब्न-प्रादीने ७१ ई०मे इक्कासी सालकी उम्रमे 
घरीर छोडा। 


२-फाराबोको कृतियों 


फाराबीकी तरुणाईकी लिखी हुई वह छोटी-छोटी पुस्तक है जिनमे उसने 
वादविद्या और जारीरक ब्रह्मवाद (नव-पिथागोरीय) प्राकृतिक दर्शनका 
जिक्र किया है । किन्तु अपने परिपक्व ज्ञानकका परिचय उसने अरस्तूके 
ग्रन्थोके भ्रध्ययन और व्यास्यात्रोमे दिया है, जिसके ही लिए उसे “द्वितीय 
अरस्तू” या 'हकीम सानी” (दूसरा आचार्य) कहा गया। भ्ररस्तृके 
गभीर दर्शन, और वस्तुवादी ज्ञान (साइस)का यूरोपके पुनर्जागरण और 
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उसके हारा आधुनिक साइस-यगके प्रवत्तंनमे कितना हाथ हे, इसे यहाँ 
कहनेकी जरूरत नहीं, और इसमे तो शक नहीं ग्ररस्तृकों पुनरुज्जीवित 
करनेमे फाराबीकी सेवाए अमूल्य है । फाराबीने अरस्तृके ग्रत्थोकी जो संख्या 
और क्रम निश्चित किया था, वह श्राज भी वैसा ही है। इसमें शक 
नही इनमेसे कुछ-- अरस्तूका धर्मशास्त्र--अरस्तूके नामपर दूसरोकी 
बनाई पुस्तके भी फाराबीने शामिल करली थी। फाराबीने प्ररस्तृके तक- 
शास्त्रके श्राठ, साइसके आठ , श्रतिभौतिक (अ्रध्यात्म) शास्त्र, आचार- 
शास्त्र, राजनीति" आ्रादि ग्रत्योपर टीका और विवरण लिखे हे । 
फाराबीने वेद्यकका भी भ्रध्ययन्त किया था, किन्तु उसका सारा ध्यान 
तकंशास्त्र, अध्यात्मशास्त्र भर साइस (भौतिकशास्त्र) पर केच्द्रित था। 


३-दाशेनिक विचार 


ऊपरकी पक्तियोके पढनेसे मालूम है, कि फाराबीकों दर्शनकी तहमें 
पहुँचनेका जितना अवसर मिला था, उतना उससे पहिले, तथा उसकी 
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सहायताकों छोड्देनेपर पीछे भी, किसी इस्लामिक दाशनिकको नहीं मिला 
था। चल्षुतट, मेर्व, वगदाद, हलव, दमिव्क, सभी दर्शनकी भूमियाँ भरी, 
और फाराठीने उतसे पूरा फायदा उठाया था। 

(१) अफलातू-अरस्तू-समन्वय--अफलातूँका दर्शन अ्र-वस्तुवादी 
विनानवदी है, और अरस्तू अपने सारे वेवी-देवताशों तथा विज्ञान 
(नफूस) के होते भी सबसे ज्यादा वस्तुवादी हैँ । फारावी इस फर्कको समझ 
रहा था, और यदि निप्पक्ष साइस भक्त होता, तो वह लीपापोतीकी कोशिन 
न करता, किल्नु फारावीने अपने दिलकों नव-श्रफलातूनी रहस्यवादी दशेन- 
को दे रखा था, जब कि उसका सवल मस्तिप्क अरस्तूको छोडनेके लिए 
तैयार न था, ऐसी हालतमें दोनोंके समन्वय करनेके सिवा दूसरा कोई 
चारा न था। यही नहीं इस समन्वय द्वारा वह इस्लामके लिए भी 
गृजाइण रख सका, जिससे वह काफिरोकी गति भोगनेसे भी वच सका। 
फारादीके अनुत्तार श्रफलातून और अरस्तूका मतभेद बाहरी वर्णनर्गलीका 
है, जोनोका भाव एक हे, दोनों उच्चतम दर्शन-जानके इमाम (ऋष्) हें । 
इसके कहनेकी आवध्यकता नहीं कि फारावीके हृदयमे जो सम्मान इन 
दो यूनानी दार्भनिकोका था, वह किसी दूसरेके लिए नहीं हो सकता था । 

(२) तके--फाराबीके अनुसार तक सिर्फ प्रयोग (--दृष्टान्त)-सिद्ध 
विग्लेषण या ऊहा मात्र नहीं हें । घ्ानकी प्रामाणिकता तथा व्याकरण- 
की कितनी ही वाने भी तकंके अन्तगत आती है । ज्ञात और सिद्ध वस्तु- 
से अज्ञात वस्तुका जानना--प्रमाण सिद्धान्त--तक हें । 

(३) सामान्य (>-जाति)--यूनाती दर्गन और उससे ही लेकर 
पीछे भारतीय न्याय-वैगेषिक गास्त्रमे सामान्यको एक स्वतत्र, वस्तुसत्‌ पदार्थ 
सिद्ध करनेकी बहुत चेष्टा की गई है । फारावीने इसागोजी” पर लिखते 
वक्‍त एक जगह सासान्यके वारेमे अपनी सम्मति दी ह--सिर्फ वस्तु 





[न 


“पोफिरी (फोर्फोरियस)की पुस्तक, जो गलतीसे परस्तुकी कृति 
सादी गयी । 
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गौर इन्द्रिय प्रत्यक्षमे ही नही, बल्कि विचारमे भी हमे विद्येष प्राप्त होता 
है। इसी तरह सामान्य भी वस्तु-व्यक्तियोमे केवल घटनावश ही नहीं 
रहता, वल्कि मतमे भी वह एक द्वव्यके तौरपर भ्रवस्थित हैँ । यह ठीक 
है कि मन वस्तुओमेसे लेकर सामात्य (गायपत्र)कों कल्पित करता हैँ, तो 
भी सामान्य उन वस्तु-व्यक्तियो (गाय-पिंडो) के अस्तित्वमे आनेसे पहिले 
भी सत्ता रखता है, इसमे शक नहीं। 

(४) सत्ता--सत्ता क्या है, इसका उत्तर फाराबी देता है--वस्तु- 
की सत्ता वस्तु अपने (स्वयं) ही हैं । 

(५) इश्वर अद्वेत-तत्त्व--ईव्वरके अ्रस्तित्वको सिद्ध करनेके लिए 
फाराबी सत्ताकों इस्तेमाल करता है। सत्ता दो ही तरहकी हो सकती है--- 
वह या तो भ्रावश्यक है, भ्रथवा सभव (विज्यमान) है । जिस किसी वस्तु- 
की सत्ता सभव (विद्यमान) है, वह सभव तभी हो सकती है, यदि उसका 
कोई कारण हो। इस तरह हर एक सभव सत्ता कारणपूवेक होती है। 
किन्तु कारणकी श्ृखलाकों अनन्त तक नही बढा सकते, क्योकि आ्राखिर 
श्रृखलाकों बनानेवाली कड़ियाँ ग्रनन्त नहीं सान्‍्त हें। और इस प्रकार 
हमारे लिए झ्रावश्यक हो जाता हैं एक ऐसी सत्ताका मानना, जो स्व4 कारण- 
रहित रहते सबका कारणहूं , जो कि ग्रत्यन्त पूर्ण, अ्रपरिवर्तनशील, भआत्मतृप्त 
प्रमशिव, चेतन, परम-मन (विज्ञान) है। वह प्रकृतिके सभी शिव-सुन्दर 
रुपोको--जो कि उसके अपने ही रूप हं--प्यार करता है । इस (ईदवरकी ) 
सत्ताके अस्तित्वको प्रमाण हारा सिद्ध नहीं किया जा सकता, क्योकि 
वह स्वय प्रमाण तथा सत्य--वास्तविकताकों अ्रपने भीतर रखते हुए स्वयं 
भी वस्तुओका मूल कारण हे। जैसे ऐसी सत्ताका होना भ्ावश्यक हें, 
वैसे ही उसका एक--अद्वैत--ही होना भी आवश्यक है। दो होनेपर 
उसमे समानताए, और भ्रसमानताए दोनो होगी, जिसके कारण एक दूसरे- 
की टक्‍्करसे प्रत्येककी सरलता नष्ट हो जायेगी। परिपूर्ण सत्ताका एक 
होना आवद्यक है। 

प्रथम सत्ता केवल एक तथा वस्तुसत है, इसीको ईश्वर कहा जाता 
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है । सबके मूलकारण उस एक सत्तामे सभी वस्तुएँ एक हो जाती हे, 
वहाँ किसी तरहका भेद नहीं रहता; इसीलिए ऐसी सत्ताका कोई लक्षण 
नही किया जा सकता। तो भी मनृष्य उसके लिए सुन्दर भाव प्रकट करने 
वाले अच्छेसे अच्छे नामोका प्रयोग करते हे, सुन्दरसे सुन्दर गुण या विशेषण 
उसके लिए प्रयुक्त करते हे, किन्तु उन्हें काव्यकी उपमाके समान ही जानना 
चाहिए। परम तत्त्वके पूर्ण प्रकाशकों हमारी निवेल आँखे (--बुद्धि) देख 
नही सकती ।--भूतोकी अपूर्णता हमारी समभको भ्पूर्ण रखती है । 

(६ ) अद्ठेत तत्त्वसे विश्वका विकास--परम सत्ता, भ्द्वैत तत्त्व 
था ईरवरसे विव्वके विकासको फाराबीने छे छे सीढियो और श्रेणियोमे 
विभक्त किया है, जिनमे पहिले निराकार पटक हे-- 

१ स्व शक्तिमान कर्त्ता पुरुष ईश्वर जिसके बारेमे श्रभी कहा जा 
चुका है, और जिसमे ही (पिभागोरीय) श्राकृतियाँ अनन्तकालसे वास 
करती हे । 

२ कर्ता पुरुषसे नौ फरिदते या देवात्माये (आलम-अफलाक) प्रकट 
होती हे, इनमेंसे पहिली तो कर्त्तापुरुषके समान ही है, और वह (हिरण्य- 
गर्भकी भाँति) दूर तक ब्रह्माण्डका सचालन करती है। इस पहिली 
देवात्मासे क्रण एकके बाद दूसरे आठो फरिद्ते, देवात्माये या अभिमानी | 
देवता प्रकट होते है । 

यह दो श्रेणियाँ सदा एकरस बनी रहती है 

३. तीसरी श्रेणीमे क्रिया-परायण विज्ञान (नफ्स) है, जिसे पवित्र- 
आत्मा भी कहते हे। यही क्रिया-परायश विज्ञान (न्न्युद्धि) स्वर्ग 
(>्आकाग) और पृथ्वीको मिलाती है। 

४ चौथी श्रेणी जीवकी है । 

वृद्धि और जीव यह दो श्रेणियाँ एकरस अह्वैत स्वरूपमे न रहकर 
मनुष्योकी सख्याके अनुसार वहुसख्यक होती हे। 

५. आकृति--पिथागोरकी आकृति जो भौतिक तत्त्वसे मिलकर 
भिन्न-भिन्न तरहकी वस्तुओके वनानेमें सहायक होती है। 
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६. भौतिक तत्त्व--पृथवी, जल, आग, हुवा निराकार रूपमे | 

इनमे पहिले तीन--ईइवर, देवात्मा, बुद्धि--सदा नफ्स ( +-विज्ञान) 
स्वरूप निराकार रहती हे। पिछले तीन--जीव, ग्राकृति, भौतिक तत्त्व 
“यद्यपि मूलत निराकार--(भ्र-काय) है, तो भी बरीरकों लेकर 
वह ग्रापसमे सबंध स्थापित करते हे । 

दूसरे साकार पटक है-- 

१ देव-काय--शरीरघारी फरिश्ते। 

२ मनृष्य-काय--शरीरधारी मानव । 

३ पशु (तियक)-काय--पशु, पक्षी आदि शरीरधारी । 

४ वबनस्पति-काय--वृक्ष, वनस्पति आदि साकार पदार्थ । 

५. धातु-काय--सोना, चाँदी आदि साकार पदार्थ । 

६. महाभूत-काय--पृथवी, जल, आग, हवा साकार रूपमे। 

(७) ज्ञानका उद्रम--किन्दीकी भाँटि फाराबी भी ज्ञानकों मानव- 
प्रयत्न-साध्य वस्तु न मानकर ऊपरसे--ईइवर द्वारा--प्रदान की गई वस्तु 
मानता है। जीवकी परिभाषा करते हुए फाराबी कहता हे--वह जो 
शरीर (>-काया)के अ्रस्तित्वको पूर्णता प्रदान करता है, किन्तु जीवकों जो 
चीज पृर्णता प्रदान करती है वह विज्ञान (अ्रव्ल या तफूस) है, वही विज्ञान 
वास्तविक मानव है। यह विज्ञान (नफूस) शिशुके जीवमे मौजूद है, 
किन्तु उस वक्‍त वह सुप्त हे, अर्थात्‌ उसकी क्षमता अन्तहित होती है। 
इन्द्रियां और कल्पना शक्ति जब काम करने लगती है, तो बच्चेकों साकार 
वस्तुओका ज्ञान होने लगता है, और इस प्रकार सुप्त विज्ञान जागृत 
होने लगता है। किन्तु यह विज्ञान सुप्तावस्थासे जागृत अवस्थामे झाना 
मनष्यके अपने प्रयत्तका फल नही है, बल्कि यह अन्तिम तवी देवात्मा-- 
चन्द्र--से प्रकट होता है। देवात्माये खुद स्वयभ्‌ नही हे, बल्कि वह अपनी 
सत्ताके लिए मल-विज्ञान (ईश्वर) पर अवलबित हे। 

(८) जीवका इश्वरसे समागम--मूल-विज्ञान (+-ईद्वर)मे 
समानता यही मानवका लक्ष्य है। फाराबी इसे सभव कहता हे--आखिर 
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मनृष्यका नफूस (--विज्ञान, अक्ल) अपने नजदीकके अन्तिम देवात्मा 
(चद्र)से समानता रखता है, जिसमे समानता असंभव नहीं है, और देवात्मा- 
मे समाना मूल विज्ञान (->ईव्वर)में समानेकी ओर ले जाने वाला ही 
कदम है । 

यह समाना किस तरहसे हो सकता है, इसके लिए फाराबीका मत 
है--इस जीवनमे सबसे बढकर जो वात की जा सकती है, वह हे बुद्धि-सम्मत 
ज्ञान | किन्तु जब आदमी मर जाता है, तो ऐसे जानी जीवकों उसी तरहकी 
पूर्ण स्वतत्रता प्राप्त होती है, जो कि लफूस (--विज्ञान)में ही सभव है । 
उस अवस्था--देवात्मामे समा जाने--के वाद वह पुरुष अपने व्यक्तित्व- 
को खो बैठता है, या वह मौजूद रहता है ?--इसका उत्तर फाराबी साफ 
तौर से देना नही चाहता ।--मनृष्य मृत्युके वाद लुप्त हो जाता है, एक पीढी- 
के बाद दूसरी पीढी आती है । सदृंणसे सदृण, प्रत्येक अपने जेसेसे मिलता 
है--जानी 'जीवो के लिए देशकी सीम, नहीं दै, इसलिए उनकी सख्या- 
वृद्धिके लिए कोई सीमाकी जरूरत नही, जैसे विचारके भीतर विचार 
जक्तिके भीतर शक्तिके मिलनेमे किसी सीमा या परिमितिकी जरूरत 
नहीं । प्रत्येक जीव अपने और अपने-जैसे दुसरोपर ध्यान करता है। 
जितना ही अधिक वह ध्यान करता है, उतना ही अधिक वह आनद अनुभव 
करता हे । 

(९) फलित ज्योतिष और कीमियामें अविश्वास--फाराबीका 
काम स्वतत्र दार्शनिक चिन्तना उतना नहीं था, जितना कि अरस्तू जैसे 
महान्‌ दाणनिकोके विचारोका विगदीकरण (समझना), इसीलिए उस 
क्षेत्रमे उससे बहुत आशा नहीं रखनी चाहिए । फारावी यद्यपि धर्म और 
रहस्य (सूफी) वादसे भयभीत था, तो भी उसपर तर्क और स्वतत्र चितन- 
ने असर किया था, जिसका ही यह फल था, कि वह फलित ज्योतिष श्र 
कीमिया (उस वक्तकी कीमिया जिसके द्वारा आसानीसे सस्ती धातुओ-- 
ताँबे आदिको बहुमूल्य धातु--सोने--में बदलकर धती बननेकी भ्रवृत्ति 
लोगोमे पाई जाती थी)को मिथ्या विश्वास समझता था। 
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४-अआाचार-शास््र 


फाराबी ज्ञानका उद्गम जीवसे वाहर मूल विज्ञान (5--#व्वर)मे 
मानता है, इसे बतला चुके है, ऐसी अ्रवस्थामे ऐसी भी संभावना थी, कि 
फाराबी आचार--भलाई-बुराई, पृण्य-पयाप--के विवेककों भी ऊपरसे ही 
ग्राया बतलाता, किन्तु यहाँ यह बात स्मरण रहनी चाहिए कि फाराबी मूल 
विज्ञानसे विश्वकी उत्पत्तिको इस्लामके 'क्‌न्‌'की भाँति अभावसे भावकी 
उत्पत्तिकी तरह नही मानता, वल्कि उसके मतसे विकास कार्य-कारण सबधके 
साथ हुआ है, यद्यपि विज्ञानसे भौतिक तत्त्वकी झरका विकास भ्रारोह 
नही भ्रवरोह ऋमसे है, तो भी यह अ्रपेक्षाकृत ज्याद्य वस्तुवादी है, इसमे 
सन्देह नहीं। कुछ भी हो, उसके “जाज़के उद्गम के सिद्धान्तकी अ्रपेका 
आ्राचारके उदगमका सिद्धान्त ज्यादा बद्धिपुंणंक ह । ईश्वरवादी लोग ज्ञान- 
को किसी वक्‍त मानव बद्धिकी उपज माननके लिए तैयार भी हो सकते 
है, किन्तु आचार--पुष्य-पाप--के विचारका ख्नौत वह हमेशा ईश्वरकों 
ही मानते हे। फाराबी इस बारेमे विलकूल उलठटा मत रखता हू, वह ज्ञान- 
का स्रीत अ-मानपिक मानता है, किन्तु श्राचार-विवेककों वह मानव-बुद्धि- 
का चमत्कार इ--भले-ब्रेकी तमीजकी ताकत बुद्धिमे हे। ज्ञानको 
फाराबी कर्म (--आचार)से ऊपर मानता है, इसलिए भी वह उसका 
उद्गम मनृष्यसे ऊँचा रखना चाहता है । 

शद्ध ज्ञानकों फाराबी स्वातत्थयकी भूमि वतलाता हैं, लेकिन यह 
शुद्ध ज्ञान ईइ्वरपर निर्भर होनेसे उसीके भ्रनुसार निश्चित हैं, जिसका 
प्र हुआ मानव स्वतत्रता भी ईश्वराधीन है--यह फाराबीका सीधा-सादा 
भाग्यवाद है---/उसके हुकूमके बिना पत्ता तक हिलता नहीं 


५१-राजनीतिक विचार 


फाराबीने अफलातुके “प्रजातत्र को पढा था, ओर उसका उसपर बुद्े 
असर ज़रूर हुआ था, किन्तु वह अफलातूँके जगत्‌--अर्थन्स और उसके 
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प्रजातत्र--कों अपने सामने चित्रित नहीं कर सकता था। उसकी दृष्टिमे 
राजतत्रके सिवा दूसरे प्रकारका शासन सभव ही नहीं--एक ईश्वरवादी 
धर्मके माननेवालोके लिए एक शासन (राजतत्र)-वादसे ऊपर उठना बहुत 
मुश्किल हैँ। इसीलिए फाराबी अफलातूँके वहुतसे दाशैनिकोके प्रजा- 
तत्रकी जगह एक आदर्श दाशंनिक राजाके गासनकों समाजका सर्वोच्च 
ध्येय बताता है। मनुष्य जीवन-साधनोके लिए एक दूसरेपर अ्रवलबित 
है, और मनृष्योमे कोई नेसर्गिक तौरसे बलणाली अ्रधिक साधन-सम्पन्न 
होता है, कोई स्वभावत निबेल और अल्प-साधन, इसलिए, ऐसे बहुतसे 
लोगोको एक बलशालीके ग्राधीन रहना ही पडेगा। राज्यके भले-बुरे 
होनेकी कसौटी फाराबी राजाके भले-बुरे होनेको बतलाता है । यदि राजा 
भलाइयोके बारेमे भ्रनभिज्ञ, उलटा ज्ञान रखनेवाला है, या दुराचारी है, 
तो राज्य बुरा होगा। भला राज्य वही हो सकता हूँ, जिसका राजा 
(अ्फलातँ जैसा) दाशनिक है।' आदर्श (दाशनिक) राजा दूसरे अपने 
जैसे गुणवाले व्यक्तियोको शासनके काममे भ्रपना सहायक बनाता है । 

फाराबी एक ओर शासक राजाके निरकुश--यदि अकुश है तो दशेन 
का--शासनवाले अ्धिकारको कायम रखना चाहता है, किन्तु साथ ही एक 
आदर्शवादी दाशंनिक होनेके कारण वह उसके कत्तंव्य भी बतलाता है। 
सब कत्तंव्यो--जिम्मेवारियो--का निचोड इसी विचारमे भ्रा जाता है, कि 
राज्यका बुरा होना शाजापर निभर है। मूर्ख राज्यमे प्रजा निबुद्धि हो, 
पशुकी अवस्थामें पहुँच जाती ,है। इसकी सारी जिम्मेवारी राजापर 
पडती है, जिसके लिए परलोकम उसे यातना भोगनेके लिए तेयार रहना 
पडेगा। यह है कुछ विस्तृत अर्य मे-- 

“जासु राज प्रिय प्रजा दुखारी। 
सो नृप अ्वशि नरक-अ्रधिकारी ॥--तुलसीदास 

फाराबीके राजनीतिक विचार व्यवहार-बुद्धिसि बिलकुल शून्य हे, 
लेकिन इसके कारण भी थे । एक सफल वैद्य होनेसे वह व्यवहारके गुण- 
को बिलकूल जानता न हो यह बात नही हो सकती, यही कहा जा सकता 
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है, कि वह व्यवहारके जीवनसे दाशनिक (व्यवहारशून्य मानसिक उडान- 
के) जीवनको ज्यादा पैसन्द करता था। जब हम उसके जीवनकी शोर 
देखते हें तो यह बात और साफ हो जाती है। उसका जीवन एक विचार- 
मत सूफी या बौद्ध भिक्षुका जीवन था। उसके पास संपत्ति नहीं थी, 
किन्तु मन उसका किसी राजासे कम ने था। पुस्तकोमे उसे भ्रफलातुँ, 
ग्रसस्तूका सत्सग, भर तज्जन्य अपार आनद प्राप्त होता था। अपने बाग- 
के फूल और चिडियोके कलरव बाकी कमीको एरा कर देते थे। यद्यपि 
सनातनी मुसलमान फाराबीकों सदा काफिर कहते थे, किन्तु वह उनके 
ज्ञानके तलको वहुत नीचा समझता, उनकी रायवी कोई कदर नही करता 
था। उसके लिए यह काफी सनन्‍्तोषकी बात थी, कि पारखी व्यक्ति-- 
चाहे वह कितने ही थोड़े हो--उसकी कदर करते थे। वह उनके लिए 
महान्‌ तत्त्वज्ञानी था। फाराबीका शुद्ध श्रौर सादा जीवन दूसरी तरहके 
मजहबी पक्षपातसे शून्य व्यक्तियोपर भी प्रभाव डाले बिना नही रह सकता 
था। 

यह सब इसी बातकों बतलाते हे, कि दर्शनमे दूर हटे होनेपर भी 
फाराबीसे तत्कालीन समाज या शासनकों कोई डर न था। 


६-फाराबोके उत्तराधिकारी 


फाराबी जैसे एकान्तप्रिय प्रकृतिवाले विद्वान॒के पास शिष्योकी भारी 
भीड जमा नहीं हो सकती थी, दसीलिए उसके शिष्योकी सख्या बहुत कम 
थी। भ्ररस्तके कितने ही ग्रल्थोका अनुवादक अब-जकरिया यहा इब्न- 
आदी--याकूबी पथका' ईसाई--उसका शिष्य था । भ्रनुवादक होनेके सिवा 
श्रादीमे स्वयं कोई खास बात न थी; किन्तु उसका ईरानी शिष्य भबू- 
सुलैमान मुहम्मद (इब्न-ताहिर इब्त-बहराम ग्र॒ल्‌ू) सजिस्तानी एक स्यात- 
नामा पडित था। दसवी सदीके उत्तराधमें सजिस्तानीकी शिष्य-मडली- 
में बगदादके बड़े-बड़े विद्वान शामिल थे। सजिस्तानी-गुरु-शिष्य-मडली- 
के दार्शनिक पाठ और सवादके कितने ही भाग श्रव भी सुरक्षित हे, जिससे 
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पता लगता है कि उनकी दिलचस्पी दर्शनके गभीर विपयोगे कितनी थी । 
तो भी फाराबीकी तकंजञास्त्रकी परपरा आगे चलकर हमारे यहाँके 
नव्य-नैयायिकीकी भाँति तत्त्व-चिन्ततकी जगह गाव्दिक बहसकी भ्रोर 
ज्यादा वहक गई। सजिस्तानी-शिप्यमडली वस्तुत तर्ककों दाशनिक 
अन्त्दृष्टि प्राप्त करनेके लिए साधन न समझ, उसे दिमागी कसरत श्रौर 
वबहसके लिए वहस करनेका तरीका समझती थी। उनमें जो तत्त्ववोधकी 
ओर रुचि रखते थे, उनके लिए सूफियोका रहस्यवाद था ही, जिसकी भूल- 
भुलेयके ताने-वाने ताकिकोके तकंसे भी ज्यादा सूक्ष्म थे। यह सूफी रहस्य- 
वादकी श्रोरका भुकाव ही था, जिसके कारण कि (जैसा कि उसके शिष्य 
तौहीदी १००९ ई० ने लिखा हे) अवृ-सुलेमान सजिस्तानीके भ्रध्ययन- 
अध्यापनमे एम्पेदोकल, सुक्रात, अफलातूँ--सभी रहस्यवादी समझे 
जानेवाले दागनिको--क्री जितनी चर्चा होती थी, उतनी श्ररस्तृकी 
नहीं। सजिस्तानी-गिप्य-मडलीमे देश-जाति-धर्मकी सकी्णताका बिलकुल 
ग्रभाव था, उनका विश्वास था कि यह विभिन्नताए बाहरी है, इन सबके 
भीतर रहनेवाला सत्य एक है । 


$ ३-बू-अली मस्कृविया ('““'-१०३० ई०) 


फारावीके समयसे चलकर अब हम फिदोंसी (६४०-१०२० ई०) 
(अबू रेहाँ अलु-)वेरूती (१७३-१०४८) और महमूद गजनवी (भृ० 
१०३३ ई०)के समयमे आते हँ। अ्रव विचारकी बागडोर ही नही 
जशासनकी वागडोर भी नामनिहादी श्ररवोके हाथसे अरव-भिन्न मुसल- 
मान जातियोके हाथमे चली गई है, और वह कबीलेगाही इस्लामकी 
समानता और भाईचारेके भावसे प्रभावित नीचेसे उठी लोकशक्तिकों नये 
जासको--जिनमे कितने ही गुलामीका मजा खुद चख चुके थे, या उनके 
बाप-दादोकी गुलामी उनको भूली न थी--के नेतृत्वमे सगठित कर इस्लाम- 
की अपूर्ण विजयकों अलग-अलग पूरा करना चाहती है। यह समय है, जब 
कि इस्लामी तलवारका सीधा हिन्दू तलवारसे मुकाबिला होता है भौर 
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्दै 


हिल्दुरक्षक पर्वेतमाला हिल्दूकूशका नाम धारण करती है ।--महमद 
गजनवी काबुलके हिन्दूराज्यके विजयसे ही सन्‍्तोष नहीं करता, बल्कि 
इस्लामके  भंडे को बृलन्द करनेके लिए भारतपर हम्लेपर हम्ले करता 
है । ऊपरी दृष्टिसे देखनेपर यही शकल, हमारे सामने आती है, जैसा कि 
हमारे विद्यालणेके इतिहासलेखक हमारे सामने उसे पेश करते है, किन्तु 
सतहसे भीतर जानेपर यह हिन्दू और इस्लामके भडोंके फगाडेका सवाल 
नहीं रह जाता--पद्मपि यह ठीक है, कि उस समय उसे भी ऐसा ही 
समझा गया था । 

'प्रारभिक इस्लामपर अरब कबीलागाहीकी जबरदस्त छाप थी, 
इसका जिक्र पहले हो चुका है, साथ ही हम यह भी बतला चके है, कि 
दमिश्ककी खिलाफतने उस कंबीलाशाहीकों पहिली शिकस्त दी, भौर बग- 
दादकी खिलाफतने उसे दफना दिया |--यहे बात जहाँ तक ऊपरके शासक- 
वर्गका सबंध है, विलकूल ठीक है । किन्तु कबीलाशाही क्रान अब भी 
मुसलमानोका मृख्य धर्मग्रन्य था। उसकी पढाईका हर मस्जिद, हर 
मद्रसेमे उसी तरह रवाज़ था। अरबी कबीलोके भीतर सरदार और 
साधारण व्यक्तियोकी जो समानता है, उसका न क्रानमे उत्तना स्पष्ट 
चित्रण था, और ते उसका उदाहरण लोगोके सामते था--अल्कि खलीफों 
और धनी मुसलमानोका जो उदाहरण सामने था, वह बिलकुल उलटा रूप 
पेश करता था। हाँ, भाई-चारेकी बात क्रानमे साफ और बार बार दुंहराई 
गई थी, मस्जिदमे जुमाकी नमाजके वक्‍त सुल्तानोकों भी इसे दिखलाना पडता 
था। जिन शक्तियोंसे मुसलमानोका विरोध था, उनमें इस भाई-चारेका 
स्याल इतना खतम हो चुका था, उनका सामाजिक संगठन सदियोसे 
इस तरह विशुखलित हो चुका था, कि हिल्दू झंडे” या किसी 
दूसरे नामपर उसे लानेकी बात उस परिस्थितिमे कभी भी रूभव न थी । 
इस्लामी भडा यद्यपि ग्रब विद्वव्यापी (अन्तर्राष्ट्रीय) इस्लामी 
कबीलका कड़ा नहीं था, तो भी वह ऐसे विचारोकों लेकर हमला कर रहा 
था, जिससे शत्रुदेशके राजनीतिक ही नही सामाजिक ढाँचेकी भी चोट पहुँच 
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रही थी, और गोपणपर श्राश्रित सदियोकी बोसीदा जात-पॉतकी 
इमारतकी नीव हिल रही थी। ल्‍ 
मस्कवियाका जन्म ऐसे समय में हुआ था । 


१-जीवनो 


मस्कवियाके जीवनके वारेमे हमे बहुत मालूम नहीं है। वह सुल्तान 
अदूददौला (व्वायही” )का कोंषाध्यक्ष था, और १०३० ई० मे, जब उसकी 
मृत्यु हुई, तो बहुत बृढा हो चुका था। 

मस्कविया वैद्य था, दर्शनके श्रतिरिक्त इतिहास, भाषाशास्त्र उसके 
प्रिय विषय थे। किन्तु जिस क्ृतिने उसे श्रमर किया है, वह है उसकी 
पुस्तक “तहजीवुल-इखलाक” (आचार-सभ्यता) । उसने इसके लिखनेमे 
अफलातूँ, अरस्तू, जालीनूस (गलेन)के ग्रन्थोको, इस्लामिक धर्मशास्त्रके 
साथ मिलाकर वी सफलतासे इस्तेमाल किया। वह अपने विचारोमे 
अरस्तृका सबसे ज्यादा ऋणी है। मस्कवियाका यही तहजीवुल- 
इखलाक है, जिसके आधारपर गजालीने झपने सर्वश्रेष्ठ ग्रन्थ 'अह्या- 
उल्‌-उलूम”को लिखा । मस्कवियाने श्राचार-सवधी रोगो (>-दुराचार) 
को लोभ, कजूसी, लज्जा श्रादि श्राठ किस्मका बतलाया है । इन रोगोको 
दूर करनेंके उसने दो रास्ते वतलाए हे--(१) एक तो रोगसे उलटी 
ओ्रौषधि इस्तेमाल की जाये, कजूसीके हटानेके लिए शाहखर्चीका हथियार 
इस्तेमाल किया जाये । (२) दूसरे, चूँकि सभी आचारिक रोगोके 
कारण क्रोध श्रीर मोह होते हे, इसलिए इन्हे दूर करनेके उपाय इस्तेमाल 
किये जाये। 


२-दाश निक्र विचार 


(मानव जीव)---मस्कविया मानव जीव और पशु जीवमे भेद करता है, 
खासकर ईश्वरकी ओर मनुष्यकी वौद्धिक उडानको ऐसी खास वात सम- 
भता है, जिससे कि पशु-जीवको मानव-जीवकी श्रेणीमे नही रखा जा सकता। 
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मानव जीव एक ऐसा अमिश्रित निराकार द्रव्य है, जो कि अपनी सत्ता, 
ज्ञान और क्रियाका अनभव करता हें। वह अभौतिक, आत्मिक स्वभाव 
रखता है, यह तो इसीसे सिद्ध है कि जहाँ भौतिक शरीर एक दूसरेसे अत्यन्त 
विरोधी भश्राकारो--काले, सफेद के ज्ञानो-लमेसे सिर्फ एककों 
ग्रहण कर सकता है, वहाँ जीव (आ्रात्मा) एक ही समय कई “भ्राकारो' का 
ग्रहण करता है। यही नहीं वह इन्द्रिय-ग्राह्म तथा इन्द्रिय-अग्राह्म दोनों 
प्रकारके आकारो को अभौतिक स्वरुपमे ग्रहण करता है--इच्द्रियसे 
हम कलमकी लवाई देखते हे, किन्तु उसका आकार'सा स्मृतिमे सु- 
रक्षित होता है, वह वही भौतिक लंबाई नही है। इसीसे सिद्ध है कि जीव 
भौतिक सीमासे बद्ध नही है। ग्रतएव जीवके ज्ञान और प्रयत्त शरीरकी 
सीमासे बाहर तककी पहुँच रखते है, और वल्कि वह इन्द्रि-गोचर जगत्‌की 
सीमासे भी पार पहुँचते है । सच और भूठका ज्ञान जीवमे सहज होता है, 
इन्द्रियाँ इस ज्ञानकों नही प्रदान करती । इन्द्ियाँ अपने प्रत्यक्षके द्वारा 
जिन विषयोकों उपस्थित करती हे, उनकी विवेचना और निर्धारणा 
करते वक्‍त वह अपनी उसी सहज गक्तिसे काम लेती है । “में जानता 
हैँ” इसको जानना--श्रात्म-चेतना---इस बात॒का सबसे बडा प्रमाण हैं 
कि जीव एक अभौतिक तत्त्व हैं। 


३-आचार-शास्त्र 


(१) पाप-पुए्य--जैसा कि पहले कहा जा चुका हे, मस्कविया ज्यादा 
प्रसिद्ध ह एक आचारणास्त्रीके तौरपर। आचार-शास्त्रमे पहिला प्रश्न 
आता है--शुभ (>"-भलाई, नेकी) क्या है ” मस्कवियाका उत्तर है-- 
जिसके द्वारा एक इच्छावान्‌ व्यक्ति (--प्राणी) अपने उद्देश्य या स्वभावकी 
पूर्णताको प्राप्त करता है । नेक (--शुभ) होनेके लिए एक खास तरहकी 
योग्यता या रुकान होनी जरूरी है। लेकिन हम्त जानते है, हर मनुष्यमे 
योग्यता एकसी नहीं है। स्वभाव नेक मनुष्य बहुत कम होते हैँं। जो 
स्वभावत नेक है, वह बुरे नही हो सकते, क्योंकि स्वभाव उसीको कहते हे 
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; नुख्य स्वभावका पूर्ण और सजीव रूपमे 


) समाजका महत््व--मनृप्य उत्ती वक्‍त शुभ(नेक) भौर नुझी है, 
जब कि वह मनप्यकी तरह आचरण करता हैं---शुभावार शानव महनीयता 
है । मानव-समाजके सभी व्णक्ति एक ससान नहीं है इसीलिए चुभ 
ओर झानन्द (>-सुख)का तल सबके लिए एक्सा नहीं है। यदि मनपष्य 
अकेला छोड दिया जाव, तो स्व्भाउत' जो मल्प्य न नेक | न बद, उसे 
नेक बननेका अवसर नहीं मिलेगा, इसीलिए वहतसे मनुप्योक्या इकट्ठा 
( न्‍न्समाजमे) रहना जहरी है. और इसके लिए पहिला क्ंव्य तथा सभी 
गुभावरणाका नींव हैं मानव-जातिके लि ए सावारण अ्रंस, जिसके विना 
कोई समाज कायम नहीं रह सकता। दूसरे मन॒ष्योके ज्ाथ और उनके 


बीच ही मनुप्य अ्रयनी कमियोकों दूर कर पूर्णता प्राप्त कर सकता है 


०... नम 
॥ 


इमीलिए ब्राचार वही हो सकता है, जो कि सामाजिक आचार है । इस तरह 
मित्रता आत्म-प्रैस (>-अपने भीतर केन्द्रित प्रेम)का सीमा-विस्तार नहीं 
बल्कि आत्म-प्रमका सक्ोच्र है, वह अपनेपनकी सीमाके दाहर अपन पड़ोनी- 
का प्रेम हैं। इस तरहका प्रेन या मित्रता संसारज्वागों एकाल्तगनसाी 


साधुमे संभव नहीं है यह सभव हैं, केवल समाज या सामूहिक जीव्न 
हीमे । जो एकान्तवासी शोगी समनता है, कि वह शुभ (ज्न्‍्मदात्रारी 


त रत 


जीवन विता रहा है, वह अपनेको धोखा देता है। वह शाभिक हो सकता 
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है किन्तु आचारवान्‌ हगिज नही, क्योकि भ्राचारवान होनेंके लिए समाज 
चाहिए । 

(३) धर्म (-सज़हब)--धर्म या मजहब, मस्कवियाके विचारसे 
लोगोको आचारकी शिक्षा देनेका तरीका है, उदाहरणार्थ, नमाज (+-भग- 
वान्‌की उपासना), और हज (>-मक्काकी तीथ्थयात्रा) पडीसी या लोक- 
. प्रेमको बड़े पैमानेपर पैदा करनेका सुन्दर अ्रवसर हू । 

साप्रदायिक सकीर्णताका भ्रभाव और मानव-जीवनमे सभाजका बहुत 
ऊँचा स्थान बतलाता हैँ, कि मस्कवियाकी दृष्टि कितनी व्यापक और 
गभीर थी । 


$ ४-बू-अली सीना (६८०-१०१७ ६०) 

फाराबी अपने शान्त अतएव निष्क्रिय स्वभावके कारण चाहे दर्शन- 
क्षेत्रमे उतना काम न कर सका हो, जितना कि वह अपने गभीर गअध्ययन और 
प्रतिभाके कारण कर सकता था, किन्तु वह एक महान्‌ विद्वान था, इसमें 
सन्देह नही। बू-भ्रली सेनके बारेमे तो हम कह सकते हे, कि उसके रूपमे 
पूर्वी इस्लामिक दर्शन उन्नतिकी पराकाष्ठापर पहुँंचा। बू-अली सीना 
मस्कविया (मृत्यु १०३० ई०), फिदोंसी (६४०-१०२० ई०), अलबे- 
रूती (६७३-१०४८)का समकालीन था, मस्कवियासे भेट और प्रल्बेरू- 
नीसे उसकापत्र-व्यवहार भी हुआ था । 


९-जीवनों 


प्रबू-अली अल्‌-हुसेत (इब्न-अब्दुल्ला 'इब्न-)सीनाका जन्म ६८० 
ई० में बुखाराके पास अफूशनमे हुआ था। सीनाके परिवारके लोग 
पीढियोसे सरकारी कर्मचारी रहते चले आए थे, उससे प्रारभिक शिक्षा 
घरपर पाई। यद्यपि मध्य-एसियाके इस भागमे इस्लामको प्रभुत्व 
जमाए प्राय तीन सदियाँ हो गई थी, किन्तु मालूम होता है, यहाँकी सभ्य 
जातिके लिए जितना अरबी तलवारके सामने सिर भुकाना श्रासान था, 

९ 
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उतना अपने जातीय व्यक्तित्त्व (राष्ट्रीय सभ्यता ) का भुलाना आसान न 
था। फारावीको हम देख चुके हे, कैसे वह इस्लामकी निर्धारित सीमाकों 
विचार-कषेत्रमे पसन्द न करता था, फाराबी भी सीनाका ही स्वदेश-भाई 
था। यही क्यो, फाराबी और सीनाकी मातृभूमि--वत्तेमान उजबकस्तान 
सोवियत्‌ प्रजातन्त्र--नें कितनी आसानीसे चंद वर्षोके भीतर धर्म और 
मुल्लोसे पिंड छुडा लिया, श्रौर आज उज्बक मध्य-एसियाकी जातियो-. 
में सबसे आगे बढ़े हुए माने जाते है, इससे यह भी पता लगता है, कि 
तेरह सदियोमे इस्लामने वहॉके लोगोकी जातीय भावनाकी नष्ट करनेमे 
सफलता नहीं पाई। ऐसे सामाजिक वातावरणने सीताके विचारोके 
विकासमे कितना प्रभाव डाला होगा, यह आसानीसे समझा जा सकता 
है। सीनाने स्वयं लिखा है, कि वचपनमे मेरे बाप और चचा नफूसके 
सिद्धान्तपर वातनियोंके मतसे बहस किया करते थे, जिसे में बड़े ध्यानसे 
सुना करता । 

प्रारम्भिक शिक्षाकों समाप्तकर बू-अली मध्य-एसियाकी इस्लामिक 
नालन्दा बुखारा मे पढनेके लिए गया। वहाँ उसने दशेन और वैद्यकका 
विशेप तौरसे ग्रध्ययन किया ।  होनहार बिरवानके होत चीकने पात--- 
की कहावतके अनुसार श्रभी बू-अली जब १७ वर्षकः तरुण था, उसी वक्‍त 
उसने स्थानीय राजा नूह इब्न-मसूरकों श्रपनी चिकित्सासे रोग-मुक्त किया । 
इस सफलतासे उसे सबसे ज्यादा फायदा जो हुआ वह यह *था कि नूह- 
के पुस्तकालयका दर्वाजा उसके लिए खुल गया। तबसे सीना वैज्ञानिक 
अध्ययन या चिकित्साअयोगमे अपना गुरु आप बना, इसमे वह कितना सफल 

' बुखारा वस्तुतः बिहार द्ब्दका विकृत रूप है। नालन्दाके झ्रार्य 
महाविहारकी भाँति वहाँ भी “नवविहार” नामक एक जबर्दस्त बौद्ध 
शिक्षणालय था; जिस तरह नालंदा जैसे विहारोने एक प्रान्तकों विहार 
नाम दिया, उसी तरह इस “नव विहारने नगरको विहार या बुखार 
नाम दिया। 


सीना | इस्लामिक दर्शन १३१ 


हुआ, यह अगले पृष्ठ बतलायेगे। एक बात तो निश्चित है, कि अ्रब तक 
चलते ग्राए ढरेंकी पढाईसे इतनी कम आायुमे मुक्त हो जानेसे वह दरशनमे 
टीकाकार और गतानुगतिक न बन, स्वतत्ररूपसे यूतानी दशनके तुलनात्मक 
भ्रध्ययतसे भ्रपती निजी शैलीकों विकसित कर सका | 

किसी महत्त्वाकाक्षी विद्वानके लिए अपने उद्देश्यकी सिद्धिके लिए 
उस वक्‍त जरूरी था कि वह किसी शासकका आश्रय ले। सीताको भी 
वैसा ही करना पडा | सीना, हो सकता है, अपनी प्रतिभा और विद्वत्ताके 
वे! रण किसी बड़े दरवारमे रसूख हासिल कर सकता, कित्तु उसमे आत्म- 
सम्मान और स्वतत्रताका भाव इतना अधिक था, कि वह बहुत बड़े 
दरवारमे टिक न सकता था। छोटे दरबारोमे वह बहुत कूछ समानताके 
साथ निर्वाह कर सकता था, इसलिए उसने भ्रपनी दौडकों वही तक 
सीमित रक्खा। वहाँ भी, एक दरबारमे यदि कोई तबियतके विरुद्ध बात हुई 
तो दूसरा घर देखा। उसके काम भी भिन्न-भिन्न दरबारोमे भिन्न-भिन्न थे, 
कही वह शासनका कोई अधिकारी वना, कही भ्रध्यापक, और कही लेखक । 
अन्तमे चक्कर काटते-काटते हमदान (पश्चिमी ईरान)के शासक शम- 
सुद्दोत्ठाका वजीर बना। शम्सुद्दोलाके मरतेके बाद उसके पृत्रने कूछ 
महीनोके लिए सीनाको जेलमे डाल दिया--सीनाने खानदान भर तो क्या 
उत्तराधिकारी तककी कोनिश करनी नहीं सीखी थी । जेलसे छुटनेपर 
वह इस्पहाँके शाज़्क अलाउद्दौलाके दरबारमें पहुँचा। भलाउद्दौलाने , 
जब हमदानकों जीत लिया, तो अबीसीना फिर वहाँ लौट गया। यही 
१०३७ ई० में ५७ वर्षकी उम्रमे उसका देहान्त हझ्ना, हमदानमें भ्राज भी 
उसकी समाधि मौजूद है ।--हमदामन (इखंबतन) ईरानके प्रथम राजवश 
(मद्रवक्ष) के प्रथम राजा देवक (दयउक्कु, मृत्यु ६५५ ई० १०)की 
राजधानी थी। 

२-कृतियाँ 

सीनाने यूनानी दार्शतिकोकी कृतियोपर कोई टीका या विवरण 

नही लिखा । उसका मत थाः--टीकाये और विवरण ढेरकी ढेर मौजूद हे, 
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ज़रूरत है उनपर विचार कर स्वतन्त्र निश्चयपर पहुँचनेकी। वह जिस 
निन्चयपर पहुँचा, उसे अपने ग्रन्थोमे उल्लिखित किया। उसके दर्णनके 
ग्रन्थोमे तीन मुख्य हं-- 

(१) शफा, (चिकित्सा) (अवू-अवीद जोज़जानीको पढाते वक्‍त 
तेयार हुई) (२) इच्चारात (>सकेत)। (३) नजात (<>्मुक्ति)। 

इनमें अफा के वारेमे उसने खुद कहा हैं, कि मेने यहाँ अरस्तृके 
विचारोको दर्ज किया है। तो भी इसका यह मतलब नही, कि उसमे 
उसने शअ्रपनी वातें नहीं मिलाई हैं। यहाँ 'पेंगवरी” “इमामपन'की जो 
वहस छेडी है, निश्चय ही उसका अरस्तृके दर्शनसे कोई सम्बन्ध नही है । 
इसी तरह 'इजारात"में भी पैगवरी, पाप (>-बुराई)की उत्पत्ति, प्रार्थना- 
का प्रभाव, उपासना-कर्तंव्य, मोजज़ा (+-चमत्कार) आदिपर जो लिखा हैं, 
उसका यूनानी दर्शनसे नही इस्लामसे सवध है। रोग्द (११२६-६८ ई०) 
सीनाका कडा समालोचक था, उसने जगह-जगह उदाहरण देकर बतलाया 
हैं कि सीना कितनी ही जगह अरस्तूके विरुद्ध गया, कितनी ही जगह 
उसने श्ररस्तुके भागेकों गलत पेश किया, और कितनी ही जगह अरस्तृके 
नामसे नई वाते दर्ज कर दी। इन सवका ग्र्थ सि्फे यही निकलता है कि 
सीनाकी तवियतमें निरकृणता थी। 

सीना अ्रपनें जीवनके हर क्षणकों वेकार नही जाने देता था। १७ से 
५७ वषकी उम्र तकके ४० वर्षोकी एक-एक घडियोका &छसने पूरा उपयोग 
किया। दिनमें वह सरकारी अ्रफसरका कर्तव्य पूरा करता या विद्याथियोको 
पढाता, बामको मित्र-गोष्ठी या प्रेमाभिनयमें विताता, किन्तु रातको वह 
हाथमे कलम, तथा नींद न आने देनेके लिए सामने मदिरा का प्याला रखे 
विता देता था। समय और साधनके अनुसार उसके ग्रन्थोका विषय 
होता था। जब पर्याप्त समय तथा पासमे पुस्तकालग़न रहता, तो वैद्य 
(:-हिंकमत ) ,या दशनपर कोई बडा ग्रन्थ लिखनेमे लग जाता। जब 
यात्रामे रहता, तो छोटी छोटी पुस्तके लिखता। जेलमें उसने कविताये, 
तथा ध्यान (--रियाजत)पर लेखनी चलाईं। उसकी कविताझ्ो श्रौर 
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सूफी-तिबधोमे वहुत ही प्रसाद गुण पाया जाता है। पद्च-स्वनापर उसका 
इतना अधिकार था, कि इच्छा होनेपर उसने साइंस, वैद्यक और तकंकी 
पुस्तकोकी भी पद्यमे लिखा। पारसी और अरबी दोनों भाषाओपर 
उसका पूर्ण अधिकार था| 


३-दाशेनिक विचार 


सीना दार्शनिक और वैद्य (--हकीम) दोनों था। रोइदने दर्शन-क्षेत्- 
में उसकी कीतिछटाकों मद कर दिया, तो भी वैद्यकके भ्राचा्यके तौर बहुत 
पीछे तक युरोप उसका सम्मान करता रहा। 

(१) मिथ्याविश्वास-विरोध--सीना अपनेसे पहिलेके इस्लामिक 
दार्शनिकोसे कही ज्यादा फलित-ज्योतिष और कीमिया--उस वक्‍तके दो 
जबरदस्त मिथ्या विश्वासो--का सख्त विरोधी था। वह इन्हे निरी 
गृढता समझता था, यद्यपि इसका भरे यह नही कि श्रॉख मूँदनेके साथ ही 
लोग उसके तामसे इन विषयोपर ग्रन्थ लिखनेसे वाज आये हो। 

हाँ, उसका बुद्धिवाद साइसवेत्ताग्रोका वुद्धिवाद--प्रयोगसिद्ध सिद्धान्त 
ही सत्य--नहीं बल्कि दाशनिकोका वुद्धिवाद था, जिसमे कि इन्द्रियोको 
गलत रास्तेपर ले जानेसे बचानेके लिए वुद्धिकों तकके अस्त्रको चतुराईसे 
उपयोगपर जोर दिया गया है। तके बुद्धिके लिए भ्रनिवायेतया प्रावश्यक 
हैं, तकेकी झ्रावश्यकता सिर्फ उन्हीकीं नही है, जिनको दिव्यप्रेरणा मिली 
हो, जैंसे अनपढ़ बहूकों श्ररवी व्याकरणकी आवश्यकता नहीं। 

(२) जीव-प्रकृति-इृश्वरबाद--फाराबीकी भाँति सीना प्रकृति 
(मूल भौतिक तत्त्व)कों ईश्वरसे उत्पन्न हुआ नहीं मानता था, उसके 
विचारमे ईबवर एक ऊँची हस्ती है, जिसे प्रकृतिके रूपमे परिणत हुप्ना 
मानना उसे खीचकर नीचे लाना है, उसी तरह वह जीवको भी ईश्वरसे नीचे 
किन्तु प्रकृतिसे ऊपर तत्त्व मानता है । उसके मतसे ईश्वर जो सृष्टि करता 
है उसका अर्थ यही है, कि कर्ता (;-भगवात) भ्रतादि (अक्ृत) प्रृतिको 
साकार रूप देता है। भ्रेरस्तू और सीनाके भतमे यहाँ थोडा अन्तर है । 
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अरस्तू प्रकृतिके श्रतिरिक्त श्राकृतिको भी भ्रनादि (--अक्ृत) मानता है। 
और सृष्टि करनेका मतलब वह यही लेता है कि कर्त्ताने प्रकृति और आक्ृति- 
को मिलाकर साकार जगत्‌ और उसकी वस्तुएँ बनाई। सीना प्रकृतिको 
ही अनादि मानता है, और आकृतिको अक्ृत नहीं कृत (--बनाई हुई) 
मानता हूँ । निश्चय ही यह सिद्धान्त सनातनी मसलमानोके लिए कफ़से 
कम न था और यही समभकर ११५० ई० मे बगदादमे खलीफा मुस्तन्‌जिद- 
ने सीनाके ग्रन्थोको आगमे जलाया था। 

(३) इंश्वर--अकृत (अनादि) प्रकृति निराकार है, उस अवस्थामे 
जगत्‌ तथा उसकी साकार वस्तुओका अस्तित्व नहीं हो सकता। इस 
नास्तित्वकी अवस्थासे जगंतकों साकार अस्तित्वमे परिणत करनेके लिए 
एक सत्ताकी जरूरत है, और वही ईश्वर है। ईश्वरकी सिद्धिके लिए 
सीनाकी यह युक्ति भ्ररस्तूसे भिन्न है, अरस्तृका कहना है कि प्रकृति और 
आकृति दोनो ही अनादि (अक्ृत) वस्तुएँ हे, उनके ही मिलनेसे साकार 
जगत्‌ पैदा होता है, इस मिलनके लिए गतिकी जरूरत' है, जो गति कि 
चिरकालसे जगतूमे देखी जाती है, इस गतिका कोई चालक (--गतिकारक) 
होना चाहिए, जिसको ही ईइवर कहते हे । 

ईइवर एक (प्रद्वितीय) है । उसमे बहुतसे विशेषण माने जा सकते 
हे, किन्तु ऐसा मानते वक्‍त यह ख्याल रखना चाहिए, कि उतकी वजहसे 
ईदवर-अ्रद्वेतमें बाधा न पड़े । 

(४) जीव और शरीर--यूनानी दाशैनिको तथा उनके भ्रनुयायी 
इस्लामी दाशंनिकोकी भाँति सीनाने भी ईश्वरसे प्रथम विज्ञान (--नफूस), 
उससे द्वितीय विज्ञान आदिकी उत्पत्तिका वर्गन किया है, जिसको बहुत कुछ 
रूखी पुनरावृत्ति समफकर हम यहाँ छोड देते है। सीनाने जीवका 
स्थान प्रकृंतिसे ऊपर खखा है, जो कि भारतीय दर्शन (सेश्वर साख्य) 
से समानता रखता हैं। उस समय, जब कि काबुलमे अभी ही अभी 
महमूदने हिन्दू-शासन हटाकर अपना शासन स्थापित किया था, किसी 
घूमते-फिरते योग (सेह्वर-साख्य)के अनुयायीसे सीनाकी मुलाकात 
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गसभव ने थी, अथवा अरबी अनुवादके रूपमे उसके पास कोई भारतीय 
दर्शनकी ऐसी पुस्तक भी मौजूद हो सकती है, जिससे कि उसने इन विचारो- 
को लिया हो। एक बात तो स्पष्ट है, कि सीनाके दर्शनमे सबसे ज्यादा 
जोर जीव (पात्मा)पर दिया गया है, किसी भी दाशनिक विवेचनाके 
वक्‍त उसकी दृष्टि सदा मानव-जीवपर रहती है। इसी जीवका ख्याल 
रखनेके कारण ही उसने अपने सबसे महत्त्वपर्ण दर्शन-ग्रन्थका नाम 
“हफा” (<+विकित्सा) रखा है, जिसका भाव है जीवकी चिकित्सा । 

सीना शरीर और जीवको दो बिलकुल भिन्न पदार्थ मानता है । सभी 
पिड भौतिक तत्त्वोसे मिलकर बने हे, मानव-शरीर भी उसी तरह भौतिक 
. तत्तोसे बना है, हाँ, वहाँ मात्राके सम्मिश्रणमे बहुत दारीकीसे काम लिया 
गया है। ऐसे मिश्रण द्वारा मानव जातिकी सृष्टि या विनाश यकायक 
किया जा सकता है। किल्तु जीव इस तरह भौतिक तत्त्वोंके मिश्रणसे 
नही बना है। जीव शरीरका अ्रभिन्न अश नही है, बल्कि उसका शरीरके 
साथ पीछेसे सयोग हुआ है। हरएक शरीरको श्रपना-अपना जीव ऊपरसे 
मिलता है। प्रारम्भसे ही प्रत्येक जीव एक अलग वस्तु है, शरीरमे रहते हुए 
सारे जीवन भर जीव अपने वैयवितिक विकासको जारी रखता हे। 

मनन करना जीवकी सबसे बडी शविति है। पाँच बाहरी और पाँच 
भीतरी इच्धियाँ (+-अन्त करण') जगत्‌का ज्ञान विज्ञानमय जीवके पास 
पहुँचाती हे, जिसका भ्रन्तिम ज्ञानात्मक निर्णय था बोध जीव करता है। 


' वेदान्तियोंके चार सन, बुद्धि, चित्त, भ्रहंकारकी भाँति सौनाने भी 
'अन्तःकरणको पाँच भागोंमें बॉटे है, जो कि सस्तिष्कके झागे, बिचले भर 
पिछले हिस्सेमें हे, और वह हे--(१) हिस्स-मुश्तरक (सम्मिलित अन्तः- 
करण); (२) हिफ़ुज्ञ मज्मुई (ज्ञानमय) प्रतिविंबोंकी:सामूहिक स्मृति; 
(३) इब्ाक्‌ लाक्षकरा (प्रंशोंका होशके बिता परिचय); (४) इक 
शकरा (होशके साथ संपुर्णणर परिचय); (४) हिफूज मञ्नानी (उच्च 
परिचयोंको स्मृति) । 
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बोध-शक्ति या बुद्धि जीवकी शक्तियोकी चरमसीमा है। पहिले बुद्धिके 
भीतर चिन्तनकी छिपी क्षमता रहती है, किन्तु बाहरी भीतरी इच्द्रियी 
द्वारा प्रस्तुत ज्ञानसामग्री उसकी छिपी क्षमताको प्रकट--कार्यक्षमताके 
रूपमे परिणत कर देती है, लेकिन ऊपर आक्ृतिदाता (द्वितीय नफूस)की, 
प्रेरणा भी शामिल रहती है, वही वुद्धिको विचार प्रदान करता है। मानव 
जीवकी स्मृति शुद्ध मिराकार कभी नहीं होती, क्योकि स्मृतिके होनेके 
/ लिए पहिले साकार श्राधार जरूरी है। 

विज्ञानमय (मानव) जीव अपनेसे नीचे (भौतिक वस्तुओं) का स्वामी 
है, किन्तु ऊपरकी वस्तुओका ज्ञान उसे जगदात्मा (5--ह्वितीय नफूस) द्वारा 
मिलता हूँ। इस तरह ऊपर नीचेके ज्ञानोकों पाकर मनुष्य वास्तविक 
मनुष्य बनता है, तो भी साररूपेण वह (मानव जीव) एक अमिश्रित, 
अनइवर, भ्रमृत वस्तु है। जवतक मानव-जीव शरीर श्रौर जगत्‌मे रहता 
है, तवतक वह उनके द्वारा भ्रधिक शिक्षित, श्रधिक विकसित होनेका 
अवसर पाता है, किन्तु जब शरीर मर जाता है, तो जीव जगदात्माका 
समीपी-सा ही वना रहता है । यही जगदात्माकी समीपता--समान नहीं-- 
नेक ज्ञानी जीवोकी धनधान्यता है। दूसरे जीवोकों यह अवस्था नहीं 
प्राप्त होती, उनका जीवन अ्रनन्त दु खका जीवन हैँ। जैसे शारीरिक विकार 
रोगको पैदा करता है, उसी तरह जीवकी विक्वृत श्रवस्थाके लिए दड होना 
जरूरी है। स्वर्ग फल भी मानव-जीवकों उसी परिमाणमे मिलता हे, जिस 
परिमाणमें कि उसने श्रपने आत्मिक स्वास्थ्य--बोध--को इस शरीरमे 
प्राप्त किया है । हाँ, उच्चतम पदपर पहुँचनेवाले थोडे ही होते है, क्योकि 
सत्यके शिखरपर बहुतोके लिए स्थान नहीं है। 

(५) हईकी कथा'--हमारे यहाँ जैसे 'सकत्प सूर्योदय” जैसे नाटक 
या कथाए वेदान्त ग्रा दूसरे आ्राध्यात्मिक विपयोंकों समभझानेके लिए लिखी 
गई है, सीनाने भी “हुई इव्न-यकजान” या 'प्रब॒ुद्ध-पुत्र जीवक”की कथाको 


१ एक हईकी कथा तुफल (देखो पृष्ठ २०४)ने भी लिखी हे । 
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लिखकर उसी शैलीका अनुसरण किया है। जीवक अपनी बाहरी श्र 
' भीतरी इन्द्रियोकी सहायतासे पृथिवी भर स्वगंकी वातोको जाननेकी कोमिग 
करता भटक रहा है। उसे उत्साहमे तरुणोको मात करनेवाला एक वृद्ध 
मिलता है । यह वृद्ध भौर कोई नही; एक ज्ञानी गुरु--दाशनिक--है, जो 
कि पथ-प्रदशेककी भाँति भटकेकों रास्ता बतलाना चाहता है। वृद्धका ताम 
है हुई, और वह जागृत (+शवुद्ध)का पुत्र है। भटकते मुसाफिरके सामने 
दो मार्ग है--(१) एक पह्चिमका रास्ता है जो कि सासारिक वस्तुओं और 
पापकी ओर ले जाता है, (२) दूसरा उगते सूर्यकी श्रोर ले जाता हैं, 
यह है सदा शुद्ध श्राकृतियो, और आ्रात्माका मांगे । हई मुसाफिरको उगते 
सूयकी ओर ले जानेवाले मार्गंपर चलनेको कहता है। दोनों साथ-साथ 
प्रागे बढ़ते हुए उस दिव्य ज्ञान-बापीपर पहुँचते है, जो विरतारुष्यका 
चह्मा है, जहाँ सौदयंकी यवनिका सौदर्य, ज्योतिका पूषट ज्योति है, 
जहाँ कि वह श्रततन्त रहस्य वास करता है । 

(६) उपदेशमें अधिकारिभेद--जीव और प्रकृतिको भी ईवरकी 
भाँति ही सनातन मानना, कुरातकी बातोंकी मनमानी व्याख्या करना जैसी 
बहुतसी बाते सीनाकी ऐसी थी, कि वह कुफ़के फतवेके साथ जिन्दा दफता 
दिया जा सकता था, इस खतरेकों सीना समभता था। इसीलिए उसने इस 
वातपर बहुत जोर दिया है, कि सभी तरहका ज्ञान या उपदेश सबकों नही 
देना चाहिए। ज्ञान प्रदान करते वक्‍त गुरुका काम है, कि वह अपने शिष्यकी 
योग्यताकों देखें, और जो जिस ज्ञानका अ्रधिकारी हो उसको वही ज्ञाक दे 
पैगबर मुहम्मद अरबके खानावदोग बदृदुओकों सभ्य बनाना चाहते थे, 
उन्होने देखा कि बददुओकों श्रात्मिक आनन्द भ्रादिकी बाते बतलाना 
“लैसके सामने बीत बजाना” होगा, इसलिए उन्होने उतसे कहा कंयरामत 
(<अ्ग्नन्तिम निर्णय)के दिन मुर्दे जिन्दा हो उठेगे। बददुओने समझा, 
हमारा यह प्रिय शरीर सदाके लिए बिछुड़नेवाला नही, बल्कि वह हमें फिर 
मिलनेवाला है और यह उनके लिए भ्राशा भर प्रसच्चताकी बात थी । 
इसी तरह बहिए्त (+-स्वग)की दूध-शहदकी वहरे, अ्रगूरोके बाग, हूरे 
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(्त्रप्सराये) बद्दुओके चित्तकों आकषित कर सकेती थी। मगर इन 
बातोकों यदि किसी ज्ञानी, योगी, दाशनिकके सामने कहा जाय तो वह 
आकर्षण नही, घृणा पैदा करेगी। ऐसे व्यक्ति भगवात्‌की उपासवा किसी 
स्वर्ग या अ्रप्सराकी कामनासे नही करते, बल्कि उसमें उन्तका लक्ष्य होता 
है भगवत्‌-प्रेमका आनन्द श्रौर ब्रह्म-निर्वाण (--नफूसकी आराजांदी)की 
प्राप्ति । 

(अल॒-बैरूनो ९१३-१०४८ ईं०) 

महमूद गजनवीके समकालीन पडित अबू-रेहाँ भ्रल्बेरूनीका नाम भारत- 
मे प्रसिद्ध हैँ । यद्यपि अपने ग्रन्थो--खासकर “भल्‌-हिन्द --में उसने दर्शन- 
का भी जिक्र किया है, किन्तु उसका मुख्य विषय दर्शन नहीं बल्कि गणित, 
ज्योतिष, भूगोल, मानवशास्त्र थे। उसका दाशनिक दृष्टिविन्दू यदि कोई 
था, तो यही जो कि उसने आरयंभद्र (४७६ ई०)के भ्रनुयायियोके मतको 
उद्धृत करके कहा है-- 

“सूर्यकी किरणे जो कुछ प्रकाशित करती हे, वही हमारे लिए पर्याप्त 
है। उनसे परे जो कूछ है, और वह अनन्त दूर तक फैला हो सकता हूँ, 
लेकिन उसका हम प्रयोग नहीं कर सकते । जहाँ सूर्यकी किरणे नही पहुँचती, 
वहाँ इन्द्रयोकी गति नहीं, और जहाँ इच्द्रियोकी गति नहीं उसे हम जान 
नहीं सकते।” 


ख. धर्मवादी दाशनिक 
$ ५-जज़ाली १०४६-११११ ई० 


' अ्रव हम उस युगमे हे जब कि बगदादके खलीफोका सम्मान शासकके 
तौरपर उतना नहीं था, जितना कि धर्माचायंके तौरपर। विशाल 
इस्लामिक राज्य छिल्न-भिन्न होकर अलग-अलग सल्तनतोंके रूपमे परिणत' 
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हो गया था। इन सत्तनतोमे सबसे बडी सल्तनत, जो कि एसियामे थी 
वह थी सलेजकी तु्कोकी सत्तनत। इस संल्तनतके बानी तोग्नल बेग 
(१०३७-६२ ई०) ने ४२६ हिल्जी (१०३६ ई० )मे सीस्तानकी राजधानी 
तूसपर श्रधिकार कर लिया, भ्ौर धीरे-धीरे सारे ईरानकों विजय करते 
४४७ हिज्जी (१०५४ ई०)मे इराक (बंगदाद वाले देश)का भी स्वामी 
बन गया। तोग्नलके बाद अल्प असलन्‌ (१०६२-७२ ई०), फिर बाद 
मलिकशाह प्रथम (१०७२-६२ ई०) गासक बता । मलिकशाहके शासनमे 
सलजूकी-सल्तनतका भाग्य-सूर्य मध्याक्नपर पहुँचा हुआ था। मलिकशाहके 
राज्यकी पर्वी सीमा जहाँ काशगरके पास चीनसे मिलती, वहाँ पश्चिममे 
वह यरूशिलम और कृस्तुन्तुनिया तक फैली हुई थी। यही तुर्कोके शासन- 
का प्रारम्भ है, जो कि अन्तमे तुर्कीके तुकोके शासत भ्रौर खिलाफतका 
प्रग्रदृत बनो । 

इस्लामके इन चिरशासित मुल्कोमे अरब इस्लामकी प्रगतिशीलता 
खतम हो चुकी थी, श्रव वह दीन-दरिद्रोंका ब्यु तथा पुराने सामन्तवशों 
' तथा धनी पुरोहितोका सहारंक नहीं रह गया था। श्रब उसने खुद 
सामन्त और पुरोहित पैदा किये थे, जो पहिलेसे कम खर्चीले न थे, 
खास कर नये सामन्‍्त तो कौक और विलासप्रियतामे कैंसरो और शहगाहो- 
का कान काटठते थे। (गजालीके समकालीन सुल्तान सजर सलजूकी- 
ने एक गुलाम लडकेके ग्रेप्राकृतिक प्रेममे पागल हो उसे लाखोकी जागीर 
तथा सात लाख अ्रशफियाँ दे दी थी)। साधारण जॉगर चलानेवाली 
जनताके ऊपर इससे क्य| बीत रही थी, यह गजालीके उस वाक्यसे पता 
लगता है, जिसे कि उसने सुल्तात सजर (१११८-५७ ई०)से कहा था-- 
“ग्रफतोस मुसलमानों (+-मेहनत करनेवाली साधारण जनता)की गर्दने 
मुसीबत भ्ौर तकलीफसे टटी जाती है और तेरे घोडोकी गदने सोनेके 
हमेलोंके बोभसे दबी जा रही हे ।” धर्म-पुरोहितो (+-मौलवियो)के बारेमे 
गजाली भी कहता है--ये (मुल्ला) लोग' इन्सानी सूरतमे शैतान (शया- 
तीन-उल्‌-उन्स) है, जो कि स्वय पथश्रष्ट हे, और दूसरोकों पथश्रष्ट करते 
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है। झ्राजकलके सारे धर्मोपदेशक ऐसे ही हे, हाँ, शायद किसी कोनेमे 
कोई इसका अ्रपवाद हो, किन्तु मुझको कोई ऐसा आदमी मालूम नहीं।”' 

'पडित-पुरोहित (+>>उलमा) सुलतानो और अमीरोके वेतनभोगी 
बन गए थे। जिसने उनकी जबाने बन्द कर दी थी। वह प्रजापर होते 
हर प्रकारके अन्याय, अत्याचारको, अपनी आँखो देखते और जीभ तक नही 
हिला सकते थे । सुल्तान और अमीर ह॒दसे ज्यादा विलासी और कामुक 
होते जाते थे। किन्तु पडित-पुरोहित रोक-टोक नही कर सकते थे।”' 


९-जोवनो 


मुहम्भद (इब्न-मुहम्मद इब्न-मुहम्मद इब्न-मुहम्मद) गजालीका जन्म 
४५० हिश्री (१०५६ ई०)मे तूस (सीस्तान) शहरके एक भाग ताहिरान- 
में हुआ था। इनके घरवालोका खान्दानी पेशा सूत कातना (+-कोरी या 
तँतवा)का था, जिसे अरबीमे गजल कहते है, इसीलिए उन्होने अपने नामके 
साथ गजाली लगाया। गजाली छोटे ही थे, तभी उनके बापका देहान्त हो 
गया। गजालीका बाप स्वय अनपढ़ था, किन्तु उसे विद्यासे बहुत प्रेम 
था, भरौर चाहता था कि उसका लडका विद्वान बने, इसीलिए मरते वक्‍त 
उसने मुहम्मदको उसके छोटे भाई भ्रहमदके साथ एक दोस्तके हाथमे 
सौपते हुए उनकी शिक्षाके लिए ताकीद की थी। गजालीका घर गरीब 
था। उनके बापका दोस्त भी धनी न था। इसलिएँ बापकी छोडी सम्पत्तिके 
खत होते ही दोनो भाइयोको खैरातकी रोटीपर गृजारा करके प्रपनी 
पढ़ाई जारी रखनी पडी। शहरकी पढाई खतम कर गजालीको भागे 
पढनेकी इच्छा हुई और उसने जर्जानमें जाकर एक बडे विद्वान अबु-नस् 
इस्माइलीकी शिष्यता स्वीकार की । उस समय पढानेकी यह शैली थी, 
कि अध्यापक पाठ्य विषयपर जो बोलता जाता था, विद्यार्थी उसे लिखते 


१ “अह्याउल-उलूम्‌ | 
 अल्‌-गज़ाली --शिब्ली नेश्रमानी (१९२८ ई० ), पृष्ठ १६४ 
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जाते थे। सौभाग्यसे सातवी सदीसे ही, जब कि भ्ररबोने समरकदपर 
अधिकार किया, इस्लामिक देशोमे कागजका रवाज हो गया था, यद्यपि 
अभी तक तालदाके विद्यार्थी तालपत्र और लकडीकी पट्टौसे श्रागे नही बढे 
थे। गजालीने इस्माइलीसे जो पढ़ा, उसे वह कागजपर लिखते गये थे । 
कुछ समय बाद जब वह अपने घरकों लौट रहे थे तो रास्तेमे डाका पडा 
और गजालीके और सामानमे वहू ख़रें भी लुट गए। गजालीसे रहा ने 
गया, और उसने डाकुओके सरदारके पास उस कांगजको दे देनेके लिए 
प्रार्थना की । डाकू सरदारने हसकर कहा-- तुमने क्या खाक पढ़ा है ? 
जब तुम्हारी यह हालत है कि एक कागज न रहा, तो तुम कोरे रह गए ।” 
किन्तु कागज उसने लौटा दिए। 

गजालीकी पढाई काफी भागे तक बढ चुकी थी, और भ्रब छोटे-मोटे 
विद्वान उसे संतुष्ट न कर सकते थे। उस वक्‍त नेशापोर (ईरान) और 
वगदाद (इराक) दो शहर विद्याके महान्‌ केन्न समभे जाते थे, जिनमे 
नेशापोरमे इमाम अब्दुल्मलिक हरमैन और बगदादमे अबू-इस्हाक शीराजी 
विद्याके हो स्य माने जाते थे। नेशापोर गजालीके ही प्रान्त (खुरासान) 
था, इसलिए गजालीने नेशापोर जाकर हरमनकी शागिर्दी स्वीकार की । 

अ्रबोने ईरानपर जब (६४२ ई०) अ्रधिकार किया था, उस वक्‍त 
भी नेशापोर एक असिद्ध नगर तथा शिक्षा-सस्कृतिका केद्ध था, इसीलिए 
वहाँ वेहकियाके नामसे जो मदरसा खोला गया था, वह बहुत शीध्रतासे 
उन्नति करके एक महान विद्यापीठ्के रूपमे परिणत हो गया, और 
इस्लामके सबसे पराने मदरसे तिजामिया (बंगदाद)का मुकाबिला कर रहा 
था। हरमैन वेहकिया तथा निजामिया (बंगदाद)के विद्यार्थी रह चुके थे । 
प्रबुल-मलिक, हरमैत (मक्का-मदीना)मे जाकर कुछ दिलों भ्रध्यापन करते 
थे, इसीलिए हरमैन उनके नामके साथ लग गया था । सुल्तान अलप 
असलन सलजकी (१०६२-७२ ई०)का महामत्री पीछे निजामुल-मुल्क 
बना। वह स्वय विद्वान--हसन बिन-सब्बाह (किलू-उलू-मौतके संस्थापक ) 
प्रौर (उमर-खय्यामका सहपाठी)-तथा विद्वानोकी इज्जत करता था। 
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हृष्मनका 460७क। वह जाददा था इसालए उचद चनागरसन अण्द चाूझ- 
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5 पते ऊाीत व्याूत्तव--महद्नंता विजामण-अ्दवाक्षर हरमतका उत्ता 
प्रधान अ्ध्यायक्त पिय्क्स क्पि 

घान अध्यापक नियक्षत ब्थयिा। 


गज़ाली दे असेजसरल+ >ऋ्-+ प्रतिभ धागानी छात्रोंग >> छुपे 
पजाला हस्मचक उत्त जाहचान्नावा छात्राम थ। ह्सवक जावनम 




















ही उसके बोस्य शिष्यक्षी क्ोति चारो ओर फैलने रूूगी थी। 
गज़ालीकी जिक्षा समाज्त हो गई थी. तो भी वह तर तक अण्ने अध्यापल्के 
साथ रहे. जब तक कि ४३८ हिजरी (१०८५ था १०८७ ई७)में हरमैनन्ा 
देहाल न हो गया । गज़ालीकी जायु उस वक्त अट्टाईस सालकी थी। 





गज्ञाला वड्ध महृत्वाकात्ाा व्यक्ति थ. और महत्त्वाकांकानी पूत्क 
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&! गद्दर ससंका रहनवाला झा”-० कु जुल-“क”जुलब गरह्ओं >- "यह बा ऋऋणांशी विद्वनोआ कण्यसलाल 
हा गहर नृत्तका रहताला था आर वदह्धवाआ च॥म्माव तथा परस करना 
४ 








भी अमानका+मक»५»ककन, ७... के वकमन नि नेजामलः दर्गन्म के कि गज़ालोका मानक फिराक. कामथ>ममारमण 
भी जानदा था। नजामुलू-नुल्कन दस्थर्स झानपर बडालाक्ा हडा 
कप विद्वनोको 5 गज़ालोओी विद्त्ता 


सम्मान किया, और उडे-डडे विद्वतोको सभा करके ब्ज़ालोओ दि 
ञ्धु है] बे 


है?+-+-जुडन7*«- है पई-००-. हब 5६... घास्त्रा: शा 
इनचक लए चास्‍्त्राण कंनतय 





उम्रम कुक: अलललअक+ लक तकनट कर द्नि परनामदमयण ५० > ेक७..म्यामममाफ केक. बकरे +डचापीडट बज 
उठ इच्लामा दुनिया चहठन वड् ्चापादत्र कदादक अद्धता चल 











के प्रवाताध्यापक्त बनाए गए। जनादो-उल्‌-अब्हल ४८४ हिजरो (१०६१ 
या बा इज नाक वज2० अजनक बंगदाइनम के पञिनिद:: द््ए ना आस 5 

थ १०६३ ३० )की उब बह बगदादम दाखिल हुए. ता तार नहरुत उनदा 
दझाहाना स्वागत किया बच्धपि अआव वास्तविक राजधानी से नेमापोर थी 
आाहवा च्वागत ।क्या। यद्याप अब वाक्तातक रानबाता दनापार ४ 





५० अल बस दादल्य बनाश निनकाीाकर खलीफा कल चिट नसलजतक्तपिदा ० न मतननक. पेंधनन्ध्गर- मात»... साधना. धधकन्माकाकक, 
अर बयदाइल्त खलाफ़ा बहुत कुछ नलज्क्याक्ा पचनल्कास्त्ा वहू भय 
8 0०० 8 दी 2००५ गमुमभाणभछ७.. आर्कान्मक० कि विद्यानरे पे ०->न्‍्ही पा 
थे या भा शगदाठ अब भा विद्याजा नगरा थां। 

८८५ हिडरी (१०६२ ई०)ने नलिक माह सलजूछी मर गण, उस 
_अपरलकणथ०;+उलनन. इसकी उभावशाना ६ धदगभस सर्फाच चात्दद न ऋझनीयो ड् द््ज्जा् पिच, 
बदल उसदीा अनाहशात्रा इगम वुफाब लातृचर । कैब९ 30५५० 
कस लमनक बातपर बम... उममममन्‍ट ५. अनरमजयान लिया गहीपर रमन... थरममकनक नमक अर व्न्ट्क चालका ल्ड््प्ा खा 
को इस बातपर राजी कर लिया कि गह्यपर उसका उार चालदा। १६। 

मिस ०4 5 _ सी 2 2.2. अ्शामओ परभण अर 
महमद ( १०९२-६४ ई०) उठे और साथ ही खलीफाके सानने बह 
ब 2 











डक ज्त्वा खलीफाके नामचा 
मांग पंच वा, क्निउ्त्वा [ ्गृत्वारक नमाजक बाद सास सलकफ़ाऊे दानड। 


भी नामसे हि घ्ल््ल्््च्च बानका बटन सा दल मल्नदरने 
पाठ) भी उसी नामसे णहा जाय। एहिली बानकों नो खलीफा उक्तद्र 
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डर कर मान लिया, किन्तु दूसरी बातका मानना बहुत मुश्किल था, 
इसके लिए खलीफाने गजालीको तुर्फान खातूनके दरवारमे भेजा, भर 
गजालीके व्यक्तित्व श्रौर सममाने-वुझानेका यह असर हु्ना, कि तुर्फाने 
खातूनने अपने भ्राग्रहकी छोड दिया । 

१०६४ ई०में मुक्तदरके बाद मुस्तजहर खलीफा बना। गजालीपर 
मुस्तजहरकी खास कृपा थी । उस वक्‍त वातनी ( --इस्माइली ) पथका जोर 
फिर बढ़ने लगा था, वगदाद हीमे नहीं, भौर जगहोपर भी। ग्यारहवी 
सदीमे मिश्रपर फातमी खलीफोका शासत था, वह सभी बातनी थे। 
काहिराका गणितज्ञ दाशनिक अब-अली मुहम्मद (इब्नुलू-हसन) इब्नुलू- 
रहीम (मृत्यु १०३८ ई०) बातनी था । ईरानमें इस्माइली बातनियो- 
का नेता हसन विन-सब्बा (जों कि निजामुल-मुल्कका सहपाठी था)ने एक 
स्वर्ग (किल-उल-मौत) कायम किया था, और उसका प्रभाव वढता ही जा 
रहा था। गजालीने बातनियोके प्रभावकों कम करनेके लिए एक पुस्तक 
लिखी, जिसका नाम खलीफाके नामपर “मुस्तजहरी” रखा। ; 

वगदादकी परपरा उसकी स्थापताके समय (७६२ ई०)से ही ऐसी 
बन चुकी थी, कि वहाँ स्वतत्न विचारोकी लहरकों दबाया नहीं जा सकता 
था। तीन सदियोसे वहाँ ईसाई, यहुदी, पारसी, मोतजली, बातनी, सुच्नी 
सभी शान्तिपवंक साधारण ही नहीं बौद्धिक जीवन बिताते श्रा रहे थे; 
यकवयक खिलाफतके इस गए-गुजरे जमानेमे, सीना और हसीमकी पुस्तको- 
की होली भले ही कभी जला दी जाये, किन्तु श्रब उस विचार-स्वातस्य- 
की लहरकों दवाता उतना आसान न था। सनातनी इस्लामके जबरदस्त 
समर्थक अज्प्रीके अनुयायी गजाली पहिले जोशमे भ्राकर भले ही मुस्त- 
जहरी” लिख डाले, अ्रथवा “मजालिसे गजालिया”मे विरोधियोपर 
बड़े-बड़े वागू-वाण बरसा जाये, किन्तु यह अ्रवस्था देर तक नही रह सकती 
थी। गजालीने खुद लिखा है-- 





' “मुनवक़ज़-मितलू-जलाल |, 
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“मेएक-एक बातनी,जाहिरी, फिलसफी, (--देशनानुयायी ) , मुत्‌कल्लिम 
(>-वादविद्यानुयायी ), जिन्दीक (--नास्तिक)से मिलता था, और उनके 
विचारोकों जानना चाहता था। चूँकि मेरी प्रवृत्ति आरम्भसे ही सचकी 
खोजकी श्रोर थी, इसलिए धीरे-धीरे यह श्रसर हुआ, कि श्राँख मूँदकर 
पीछे चलनेकी वान छूट गई। जो (धार्मिक) विश्वास वचपनसे सुनते-सुनते 
मनमे जम गए थे, उनसे श्रद्धा उठ गई | मेले सोचा--इस तरहके अन्धानु- 
सरण करनेवाले (धामिक) विश्वास तो यहूदी, ईसाई, सभीके पास हें 
और (अन्तमे) किसी बातपर विद्वास नहीं रहा। करीब दो महीने तक 
यही हालत रही। फिर खुदाकी मेहरवानीसे यह हालत तो जाती रही, किन्तु 
भिन्न-भिन्न धार्मिक विश्वासोके प्रति सन्देह अब भी बना रहा। उस वक्‍त 
चार सम्प्रदाय मौजूद थ्रे---मुत्‌कल्लिमू, वातनी, फिल्सफा (--दर्शन) भ्ौर 
सूफी । मेने एक-एक सम्प्रदायके वारेमे जानकारी प्राप्त करनी शुरू की। 
» न्‍्तमें मेने सूफी मतकी ओर ध्यान दिया। जुनेद, शिब्ली, बायजीद, 
_वस्तामी--यूफी आचार्योने जो कुछ लिखा था, उसे पढ डाला। 
लेकिन चूँकि यह विद्या बस्तुत अभ्यास करनेकी विद्या है, इसलिए सिर्फ 
पढनेसे कुछ फल नहीं प्राप्त हो सकता था। अभ्यासके लिए तप और 
सयमकी जरूरत है । (सव सोचकर) दिलमें ख्याल आया, कि 
वगदादसे निकल खडा होऊँ, और सभी सबधोकों छोड दूँ। (किन्तु) 
दिल किसी तरह मानता न था, कि ऐसे ऐब्वर्य और सम्मानकों 
तिलाजलि दे दूँ। इस तरहकी चिन्तासे नौवत यहाँ तक पहुँची कि जवान 
रुक चली, पढानेका कम वन्द हो गया, धीरे-धीरे पाचनशक्ति जाती रही, 
भ्रन्तमें वेद्योने दवा करना छोड दिया... |” 
व्जालीका अपना विश्वास पुराने इस्लामकी गरीश्रतपर दृढ था, 
जो कि बिलकुल श्रद्धापर निर्भर था। यह श्रद्धामय धर्मवाद पहिली अवस्था 
थी । इसपर वुद्धिवादने प्रहार करना गुरू किया, जिसका असर जो 
हुआ वह बतला चुके है । श्रव गजालीके सामने दो रास्ते थे, एक तो 
वुद्धगो तिलाजलि देकर पहिलेके विश्वासपर कायम रहना, दूसरा 
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रास्ता था, वृद्धि जहाँ ले जाय वहाँ जाना । गजालीने बगदादके सुख- 
ऐश्वर्यंके जीवनको' छोड़कर भ्रपनी गारीरिक कप्ट-सहिष्णता और त्यागका 
परिचय दिया, किन्तु वृद्धि अपने रास्तेपर ले जानेके लिए जो गर्त रख 
रही थी, वह इस त्याग और बारीरिक कष्टसे कही कठित थी। उसमे 
नास्तिक बनकर 'पडित”, मूें सबकी गालियाँ सहती पड़ती, उसके नाम 
पर थू-थू होती। सत्य-गक्तिपर विश्वास न होनेसे वह यह भी रुयाल कर 
पकता था कि हमेशाके लिए दुनियाके सामने उसके मुंहपर कालिख पृतत 
जायेगी, और निजामियाके प्रधानाध्यापकीक। सुख-ऐशवर्य ही तहीं छिनेगा 
वल्कि गरीरको सरेवाजार डे खानेके लिए भी तैयार होना पडेगा। यदि 
पृद्धिके रास्तेपर पूरे दिलसे जानेका सकत्प करते तो गजालीकों इन सबके 
लिए तैयार रहना पड़ता। गजाली न पूर्ण मृढ विध्वासकों अपना सकते 
थे, श्रोर न केवल वुद्धिपर ही चल सकते थे, इसलिए उन्होने सूफियोके रास्ते- 
को पकडा, जिसमे यदि दिखावेके लिए कुछ त्याग करना पडता है, तो उससे 
कई गुना मानसिक सन्तोष, सम्मान, प्रभावका ऐश्वर्य मिलता हैं। दिवकत 
पही थी, कि वृद्धिके प्रखर तेजकों रोका कैसे जाये, इसके लिए प्रात्म- 
पम्मोहकी जरूरत थी, जो एक वृद्धिप्रधान व्यक्तिके लिए कडवी गोली 
जरूर थी, किन्तु झा पडनेपर भ्रादमी ग्रात्महत्या भी कर डालता है। 

आ्राखिर चार वर्षके बंगदादके जीवनकों आखिरी सलाम कह ४८८ 
हिंजरी (१०६४ ई० )में ३८ वर्षकी उम्रमे कमली कधेपर रख गजालीने 
दफ्िब्कका रास्ता लिया। दमिहकमे दो साल रहनेके वाद वह यरूशिलम 
भ्रादि घूमते-घामते हजके लिए मक्का मदीना गये । मक्‍्कामे बहुत समय 
पक रहे। इसी यात्रामे उन्होंने सिकन्दरिया और काहिराकों भी देखा।, 
४६६ हिजरी (११०६ ई०)में जब वह पैगवर इब्बाहीमके जन्मस्थान 
उलीलामें थे, तो उसी वक्‍त उन्होने तीन बातोकी प्रतिज्ञा ली थी-- 


(१) किसी बादशाहके दरवारमे न जाऊँगा। 
2:339--+-३७०००००७००>"कर०>» 
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(२) किसी बादगाहके धनकों स्वीकार न करूँगा | 

(३) किसीसे वाद-विवाद (-शस्त्रार्थ) न करूँगा । 

यरूशिलममे ईसाकी जन्मकुटी (मेडोका घर, जहाँ ईसा पैदा हुए थे) 
मे एक वार इस्मइल हाकमी, इब्राहीम शब्बाकी, अबुल-हसन वस्नी श्रादि 
सूफियोंके साथ सत्सग चल रहा था, उसी वक्‍त गजालीके मुँहसे एक पद्य' 
निकला, जिसपर वसद््ीकों समाधि लग गईं, जिससे सवपर भारी प्रभाव 
पडा और वहुतोने अपने गरीवाँ (+-कपडेके कोर) फाड डाले। 

इसी जीवनमे गजालीने अपनी सर्वश्रेष्ठ पुस्तक अद्याउल-उलूम 
लिखी । 

“हज करनेके बाद घरवारके श्राकर्षणने (गज़ालीको) जन्मभूमिमे 
पहँचाया ।”” और फिर मेरे एक दोस्तके श्रपने वारेमे हालके लिखे 
पत्रके अनुसार गजालीको “फिर वही चहारदीवारी, फिर व्रही 
खूँटा, वही पगहा, वही गाय भर वही बैल ! बहुत दिन उन्मुक्त रहनेके 
वाद. . स्वयवृत्त वन”, लेकिन मेरे दोस्तकी भाँति गजालीका 
“दम घुटने लगा” ऐसा पता नही लगता । आखिर सूफीर्वादमे वेदान्तकी 
भाँति यह करामात है, कि जव चाहे किसी वातकों बंधन बना दे, श्ौर जब 
चाहे उसे मुक्त कर दे। 

गज़ाली भ्रव घर-बारवाले थे। ४६६९ हिजरी (११०६ ई०)के 
ग्यारहवे महीनेमें फिर उन्होंने नेशापोरके निज्ञामिया विद्यालयमें श्रध्यापन 
गुरू किया, किन्तु वहाँ ज्यादा दिन तक न रह सके। निजामुलू-मुल्क- 


*. #पिद्ैतक लो ललू-हुब्ब कुल्तो फि्देंत-नी । 
व-लाकिन वे-सेहरुलू-मुक़लतीन सब्बेत-ती ॥ 
अ्तयक लेमा ज़ाक सद्री श्रनिलू-हवा । 
व लौ कुन्तो तद्री कंफा शौकी प्रतेत-ती ॥* 
“-अह्याउल्‌ू-उलूमकी टीका । 


* “मुनक्कज मिनलू-क्षलाल” । 
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के बडा बेटा फं्स्ल-मुल्क सजर सलजूकीका महामत्री बना था । उस 
वक्‍त एक बातनियों (इस्माइलियों, भ्रागाखाँके पूरवंज हसन बिन- 
सब्बाहके अनुयायियों )का जोर बढ रहा था, यह बतला चुके है। उनके 
खिलाफ कलम ही नही बल्कि हुकूमतकी तलवार भी इस्तेमाल हुई, जिसपर 
वातनियोने भी भ्रपना जबरदस्त गुप्त संगठन (>-असेसिन) बनाया, और 
५०० हिजरी (११०७ ई०)मे फंलरलू-मुल्क उनकी तलवारका शिकार 
हुआ । सब्बाहका 'किल-उल-मौत' ही नहीं नेशापोर भी असेसिनोका 
गुप्त गढ बनता जा रहा था, इसलिए गजालीने उसे छोडना हो पसन्द 
किया । 

गज़ाली भ्रव एकान्त जीवत पसन्द करते थे, किन्तु उनसे ईर्ष्या रखने- 
बालोकी भी कमी न थी। उन्होंने गजालीकी किताबोकों उलठ-पलटकर 
यह कहना शुरू किया कि गजाली जिन्दीको-मुल्‌हिदों (दो नास्तिक मतो)- 
की शिक्षा देता है। चाहे सुल्तान सजर खुद अप्राकृतिक अपराधका अप- 
राधी हो, किन्तु वह अपना यह कत्तंव्य समभता था, कि इस्लामकी रक्षाके 
लिए गजाली जैसोकी ख़बर ले। संजरने गज़ालीकों दरबारमे हाजिर 
होनेके लिए हुब्म दिया। गजाली मशहद-रजा (+-वर्तमान मशह॒द शहर) 
तक गया, श्रौर वहाँसे सुल्तानके पास पत्र लिखा-- 

“बिस्त साल दर-अगय्याम सुल्तान शहीद (>-मलिकशाह) रोजगार 
गुजाइत । व अजू-ओ व-इस्पहान व बगदाद अ्रकृबालहा दीद, व चंद बार 
मियाने-सुल्तान व अमीरुल्मोमिनीन रसूल बूद्‌ दर-कारहांये-ब॒ुजुर्गं | व 
दर्‌-उलूमे-दीन नज्दीक हफ्ताद्‌ किताब तस्तीफ कद । पसू दुनियारा 
चुनॉकि बवद्‌ बदीद, व ब-जुम्लगी ब-यन्दाझ्त। व मुहते दर-बंतुलू- 
मुकहसू, व मक्का कयाम कर्दे। व बर-सरे मशह॒दे-इब्नाहीम खलीलुल्लाह 
अहद कर्द, कि हर्गिजपेश-हेच्‌ सुल्तान न रवद्‌, व माले-हेच्‌-सुल्तान न गीरदू, 
व मुनाज़िरा व तम्नस्सुब त कुनद्‌। द्वाज्दह साल बरी बफा कें। व 


सा “मुकातिबात्‌ गज्जाली । 
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अमीरुलू-मोमिनीनू व यमा सुल्तानाँ दुआगोमरा मञजूर दाब्तन्द | इकनूँ 
शुतीदम्‌ कि अजू-मज्लिसे-आली इज्बारते रफ्ता भ्रस्त ब-हाजिर आम्दान | 
फर्मारा ब-मरह॒द आम्दमू, व निगहदाइत अरहृदे-ललीलरा वलब्करयाह 
न याम्दम्‌ ।/ ! 

जिसका भाव यह है कि आपके पिता मलिकशाहके आसनमे मेने 
बीस साल गुजारे, श्रस्फहात (सलजूकी राजधानी) श्र वगदादमे (माही) 
अकवाल देखे । कितनी ही वार सुल्तान (सल्जुकी) और खलीफा (अमी- 
मोरुल्मनीन्‌)के वीच वडे-बडे कार्मोके लिए दृत वनकर काम किया। 
धर्मकी विद्याश्रोकी सत्तरके नज्दीक पुस्तकें लिखी मुहतों यरूमिलम, 
और मक्कामे वास किया। इब्नाहीम अल्लाहके दोस्तके गहीद-स्थानपर 
प्रतिज्ञा की (१) कभी किसी सुल्तानके सामने न जाना, (२) किसी 
सुल्तानके धनकों नहीं ग्रहण करना, (३) शास्त्रार्थ और हृठवर्मी नहीं 
करनी। वारह साल तक इस (प्रतिजा )को पूरा किया । खलीफा तथा त्तारें 
सुल्तानोने (इस) दुआ करनेवाले (फकीर)कों माफ़ किया। अब सुना है 
कि सरकारने सामने आनेके लिए हुक्म निकाला है। हुक्म मानकर महहद- 
रज़ा तक आया हूँ। खलील (स्थान)पर ली हुई प्रतिज्ञाके स्यालसे 
लब्करगाह नही आया । 

किन्तु गज़ालीकी सारी प्रार्थवा व्यर्थ गई, प्रतिज्ाकों तोडकर उन्हें 
लईकरगाह ही नहीं सजरके दरवारसे जाना पडा। गज़ालीके जनतापर 
प्रभाव, विद्वत्ता तथा पीछेके कामोकों देखकर सजरने उनका सम्मान किया । 
सजरके दरवारके दवदबेका कहते है, गज्जालीपर इतना रोब छाया, 
कि वह होग-हवास खोने लगे थे। खैर, यह पीछेके लेखकोकी कारस्तानी 
है, गजालीके लिए ऐसे दरवारोमे जाना कोई नई वात नहीं थी। सजरके 
बत्तविसे गजालीकी जानमे जान ही नहीं आई, बल्कि उनकी हिम्मत कुछ 
खरी-खरी सुनातेकी भी हुई, उसीमे सुनहरी हमेलोके भारत घोडोकी 
गरदन दवनेकी वात भी थी। सजरका खानदान हन्फी मतको मानता था। 
“ गज़ालीपर यह भी आरोप था, कि उसने इमाम हनीफाकों बुरा भला 
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कहा है। गजालीने अपनी सफाई देते हुए कहा-- मैने (अपनी) किताव 
अह्याउलू-उलूममे लिखा हे, कि में उत (हनीफा)को फिका (>-धर्ममी- 
मासा-शास्त्र) में दुनियामे चुना हुआ्ला (अद्वितीय) मानता हूँ ।” खैर । 
गजालीने जवानीके जोशमे किसीके खिलाफ चाहे कुछ भी लिखा हो, किन्तु 
अब वह वैसी तबियत नही रखते थे । जैसे-तेसे मामला शान्त हो गया। 
बगदादको जब गजालीने छोडा था, तबसे उनकी विद्धत्ताकी कीर्ति 
बहुत वढ गई थी, और खलीफा तथा बगदादके दूसरे विद्याप्रेमी हाकिम और 
अमीर इस बातकी बहुत जरूरत महसूस करते थे कि गजाली फिर मदरसा 
निजामियाकी प्रधानाध्यापकी स्वीकार करे। इसके लिए खलीफाका सारे 
दरवारियोके हस्ताक्षसे गजालीके पास पत्र आया। सजरके महामत्रीने 
बडे जोर भोरकी शिफारिण की, किन्तु गजाली तेयार न हुए, और निम्न 
कारण बतलाते हुए माफी मॉगी--( १) मेरे डेढ़ सौ विद्याथियोकों तससे 
वहाँ जाना मुश्किल है, (२) में पहिलेकी भाँति अब बेवालवच्चेका नहीं 
हूँ, वहाँ जानेपर घरवालोकों कष्ट होगा, (३) मेने शास्त्रार्थ तथा वाद- 
विवाद न करनेकी प्रतिज्ञा की हैं, जिससे वग॒दादमे बचा नही जा सकता । 
गजालीकी अन्तिम पुस्तक “मुस्तफ्सी” हे, जिसे उन्होते मरतेसे एक 
साल पहिले ५०४ हिजरी (११११ ई०)मे लिखा था। १४ जमादी द्वितीय 
वृहस्पतिवार ५०५ हिजरी (१६ दिसम्बर ११११ ई०)कों तूसमे उनका 
देहान्त हुआ । 


२-कृतियाँ 


५०० हिजरी (११०७ ई०)के आसपास जब कि गजालीने सजरकों 
अपना प्रसिद्ध पत्र लिखा था, उस वक्‍त तक वह सत्तरके करीब पुस्तके 
लिख चुके थे, यह उनके ही लेखसे मालूम होता है । उसके वादके चार 
सालोमे उनका लिखना बन्द नहीं हुआ । एक तरह बीस वर्षंकी आयुसे 
अपने ५४वे ५५वें वर्ष तक (जब कि वह मरे)--लगातार ३४, ३४ वर्ष-- 
उनकी लेखनी चलती रही । अल्लामा शिब्ली नेअमानीने अपनी पुस्तक 


१५० दर्शन-दिग्दशेन [ श्रध्याय ६ 


“ग्ल्गजाली में उनकी ७८ पुस्तकोकी सूची दी है जिनमे कुछ तो कई-कई 

जिल्दोमे हे। उनके ग्रन्थ मुख्यतः फिका (+-धर्म-मीमासा), तककशास्त्र, 

दर्शन, वाद-शास्त्र (+--कलाम), सूफीवाद (“अत ब्रह्माद) और 

आचार-शास्त्रसे सबध रखते हे । ढ 
गज़ालीकी सबसे महत्त्वपूर्ण पुस्तक हे-- 

१ अश्याउलू-उलूम (सूफी, आचार) 
जवाहरुलू-क्रान (सूफी, आचार ) 
मकासिदुलू फिलासफा (5-दर्शनाभिप्राय) (दर्शन) 
मइयारुलू इल्म (तक) 
तोहाफतुलू-फिलासफा (--दशन-खडन) (वाद) 
मुस्तस्फी (फिका, धर्ममीमासा ) 

अह्याउलू-उलूमू (>-विद्या-सजीवनी) और तोहाफतुल-फिलासफा 
(+-दर्शन-खडन) गजालीकी दो सर्वश्रेष्ठ किताबे हे, जिनमे अ्रह्माउलूउलू- 
मृकों दूसरा “कुरान” समझा जाता है। 

(१) अद्याउल-उलूम (--विद्या-संजीवनी)--गजालीके अह्या- 
उल्‌-उलूमके कुछ प्रशसापत्र सुत लीजिए--- 

(क) प्रशंसापत्र--गजालीके समकालीन तथा हरमैनके पास साथ 
पढे अब्दुल-गाफिर फार्सीका कहना है-- भ्रह्माउलू-उलूम्‌ जैसी कोई 
किताव उससे पहिले नहीं लिखी गई ।” 

इमाम तूदी “मुस्लिम” (हृदीस)के टीकाकारका उद्गार है-- अद्या- 
उल्‌-उलूम्‌ क्रानके लगभग है ।” 

शेख अव्‌-मुहम्भद कारजदूनीने कहा है--“यदि दुनियाकी सारी 
विद्याएँ (->उलूम्‌) मिटा दी जाये, तो अह्याउलू-उलूमूसे सवको जिन्दा 
कर दूँगा [” 

प्रसिद्ध सूफी जेख अब्दुल्ला ईदरदसकों अ्याउलू-उलूमू कठस्थमी 
थी। 

। शेख अली दूसरे सूफीने पचीस बार अह्याउलू-उलूमूका अखड पाठ 


न्ती #ट ० ६ आए >> 
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किया, और हर बार पाठकी समाप्तिपर फकीरों और विद्याथियोको 
भोज दिया । 

कृतुब शाजली बहुत पहुँचे हुए सूफी समभे जाते थे, एक दिन प्रह्मा उल- 
उलूम्‌को हाथमे लिए “जानते हो, यह क्या किताब है ?” कह बदतपर 
कोडोकी मारका दाग दिखला कर बोले--पहिले मैं इस किताबसे इन्कार 
करता था। झ्ाज रातको मुझे इमाम गजालीने श्रॉ-हजरत (--पैगबर 
मुहम्मद )के दरबारमे पेश किया, और इस भ्रपराधकी सजामे मुझे कोडे 
लगाए गए ।” 

शेख मुहीउद्दीव श्रकबर जगह्विस्यात सूफी गुज़रे हे। वह भ्रह्माउल्‌- 
उल्ूूमको काबा (मक्का)के सामने बेठकर पढा करते थे। 

यह तो खेर, 'घरवालों'के मुँहसे भ्रतिरजित प्रशसा होनेके कारण 
उत्तनी कीमत नही रखेगा, किन्तु पिछली सदीके प्रसिद्ध दर्शन इतिहास के 
लेखक जाज हेनरी लेविसका कहना है-- 

“अगर द-कार्त (१५९६-१६५० ई०)के समयमे अह्याउलू-उलूम॒का 
भ्रतुवाद फ्रेच भाषामे हो चुका होता, तो लोग यही कहते कि द-कातेने 
भ्रह्माउल्‌-उलूमूसे चुराया है ।” 

(ख) आधार भ्रन्थ--अज्याउलू-उलूम या विद्याओकों सजीवित 
करनेवाली विद्या-लजीवनी कहिए--में यद्यपि दशन, आचार और सूफी 
ब्रह्मगाद सब मिले हुए हे, किन्तु मुख्यत वह आचार-शास्त्रका ग्रथ है। 
आ्रचारशास्त्रमे गजालीके ववत यूनानी ग्रथोंके अनुवाद तथा स्वतत्न ग्रथ 
मौजूद थे, जिनमे दाशेनिक मस्कविया (मृ० १०३० ई०)की पुस्तक 
तहजीबुल-इसलाक” (ग्राचार-सभ्यता)का जिक्र भी हो चुका है। सबसे 
पहिले प्ररस्तूने इस विषयपर दो पुस्तके (आचार-शास्त्र) लिखी, जिनपर 
पोर्फोरि (फोफोरियस) ने टीका लिखी थी । हनैन इब्न-इस्हाकने श्ररस्तृकी 


' लाश0ए एक श॥08०0एए (5 #£ 7,८95, 470 
८०॥॥0॥), 9. $0. 
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पुस्तकका अरबीमे अनुवाद किया था। मशहूर यूनानी वैद्य जालीनूस 
(>न्गलेन) ने भी इस विपयपर एक पुस्तक मनुष्य अपने दोषोकों 
कैसे जान सकता है'के नामसे लिखी थी, जिसका अनुवाद भी शायद 
अरवीमे हो चुका था, मस्कविया (१०३० ई०)ने इसके उद्धरण अपने 
ग्रन्थमे जगह-जगह दिये हे । 

यूनानी पुस्तकोसे प्रेरित होकर भिन्न-भिन्न ग्रथकारोने इस विषयपर 
अरबीमे निम्न पुस्तकें लिखी-- 

१ आराउल-मदीनतुलू-फाजिला”, फाराबी(८७०-१५०ई० ) राज- 
नीति भी है । 

“तहजीबुल-इसलाक”, मस्कविया (मृ० १०३० ई०) 

३ “ग्रकबर वलृ-इस्म” ब-अली सीना (६८०-१०३७ ई०) 

यह तीनो पृस्तके यूनानी दाशैनिकोकी भाँति बहुत कुछ मजहबसे स्वतत्र 
रहकर लिखी गई हें। . 

४ “कबतुल-कलूब”, अबृतालिब मककी (मजहबी ढगपर) । 

५ “जरिया इला मकारिमुशु-शरीभ्रत्‌” रागिव इस्फहानी (मजहबी 
ढंग पर) । 

इन पाँच पुस्तकोमेसे “तहजीबुल-इख्ल॒लाक” और “कृवतुल-कुलूब से 
तो बहुतसी बाते बिलकुल शब्दश ली गई हे। और ढंग (मजहब-- 
आचारशास्त्र) तो मकक्‍कीकी किताब जैसा है । 

(ग) लिखनेका प्रयोजन---हम बतला चुके हे कि भ्रह्माउल्‌-उलूम्‌- 
की गजालीने उस वक्‍त लिखा जब कि उनपर सूफीवादका भूत बडे जोर- 
से सवार था, और वह कमली ओ्रोढे श्ररब--शाम--की खाक छान रह 
थे। उन्होने ब्रह्मानदको छोड इस पुस्तकको लिखनेके लिए कलम क्यों उठाई 
इसका उत्तर गजालीने स्वय ग्रन्थके प्राक्कथनमे लिखा है-- 


' झल्लामा शिब्ली नेश्रमानीने भ्रपनी पुस्तक “अ्रल्गज्ञाली” (उर्दू) में 
इसके कई उदाहरण दिये हे। 
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“मेने देखा कि रोग सारी दुनियापर छा गया है, और चरम (आत्मिक 
पारलौकिक) सदाचारके रास्ते बद हो गए हे । जो विद्वान्‌ मार्ग समभाने- 
वाले थे, उनसे दुनिया खाली होती जा रही है। जो रह गए हे वह नामके 
विद्वान्‌ हे, निजी स्वार्थोंमे फंसे हुए है, और उन्होने सारी दुनियाकों यह 
विश्वास दिला रखा हे, कि विद्या सिर्फ तीन चीजोका नाम है, शास्त्रार्थ॑ 
कथा-उपदेश श्रौर फतवा (“व्यवस्था”) | रही आ्राविरत' (+>-परलोक ) की 
विद्या वह तो ससारसे उठ गई है, और लोग उसको भूल-भूला चुके हे ।” 

इसी रोगको दूर करने या भूल-भुलाई” (मृत) विद्याश्रोको सजीवन 
देनेके लिए गजालीने “विद्यासजीवनी” लिखनेके लिए लेखनी उठाई । 

(घ) प्रल्थकी विशेषता--शिब्लीने “विद्यासजीवनी की कई विशेष- 
ताये विस्तारपूवेक लिखी है, उनके बारेमे सक्षेपमें कहा जा सकता है-- 
(१) ग्रथकारने विद्वानों और साधारण पाठकों दोनोकी समभमे 
आनेके ख्यालसे बहुत सीधी-सादी भाषा (भरबी)का प्रयोग किया है, 
साथ ही उसके दार्शनिक महत्त्वको कम नही होने दिया है। मस्कविया- 
की किताब “भअतृ-तहारत्‌”कों पढनेके लिए पहिले भाषाकी दुरारोह 
दीवारकों फॉदना पडेगा, तब भ्रथंपर पहुँचनेके लिए मगज-पच्ची करनी 
होगी--वह नारियलके भीतर बंद सूखी गरी हे; किन्तु गजालीकी पुस्तक 
पतले छिलकोका लेगडा आम है। (२) इसमे अधिकारिभेद--गृहस्थ 
और गृहृत्यागी (--अविवाहित रहनेवाले सूफी) झादि--का पूरा ख्याल 
रखकर उनके योग्य आचार-नियमोकी शिक्षा दी गई है। (३) उठे- 
बैठने, खाने-पीने जैसे साधारण श्राचारोपर भी व्यापक दृष्टिसे लिखा गया 
है। (४) क्रोध, आकाक्षा आदिकों सर्वथा त्यागके उपदेशसे मनुष्यकी 
उपयोगी शक्तियोकों कमजोर कर जो निराशावाद, भ्रकर्मण्यता फैलाई जाती 
है, उसके खिलाफ काफी युक्‍्तियुक्त बहस की गई हूँ । यहाँ हम पिछली 
दो बातोके कुछ नमूने पेश करते हे-- 

१. (साधारण सदाचार)--मेजपर खाना खाना, छलती (से आटा 
छातना ), अब्नान (--साबुतका काम देनेवाली घास) और पेट भर खाना--- 
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इन चार चीजोके वारेमे पुराणपथी मुसलमान विद्वान यह कहकर नाक- 
भो सिकोइते थे, कि यह पैगवरके वाद पैदा हुए बुरे व्यवहार हे। इसपर 
गज़ालीने लिखा--दस्तरखान (>>सामने विछी चादर)पर खाना अच्छा 
हैं, लेकिन इसका यह अर्थ नहीं कि सन्दली ( >-मेज ) पर खाना बुरा या हराम 
हैं, क्योंकि इस तरहका कोई हुकुम गरीभत ( --वार्मिक पुस्तको ) मे नही आ्राया 
हैं। # मेजपर खानेमे (फायदेकी) यह वात हैँ, कि खाना जमीनसे 
जरा ऊंचा हो जाता हूँ, और खानेमे आ्रासानी होती है । अश्नान 
(वास) से हाथ बोना तो अ्रच्छी वात है, क्योकि इसमे सफाई और बुद्धता 
(रहती) है। खाना खानेके बाद हाथ धोनेका हुक्म (जो गरीगअतमे हैं, 
वह) सफाईके ख्यालसे ही है, और अदनानसे धोनेमे और ज्यादा सफाई 
है । पुराने जमानेमे (पैगवरके समय) यदि इसका उपयोग नही किया जाता 
था, तो इसकी यह वजह होगी कि उस जमानेमे उसका रवाज न था, 
या वह मिलती न होगी। या (मिथ्याविश्वासके कारण) वह हाथ भी 
नही थोते थे, श्रीर तलबोमे हाथ् पोछ लिया करते थे, लेकिन इससे यह 
निष्कप नहीं निकलता कि हाथ धोना ठीक नहीं।” 
खानेके तरीकेमें कितनी ही वाते पब्चिमसे लेते हुए लिखा है-- 
“बाना किसी ऊंची चीजपर रखकर खाना चाहिए। खाने वारी-वारी- 
से आने चाहिएँ। जूसवाला (सूप आदि) खाना पहिले श्राना चाहिए। 
यदि भ्रण्कि मेहमान ञ्रा चुके है, और सिर्फ एक-दो वाकी हो तो खाना 
शुरू कर देना चाहिए। खानेके वाद मेवे या मिठाई श्रानी चाहिए।* 
अनुकरणीय उठाहरणके नीरपर पेज करते हुए लिखते हे--वाज 
लोगोके यहाँ यह तरीका था, कि सारे खानोंके नाम पर्चेपर लिखकर 
मेहमानोके सामने पेण किये जाते 
२. उद्योगपरायणता ओर कर्मस्यतापर ज़ोर--बच्चोकी 
प्रारभिक छिक्षामे सेर, शारीरिक व्यायाम, म्दता खेलोको रखना 
, ग़ज़ाली ज़रूरी समभने है । उन्होंने गानेक्ों मतवहलावकी वात कह उसके 
ओचित्यकों यह कहकर साडित किया है कि पैगवरने खुद हब्णियोंके खेलको 
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देखा था। इसके भ्रतिरिक्त मे कहता हूँ कि खेलकूद था मनोविनोद 
दिलको ताजगी देता है, उससे दिमागी थकावट दूर हो जाती है। मन- 
का यह स्वभाव है कि जब वह किसी चीजसे घबरा जाता है, तो अधा 
हो जाता है, इसलिए उसको आराम देना, इस बातके लिए तैयार करना 
है कि वह फिर कामके योग्य बन जाये । जो आदमी रात-दिन पढा करता 
है उसको चाहिए कि किसी-किसी समय खाली बैठे; क्योकि काम करनेके 
वाद खाली बंठना और खेल-कूद करना आदमीको गभीर काम करनेके 
लिए फिर तैयार कर देता है।” 

इस तरह गजाली शरीर॒कों कर्मण्य रखनेके लिए गाना, कसरत, 
खेलकूदकी सिफारिश करते हुए फिर उसके वास्ते मानसिक शक्तियोके 
इस्तेमालके लिए इस प्रकार जोर देते हे-- क्रोवकी शक्तिको नष्ट करना 
ग्राचारकी शिक्षा नहीं है। आचार-विक्षाका अ्रभिप्राय यह है, कि 
आदमीमे आत्मसम्मान और सच्चा शौये पैदा हो, यानी न डरपोकपन 
आये न गुडापप। . क्रोधकों बिलकुल नष्ट करना कंसे अ्रभिप्रेत हो 
सकता हैँ, जब कि खुद वन्दनीय पैगबर लोग गुस्सेसे खाली न थे। 
श्राँ-हजरत (-न्पैगंवर मुहम्मद) ने स्वय फरमाया हे--में आदमी हैं, ओर 
मुभकों भी उसी तरह गुस्सा आता है जिस तरह और ग्रादमियोको । 
आँ-हजरतकी यह हालत थी कि जब आपके सामने कोई अनुचित वात 
की जाती तो आपके गाल लाल हो जाते थे, हाँ यह अन्तर जरूर था, कि 
गुस्साकी हालतमे भी आपके मुखारविन्दसे कोई बेजा बात नहीं निक- 
लती थी।” 

“सन्तोष परम सुख” पर लाठी प्रहार करते हुए गजाली कहते हे-- 
“जानना चाहिए कि ज्ञान एक अवस्था पैदा करता है, और उस अवस्थासे 
काम लिया जाता है। कोई-कोई समभते है कि सन्तोषके यह माने हे, 
कि जीविका-उपाज॑नके लिए न हाथ पैर हिलाए जायें न कोई उपाय सोचा 
जाय, बल्कि आदमी इस तरह बेकार पडा रहें, जिस तरह चीथंडा जमीत 
पर पडा रहता है, या मास पटरेपर रखा रहता है। लेकिन यह मू्खोंका 
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जाये तो चेतावनी देनी चहिए, जिसमे बुरे कार्मोके करनेमे दिलेर न हो 
जाये। . किन्तु बार-बार लजवाना नही चाहिए . बार-बार कहनेसे 
बातका असर कम हो जाता है। 

“(और उसे सिखलाना चाहिए कि) दितको सोता नहीं चाहिए। 
बिछौना बहुत सजा तथा ज्यादा नरम नहीं होना चाहिए हर रोज 
कुछ न कुछ पैदल चलना और कसरत करनी चाहिए, जिसमे कि दिलमे 
अकर्मप्यता और सुस्ती न आने पावे। हाथ-पाँव खुले न रखे, बहुत जल्द- 
जल्द न चले, धन-दौलत्त, कपडा, खाना, कलम-दावात, किसी चीजपर 
अभिमान न प्रकट करे । 

“सभामे थुकता, जम्हाई-अगडाई लेना, लोगोकी तरफ पीठ करके 
बैठता, पाँवपर पाँव रखना, ठोडीके नीचे हथेली' रखकर बैठना--इन बातोसे 
मना करना चाहिए। 

“कसम खानेसे--चाहें वह सच्ची भी हो--रोकना चाहिए। 
बात खुद न शुरू करनी चाहिए, कोई पूछे तो जवाब दे। .पाव्शालासे 
पढ़कर निकले तो उसे मौका देना चाहिए कि कोई खेल खेले, क्योकि 
हर वक्‍त पढने-लिखनेमे लगे रहनेसे दिल बुक जाता है, समझ मन्द हो जाती 
है, तबियत उचट जाती है ।” 

यह शिक्षाये मस्कवियाने अपने तहजीबुलू-इखलाकमे यूनानी ग्रत्थोसे 
लेकर दी हे। 

(२) प्रसिद्धिके लिए दान-पुएय ग़लत--नाम और श्रसिद्धिकी 
लालचमे अमीर लोग दान-धर्म करते है, उनके बारेमे गजाली कहता हं--- 

“इन (धनियो, अमीरो, बादशाहो)मे बहुतसे लोग, मस्जिद, मद्रसे 
और मठ (+-खानकाहे), बनवाते हे, और समझते हे कि, यह बडे पुण्यका 
काम है, यद्यपि जिस आमदनीसे उन्हें बनवाया जाता हे, वह बिलकुल 
नाजायज तरीकैसे हुई है । यदि आमदनी जायज हो, तो भी उनका अभिप्राय 
वस्तुत पुष्य नही बल्कि प्रसिद्ध और नामपाना होता है। उसी शहरमे 
ऐसी दुर्गतिमे पडे आदमी हे, जिनकी सहायता करना मस्जिद बनानेसे 
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ज्यादा सवाबका काम है, लेकिन उसकी अ्रपेक्षा इमारत बनवानेको 
बेहतर समभते हे; जिसकी वजह सिर्फ यह होती है, कि इमारतसे जो 
चिरस्थायी प्रसिद्धि मिलती है, वह गरीबोंकों देनेसे नही हो सकती ।” 
३-तोहाफ़्तुल-फ़िलासफ़ा (+-दशेन-खंडन) 
(क) लिखनेका प्रयोजन--कितनेही मुसलमान इस पुस्तकके नाम 
और गजालीकी सर्वप्रियताकों देखकर यह समभनेकी गलती करते हे, कि 


गजालीने सचमृच दनका विध्वस (->खडन।) कर दिया। गजालीके अपने 
ही विचार दशन छोड़ भौर है क्या ” उन्होने कभी बद्दुओके सीधे-सादे 
इस्लामकी श्रोर लौटनेका नारा नहीं लगाया, यद्यपि उनकी कुछ सामा- 
जिक बातो--कबीलाशाही, भाई-चारा, समानता--को वह जरूर भनृ- 
करणीय बनाना चाहते थे। शिक्षित सस्क्ृत-नागरिक श्रेणीमे उस वक्‍त 
यूनानी दशतका बहुत सम्मान था, खुद इस्लामके भीतर “पवित्र-सघ” 
(अखवान्स्सफा), बातनी आदि सम्प्रदाय पैदा हो गये थे, जो कि 
अफलातृ-अरस्तूको सूक्ष्म ज्ञामे रसूल-प्रबीसे भी बडा समभते थे, 
इसलिए इस्लामके जवर्देस्त वकील गजालीकों ऐसी पुस्तक लिखना जरूरी 
था, जैसा कि उन्होने स्वय पुस्तककी भूमिकामे लिखा है-- 

“हमारे जमानेसे ऐसे लोग पैदा हे! गए हे, जिनको यह ग्रभिमान है, 
कि उनका दिल-व-दिमाग साधारण ग्रादमियोसे श्रेष्ठ हैं । यह लोग मजहूबी 
आज्ञाओ और नियमोको घृणाकी निगाहसे देखते है। इनका ख्याल 
है कि अफलात्‌, अरस्तू भ्रादि पुराने हकीम (>-मुनि या आचार) मजहब- 
को भूठा समभते थे। चूँकि ये हकीम ज्ञान-विज्ञानके प्रवत्तेक झौर प्रतिष्ठा- 
पक थे, और बुद्धि तथा प्रतिभामे उनके जैसा कोई नहीं. हुआ; इसलिए 
उत्तका धर्मको न मानना इस बातका प्रमाण है, कि मजहब (--धर्म ) वस्तुत 
भूठ और फजल है, उसके नियम तथा सिद्धान्त मनगढ़न्त और बनावटी 
है, जो सिर्फ देखने हीमे सुन्दर भौर चित्ताकषक मालूम होते हे । इसी वजह- 
से मेने निश्चय किया कि (युनानी) आचार्योने ग्राध्यात्मिक विषयपर 
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१३ ईइवर व्यक्तियोको नही जानता गलत 
१४ आसमान (--फरिश्ते) और प्राणी इच्छानुसार 

गति करते हे गलत 
१५ आसमानकी गतिके लिए दिये गए कारण गलत 
१६ आसमान सारे (जगत्‌-)अ्वयवोके जानकार हे , गलत 
१७ अ्रप्राकतिक घटना नहीं होती गलत 
१८ जीव एक द्रव्य है जो न गुण हे न शरीर--साबित नही कर सकते 
१६ जीव नित्य हूँ साबित नहीं कर सकते 


२० कयामत (+--प्रलय) और मुर्दोका जी उठना नहीं होता गलत 


४-दाश निक विचार 


गजाली सभी दार्शनिक सिद्दान्तोके विरोधी न थे, यह तो ऊपरके 
लेखसे साफ हो गया, भ्रव हम यहाँ उनके कुछ सिद्धान्तोको देते है-- 

(१) जगत्‌ अनादि नहीं--यूनानी दाशनिकोका जगत्‌-नित्यतावाद 
इस्लामके लिए खतरेकी चीज थी, यह इस्लामके ईदवर-अ्रह्वेत (--तौहीद) 
पर ही सख्त हमला न था, वल्कि अनीश्वरवादकी श्रोर खीचनेवाला जवर- 
दस्त हथियार था, जैसा कि गजालीने “दार्शनिकको नास्तिक होना पडता 
है” ग्रपनी प्रतिपाद्य विषयके वारेमे लिखते हुए प्रकट किया हैं। 
दार्गनिक कहते थे कि जगत्‌ एक सान्‍्त, गोल, किन्तु कालमें अ्रतन्त--सदा 
रहनेवाला--है, सदासे वह ईश्वरसे निकलता आ रहा है, वैसे ही जैसे 
कि कार्य (घडा) अपने कारण(मिट्टी)से । 

गजालीका कहना है कि जो कालमे सान्तता मानता है, उसे देशमे भी 
सान्तता माननी पडेगी । यह कहना कि हम बैसा इसलिए मानते हे क्योकि 
देश बाहरी इन्द्रियोका विपय है, किन्तु काल श्रान्तरिक इन्द्रिय ( <+प्रन्त - 
करण ) का, 3ससे कोई अ्रन्तर नही पडता, आखिर इन्द्रिय-ग्राह्म (विपय )- 
को तो स्वीकार करना ही पडेगा। फिर जैसे देशका पिड (+-विषय)- 
के साथ एक सवध है, उसी तरह कालका सबंध पिंड (>-विषय)- 
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की गतिसे वराबर बना रहता है। काल और देश दोनो ही वस्तृभ्रोके 
आपसी सब्धमात्र हे--देश वस्तुओकी उस स्थितिको प्रकट करता है, जो 
उनके साथ-साथ रहनेपर होती है, काल वस्तुओकी उस स्थितिको बतलाता 
है, जो उनके एक साथ न रहनेपर (श्रागे-पीछे होनेसे) होती हूँ। ये दोनो 
ही जगतकी वस्तुओं (--पिडो, इन्द्रिय-विषयो )के भीतर और उनके साथ 
बने हे, अथवा कहनो चाहिए कि देश-काल हमारे मानस-प्रतिबिबों (मनके 
भीतर जिन रूपोमे वस्तुएँ ज्ञात या याद होती हे )के पारस्परिक सबंध 
है, जिन्हे कि ईदवरने बनाया है। इस प्रकार देश और कालमे एककी 
सान्तताकों स्वीकार करना दूसरेकी सान्तताका नहीं करना, गलत हे। 
दोनो ही वस्तुत कृत श्रौर सादि हे। और फिर सादि (देश-कालमे 
अवस्थित) जगत भी सादि होगा। अ्तएवं ईशवरके सृजन (->जगत्‌- 
उत्पादन) में किसी जगत्‌-अनादिता आदिकी बात नही, वह जगत बनानेमे 
सर्वत्र-स्वतन्त्र है। 

(२) कार्यकारणवाद ओर ईश्वर---गजालीके जगतके ग्रादि-प्रनादि 
होनेके बारेमे क्या ख्याल हे, यह बतला चुके, किन्तु सवाल यही खतम 
नही हो जाता । यदि ईइवर॒कों सबृतत्र-स्वतन्न--बिना कारण (मिद्ठी)के 
कार्य (घडा) बनानेवाला--मानते हे, तब तो कार्य-कारणका सवाल ही 
नही उठता, ईश्वर खूद हर वक्‍त वैसे ही बना रहा है, फिर तो इमाम 
अ्रशुग्नरीका कार्य-कारण-रहित परमाणुवाद ठीक है। गजालीके सामने 
दो मृसीबते थी। कार्यकारणवाद माननेपर, यूनानी दार्शनिकोकी भाँति 
जगत॒को (प्रवाह या स्वरूपसे) अनादि मानना होगा, यदि कार्य-कारण- 
वादको न माने तो अ्शृभ्नरीके 'परमाणुवाद'में फेंसना पडेगा। आइये 
“तोहाफतुल-फिलासफा से उनके शब्दोमे इस बहसकों ले-- 

“ (यूतानी) दा्शनिकोका ख्याल है, कि कार्य और कारणका जो सबंध 
दिखाई पडता है, वह एक नित्य (+-समवाय) संबंध हे, जिसकी वजहसे 
यह सभव नही कि कारण (मिट्टी )के बिना कार्य (घडा) पाया जाये । सारे 
साइस (>-प्रयोग-सिद्ध ज्ञान)का आ्राधार इसी (कार्य-कारण) वादपर हे। 
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“लेकिन में (गजाली) जो इस (वाद)के विरुद्ध हे, उसकी वजह 
यह है कि इसके माननेसे पैगबरोकी करामात (--दिव्य चमत्कार) गलत 
हो जाती है, क्योकि यदि यह स्वीकार कर लिया जाये, कि दुनियाकी 
हर चीजमे नित्य-सबध' पाया जाता है, तो ऐसी अवस्थामे अ्र-प्राकृतिक 
घटनाएँ (--करामात ) असभव हो जायेगी, और धर्मका आधार अप्राकृतिक 
घटनाओं (करामात, या कारण बिना ईश्वरके सृष्टि करनेके सिद्धान्त) 
पर है ।' (इसीलिए हम मानते हे कि) आग और आँचमे, 
सूर्योदय और प्रकाशमें कोई नित्य सबध नहीं पाया जाता, बल्कि ये सारे 
कार्य-कारण ईश्वरकी इच्छासे (हर क्षण नये) पैदा होते हे ।” « 

दार्शनिक वैसा क्यों मानते हे ” इसलिए कि 'जलानेवाली चीज अर्थात्‌ 
आग इच्छा करके नही जलाती, बल्कि वह अपने स्वभावसे मजबूर है कि 
कपडेको जलावे, अ्रतएव यह कैसे सभव है कि श्राग कपडेको जलावे, किन्तु 
(किसी सिद्ध पुरंषकी आज्ञा मान अ्रपनी इच्छाकों रोक) मस्जिदकों न 
जलावे। ...* 

भ्रव सवाल होगा कि आगके स्वभाव और उसकी मजबूरीका ज्ञान 
कैसे हुआ-- 

“साफ है कि इस प्रइनका उत्तर सिवाय इसके और कूछ नही हो सकता 
कि आग जब कपडेमे लगाई जाती है तो हम सदा देखते है कि वह जला देती 
है, लेकिन हमे बार-बारके देखनेसे यदि कुछ मालूम होता है, तो वह यह है 
कि आगने कपडेको जलाया.। (इससे) यह कँसे मालूम हुआ कि आग ही 
जलानेका कारण है। उदाहरणोको देखो--सब जानते हे कि विवाह-क्रियासे 
मानवं-बशकी वृद्धि होती है, किन्तु यह तो कोई नहीं कहता कि यह क्रिया 
बच्चेकी उत्पत्तिका (--नित्य सबंध होनेसे अवश्य ही--) कारण है ” 


' तोहाफतुल-फिलासफा, पुंष्ठ ६४८. वही, पृष्ठ ६५ 
* बही, पृष्ठ ६६ 
* बही, पृष्ठ ६६ 
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इस सारी वहससे गज़ाली कार्य-कारणवादके किलेकी दीवारमे 
एक छोटा सा सूराख करता चाहते हे, जिससे सृप्टिकों स्ादि, ईवब्वरको 
सवेतंत्र-स्वतत्र तथा पैगंवरोकी करामातकों सच्ची साबित कर सके। 

गज़ाली यहाँ अम्भ्नरीके परनाणृगद'के बहुत पास पहुंच गए है। 
किन्तु भ्रव फिर उनको होन आता है, और कहते है -- 

“कारणोंके कारण (ईब्ग्र)ने अपना कौशल दिखलानेके लिए 
यह ढंग स्वीकार किया है, उसने कार्योको कारणोसे वॉघ दिया है, कार्य 
अवब्य कारणके वाद अस्तित्वमे आयेगा, यदि कारणकीं सारी झर्तें पाई 
जायें। यह इस तरहके कारण है, जिनसे कार्योका अस्तित्व वेधा हुआ 
हं--वह कभी उनसे अश्रलग नहीं होता; भौर यह भी ईश्वरकी प्रभुता 
और इच्छा है। . .जो कुछ भ्रासमान और जमीनमे है, वह श्रावष्यक 
क्रम और अनिवाय नियम (--हक)के अनुसार पैदा हुआ है । जिस तरह 
वह पैदा हुआ, और जिस क्रमसे पैदा हुआ, इसके विरुद्ध और कुछ हो ही 
नहीं सकता । जो चीज किसी चीजके वाद पैदा हुई, वह इसी वजहसे 
हुई कि उसका पैदा होता इसी शनेपर निर्भर था |. . जो कुछ दुनियामे 
है, उससे वेहतर या उससे पूर्णतर संभव ही नहीं था। गणदि संभव था 
और तब भी ईब्वरतें उसको रख छोडा, और उसको पैदा करके अपने 
अनुग्रहको प्रकट नहीं किया, तो यह कृपासे उलटी कृपणता (->कंजूसी) 
है, उलटा जुल्म है । यदि ठेसा संभव होनेपर भी ईद्वर देसा करनेसे समर्थ 
नहीं हैँ, तो इससे ईव्वरकी वेचारगी साबित होती है, जो कि ईव्वरताके 
विरुद्ध है । 

(३) इंश्वरवाद--गजालीका दाशेनिकोंस जिन बीस वातोमे 
मतभेद है, उनमे तीन मुख्य है, एक “जगतुकी भ्रनादिता जिसके वारेमे 
कहा जा चुका। दूसरा स्तभेद स्वयं ईश्वरके अस्तित्वके संदंधमे है। 


* “मुसब्वबुलू-पसूबाद इज्चा सनतन्‌ बे-रब्तिल-मुसत्बबाते बिलू- 
असबाबे इज्हारन लिल-हिकसते *  अह्याउल-उलूम । 
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दाशनिक ईश्वरकों सर्वश्रेष्ठ तत्त्व माननेके लिए तैयार हे, किन्तु साथ ही 
वह कहते हे कि वह ज्ञानमय (-जज्ञानसार) हैँ। जो (उसके) ज्ञानमे हे, 
वही उससे निकलकर भअस्तित्वमे आता है, किन्तु वह इच्छा नही करता, 
इच्छा तभी होती हे, जब कि किसी बातकी कमी हो। इच्छा भौतिक 
पदार्थोके भीतरकी गति हे--पूर्णसत्य आत्मा (>-त्रह्म) किसी बातकी 
इच्छा नही कर सकता। इसलिए ईश्वर अपनी सृष्टिको ध्यानमे पाता 
है, उसमे इच्छाके लिए गृजाइश नही। 

किन्तु गजाली ईश्वरको इच्छारहित माननेकों तैयार नहीं। उनके 
मतसे (ईए्वरकी इच्छा) सदा उसके साथ रहती है, और उसी इच्छासे 
वह सृष्टिकों बिना किसी मजबूरी (प्रकृति-जीव तत्त्वोके पहिलेसे मौजूद 
होने)के बनाता है। दाशनिकोके लिए ईश्वरका ज्ञान सुष्टिका कारण 
है, गजालीके लिए ईइ्वरकी इच्छा, चूँकि वह इच्छापूर्वंक हर चीज- 
को बनाता है, इसलिए उसे सिर्फ वस्तु सामान्यका ही ज्ञान नहीं बल्कि 
वस्तु-व्यक्ति (--एक-एक वस्तु)का भी ज्ञान है, और इस तरह गजाली 
भाग्यवादके फदेमे फेसते है, और फिर कर्म-स्वातत्र्य न होनेसे मनृष्यके 
उद्योगपरायण होने आदिकी शिक्षा बेकार हो जाती है। 

(४) कमफंल--ईहवरको सवतत्र-स्वतत्र (प्रकृति-जीव तत्तवो 
पर निर्भर न होना) सिद्ध करनेके लिए इस्लामके वकील गजालीकों जगत्‌- 
का सादि होता, तथा ईश्वरकों इच्छावान्‌ मानना पडा, ईर्वरेच्छी 
बलीयसी” माननेपर भाग्यवादसे बचना अ्सभव हुआ । जीवका पहिले- 
पहिल एक ही बारके लिए जगत्‌मे उत्पन्न होना यह सिद्धान्त ऊपरकी वातो 
को लेते हुए गजालीकों श्रोर मुश्किलमे डाल देता हैँ। भ्राखिर खुदाने 
मनष्योकी मानसिक शारीरिक योग्यतामे भेद क्यो किया “खेर 
इसका उत्तर तो वह दे नही सकते थे, क्योकि उसकी न्यायताके लिए उन्हें 
पिथागोर या हिन्दुओकी भाँति पुनर्जन्म मानना पडता, श्रौर फिर जगतू- 
जीव-अनादिताका सवाल उठ खडा होता। किन्तु इस्लामने कर्मके अनु- 
सार सजा-इताम (नकं-स्वर्ग) पानेकी जो बात कही है, उससे भी ईदवरपर 
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श्राक्षेप श्राता हें। सजा (--दड) सिर्फ दो ही मतलबसे दी जा सकती हूँ 
या तो बदला लेनेके लिए, जो कि ईइवरके लिए शोभा नही देता; अथवा 
सुधारनेके लिए किन्तु वह भी ठीक नही क्योकि सुधारके बाद मनुष्यको 
फिर कार्यक्षेत्रमे उत्तरने (जगतूमे पुन जन्मने)का मौका कहाँ मिलता है ? 
ईदवरको ऐसा करनेसे अपने लिए कोई लाभकी इच्छा हो, यह बात मानना 
तो ईश्वरकी ईइवरतापर भारी धब्बा होगा । इस शकाका उत्तर गजालीने 
अपनी पुस्तक “मज्मूत बे अला-गैर-अहले-ही'मे दिया है ।--जिसका 
भाव यह है--स्थूल जगत्‌मे कार्यकारणका जो क्रम देखा जाता है, उससे 
किसीकों इन्कार नहीं हो सकता । सखिया घातक है, गुलाब जुकाम पैदा 
करता है। यह चीजे जब इस्तेमाल,की जायेगी तो उनके असर जरूर प्रकट 
होगे। भ्ब यदि कोई आदमी सखिया खाये और मर जाए, तो यह भश्राक्षेप 
नहीं किया जा सकता, कि ईदवरने क्यों उसको मार डाला, या ईहवरकों 
उसके मार डालनेसे कया मतलब था। मरना सखिया खानेका एक अनिवार्य 
परिणाम है । उसने सखिया भ्रपती खुशीसे खाई और जब खाई, तो उसके 
परिणामका प्रकट होना अवश्यभावी था। यही बात आत्मिक जगतमें भी 
हैं। भले बुरे जितने कर्म है, उनका अच्छा-बुरा प्रभाव जीवपर लगातार 
होता है। भ्रच्छे कामोसे जीवमे दृढ़ता आती है, बुरे कामोसे गदगी। 
यह परिणाम किसी तरह रुक नही सकते । जो आदमी किसी बुरे कामको 
करता है, उसी समय उसके जीवपर एक खास प्रभाव पड जाता है, इसीका 
नाम सजा (दड) है। मान लो एक आदमी चोरी करता है, इस कामके करने- 
के साथ ही उसपर भय सवार हो जाता हैं। वह चाहे पकडा जाये या 
नही, दडित हो या नही, उसके दिलपर दाग लग चुका, और यह दाग 
मिटाए नही मिट सकता । जिस तरह ईइ्वरपर यह आराक्षेप नही हो सकता 
कि सखिया खानेपर ईहवरने अ्रमुक झ्रादमीको क्यो मार डाला, उसी तरह 
यह आक्षेप भी नहीं हो सकता कि बुरा काम करनेके लिए, ईइवरने दड 
क्यों दिया ? क्योकि उस बुरे कामका यह ग्रवश्यभावी परिणाम था, इस- 
लिए वह हुए बिना नहीं रह सकता था। गजालीके अपने शब्द हे-- 
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“भगवानके ग्रथके विधि-निषेघोके अनुसार न चलनेपर जो फल 
(>्अज़ाव ) होगा, वह क्रोध या वदला लेना नही है । उदाहरणार्थ जो 
श्रादमी बीवीसे प्रसण नहीं करेंगा, ईश्वर उसे सन्तान नहीं देगा, जो 
आदमी खाना-पीना छोड देगा, ईश्वर उसे भूख-प्यासकी तकलीफ देगा। 
पापी-पृण्यात्माका कयामत (--शवरीय न्यायके दिन) की यातनाश्रो भौर 
सुखोंके साथ यही सवथ है। पापीकों क्यो यातना दी जायेगी--यह उसी तरह 
कहना हैं कि प्राणी विषसे क्यों मर जाता है, और विष क्यों मृत्युका 
कारणहूँ ?” 

ईहवरने अपने धामिक विधि-निषेधोकी जहमतमे आदमियोकों क्यों 
डाला, इसके उत्तरमे गज़ाली कहते हे--- 

“जिस तरह शारीरिक रोगोंके लिए चिकित्सा-शास्त्र (वैद्यक) है, 
उसी तरह जीवके लिये भी एक चिकित्सा-बास्त्र है, और वदनीय पैगवर 
लोग उसके वेद्य हैं। कहनेका ढंग है कि वीमार इसलिए अच्छा नहीं 
हुआ कि वह वैद्य (की भ्राजा)के विरुद्ध गया, इस वजहसे अ्रच्छा हुआ कि 
वैद्यकी आ्राज्ञाका पालन किया। यद्यपि रोगका बढ़ना इसलिए नहीं हुआा 
कि रोगी वंद्य (की आज्ञा)के विरुद्ध गया; वल्कि (असली) वजह यह 
थी, कि उसने स्वास्थ्यके उत नियमोका अनुसरण नहीं किया, जो कि 
वैचने उसे बताए थे ।”” 

(५) जीव (--रूह)--पैगवर मुहम्मदको भी लोगोने जीवके वारेमे 
सवाल करके तग किया था, जिसपर अल्लाहने अपने पैगवरकों यह जवाब 
देनेके लिये कहा--“कह जीव मेरे रबके हुक्मसे है” | जब कुरात भौर 
पैगवर तककों इससे ज्यादा कहनेकी हिम्मत नहीं है, तो गजालीका आगे 
बढ़ना खतरेंसे खाली नहीं होता, इसलिए वेचारोने “भ्रह्माउलु-उलूम्‌ मे 
यह कहकर जान छुडानी चाही, कि यह उन रहस्यो्में है, जिनको 


“ “मज्नून वे: श्रूलानरे-अ्रह्वे-ही, पृष्ठ १० 
* /कल्‌ श्रर-रूहो मिन्‌-अम्रे रव्वी ---करान 
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प्रकट करता ठीक नहीं, लेकिन 'मजूनून-सगीर”मे उन्होंने इस चप्पीको 
तोडना जरूरी समभा--आ्राखिर 'रबके हक्मसे” जीवका होना बहश्नों 
को सन्‍्तोष भले ही दे सकता था, किन्तु फाराबी और सीनाके शागिददोकों 
उससे चुप नहीं किया जा सकता था, इसलिए गजाली दरशशनकी भाषामे 
कहते हे-- वह (जीव) द्रव्य है, गरीर नहीं। उसका सबंध बदनसे है, 
किन्तु इस तरह कि न गरीरसे मिला न अलग, न भीतर न बाहर, न 
आधार न आधेय ।” 

द्रव्य हँ--क्योकि जीव वस्तुओको पहिचानता है, पहिचानना या 
पहिचान एक गृण है। गृण विना द्वव्यके हो नहीं सकता, अतएवं जीवको 
जरूर द्रव्य होना चाहिए, भ्रन्यथा उसमें गुण नहीं रह सकता । 

शरीर नही हैँ, क्योकि शरीर होनेपर उसमे लबाई चौडाई होगी, 
फिर उसके श्रश हो सकेगे, श्रण हो सकनेपर यह हो सकता है, कि एक 
अ्रशमे एक बात पाई जाये श्र दूसरे अ्रशमे उससे विरुद्ध बात जैसे 
लकडीके फटठेमे आधेका रग सफेद, आधेका रग काला। और फिर यह 
भी सभव है, कि जीवके एक भागमे राम (जिसका कि “वह जीव हे)का 
ज्ञान हो, और दूसरे भागमे उसी रामकी बेवक्फीका | ऐसी श्रवस्थामे जीव 
एक ही समयमे एक वस्तुका जानकार भी हो सकता है, श्र गेरजानकार 
भी। और यह असभव है । 

न मिला न श्रलग, न भीतर न बाहर है, क्योकि यह गुण शरीर 
(5-पिंड) के हे, जब जीव शरीर ही नही हैँ तो वह मिला-अलग-भीतर- 
बाहर कंसे हो सकता है। 

क्रात और आाप्त पुरुषोने जीव क्या है, इसे बतानेसे इन्कार क्यो 
किया, इसका उत्तर गज़ाली देते हे--हुनियामे साधारण और भ्रसाधारण 
दो तरहके लोग हे। साधारण लोगोकी तो बुद्धिमें ही जीव जैसी चीज 
नही आयेगी, इसीलिए तो हंबलिया और कर्रामिया सम्प्रदायवाले ईश्वर- 
को साकार मानते हे, क्योकि उनके रुयालसे जो चीज साकार नहीं उसका 
श्रस्तित्व नही हो सकता। जो व्यक्ति साधारण लोगोकी अपक्षा कुछ 
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विस्तृत विचार रखते है, वह गरीरका निषेध करते है, तो भी इश्वरका 
दिगावान होना मानते हे। अश-श्नस्था और मोतजला सम्प्रदायवाले 
इस तरहके अ्रस्तित्वकों स्वीकार करते है जिसमे न शरीर हो, न दिगा। 
लेकिन वह इस प्रकारके ग्रस्तित्वको सिर्फ ईः्वरके व्यक्तित्व तथा ईश्वरके 
गृणके साथ ही मानते है । यदि जीवका अस्तित्व भी इस तरहका हो, तो 
उनके विचारसे ईश्वर और जीवमे कोई अन्तर नही रह जायेगा। जैसे 
भी देखे, चूँकि जीवकी वास्तविकता क्या है यह साधारण और ग्रसाधारण 
दोनो प्रकारके लोगोकी समझसे बाहरकी वात थी, इसलिए उसके 
बतानेसे टालमटोल की गई। 

गज़ालीने जीवका जो लक्षण वतलाया है, वह यूनानी और भारतीय 
दर्शन जाननेवालोके लिए नई वात नहीं है। 

“न हन्यते हन्यमाने गरीरे/की आवाजमे आवाज मिलाते हुए गजाली 
कहते है-- 

“व लैसलू-बदनो मिन्‌ कवामे जाते-का 
फ इन्हंदाम॑लू-बदने ला यश्मृदमों-का ।" 

(“बरीर तेरे अपने लक्षणो (स्वरूपो)में नहीं हैँ, इसलिए भरीरका 
नष्ट होना तेरा नष्ट होना नहीं है ।”) 

(६ ) क्यामतममं पुनरुजीवन--जो मनुष्य दुनियामे मरते है, वह 
कयामत ( +-+अन्तिम न्याय) के दिन फरिश्ता इस्राफीलके नरसिगे ( +न्सूर) के 
वजते ही उठ खडे होगे। इस तरहके पुनरुज्जीवनकों इस्लाम भी दूसरे 
सामीय (यहूदी. ईसाई) धर्मोकी भाँति मानता है। वदुहुओमे भी कुछ 
वस्तुवादी थे, जो इसे खामखाकी कवाहत समभते थे, जैसा कि वदूदू कवि 
अल्‌-हाद अपनी स्त्रीको सुनाकर कहता हँ--- 

अ्मोतों सुम्म वश्नूस सुम्म नश्ना। हंदीसे खुराफात या उमू-अम्‌रू 

(मरना फिर जीना फिर चलना-फिर्ता। अ्रमरू की माँ ! यह तो 
खुराफातकी बाते हे ।) गज़ाली इस वातकों अपने और दार्गनिकोंके वीचके 
तीन बड़े मतभेदोमे मानता है। दार्गनिक सिर्फ जीवको अ्रमर मानते 
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शरीरकों वह नह्वर समभते हे। इस्लाममे कयामतमे मुर्दोके जिन्दा उठ 
खडे होनेको लेकर दो तरहके मत थे--(१) एक तो अब्दुल्ला बिन्‌- 
श्रब्बास जैसे लोगोका जो कि कयामतके बाद मिलनेवाली सारी चीजोकों 
आजकी दुनियाकी चीजोंसे सिफ ताममात्रकी समानता मानते थे--शराब 
होंगी किन्तु उसमे नशा न होगी, श्राहर होगा किन्तु पेशाब-पाखाना नहीं 
होगा | इसी तरह शरीर मिलेगा किन्तु यही शरीर नहीं। (२) दूसरा 
गिरोह ग्रशू-अरियोका था, जो कि कयामतवाले जिस्म क्या सभी चीजोको' 
इसी दुनियाकी तथा बिलकूल ऐसी ही मानते थे। इनके भ्रलावा तीसरा गिरोह 
बाहरी विचारों और दर्शनसे प्रभावित सूफी लोगोंका था जो कहते थे-- 
'हुर- खुल्द--ो कौसर्‌ ऐ वाश्मज अगर खुशकर्द ई। 
बज्मे मा-हम्‌ शाहिद-ो तक्ल-) शराबे बेश्‌ नेस्त ॥* 

(धर्मवक्‍्ता | श्रप्सरा, बाग और नहर यदि स्वगेमे हमे खुश करनेके 
लिए है, तो वह हमारी आमोदमडली और शराबसे बेहतर तो नही हे ।) 

गजाली तीसरे पथके पथिक होते हुए भी पहिले दो गिरोहोको अपने 
साथ रखना चाहते थे-- 

“बहारे-आलमे-हुस्न-श्‌ दिल- जाँ ताज मी-दारद्‌। 
ब-रग स्हाबे-सूरतरा बनबू श्रबबि-मानी-रा॥ 

(उस प्रियतमके सौदयंकी दुनियाकी बहार श्रपने रगसे सूरतके 
प्रेमियोके और सुगंधसे भावके प्रेमियोके दिलो-जानकों ताजा रखती है।) 

खैर | यह तो वहिइ्तमे मिलनेवाली दूसरी चीजोकी बात कही । 
सवाल फिर भी वही मौजूद है--कयामंतमे जिन्दा हो उठेको वही पुराना 
छोडा शरीर मिलेगा या दूसरा ? अशु-अरियोका कहना था--बिलकुल 
वही शरीर और वैसी ही आकृति (सूरत) । इसपर प्रइन होता था-- 
जो चीज नष्ट हो गई उसका फिर लौटकर अस्तित्वमे आना असंभव है। 
और फिर मान लो एक आदमी दूसरे आदमीको मारकर खा गया, श्रौर 
एकके शरीर-परमाणु दूसरेके शरीर-परमाणु बन गए तो हत्यारेका 
शरीर कयामतमे यदि ठीक वही हो जो कि दुनियामे था, तो मारे गए 
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व्यक्तिका जरीर बिलकुल वसा ही नहीं हो सकता । 

गजालीका भत है, कि क्यामतमे मुर्दे जिन्दा हो उठेंगे, यह ठीक 
है, गरीर बिलकल वही पुराना होगा यह जरूरी नही। 

(७) सूफीवाद--गजालीका लडखडाता पैर सूफीवादके सहारे सभल 
गया, इसके वारेमे पहिले भी कहा जा चुका है, और उसके समकालीन किसी 
महाविद्वानकी गवाही चाहते हो तो श्रबुलू-वलीद तर्तृशीके शब्द सुनिए-- 

“मैत्रे गजालीको देखा। निश्चय, वह श्रत्यन्त प्रतिभाशाली, पडित, 
जास्त्रज्ञ है। वहत समय तक वह श्रध्ययन-अध्यापनमे लगा रहा; किन्तु 
अन्तमे सब छोड-छाडकर सूफियोमे जा मिला, और दाहनिकोके विचारो 
तथा मन्सूर-हल्लाज (सूफी)के रहस्य (वचनो)को मजहबमे मिला दिया। 
फकीहो (>>इस्लामिक मीमासको) तथा वाद-शास्त्रियों (--मुत्‌कल्लमीन्‌ ) 
को उसने बुरा कहता शुरू किया, और मजहबकी सीमासे निकलनेवाला 
ही था। उसने “अ्रह्माउलू-उलूम्‌” लिखा, तो चूँकि ... पूरी जानकारी 
नही थी इसलिए मुंहके बल गिरा, और सारी किताबमे निवल प्रमाणवाली 
(मौजूझ) पेगवर-बचनो (-परपरा)को उद्धृत किया। 

तर्तशी बेचारे रटन्त पीर थे, इसलिए वह ग़जालीकी दूरदर्भिता, भर 
विचार-गाभीथंको क्यो समभने लगे, उन्होने तो इतना ही देखा, कि वह 
उनके जैसे फकीहो और मुत्कल्लमीनों (+-मुलटो)के हलवे-माडेपर भारी 
हमला कर रहा है। 

सूफीवादपर गजालीकी कितनी आस्था थी, इसका पता उनके 
इन शणब्दोंस मालूम होता हे-- 

“जिसने तसवब्व॒फ (--सफीवाद)का मजा नहीं चखा है, वह पंगवरी 
क्या है, इसे नही जान सकता, पेगबरीका नाम भले ही जान ले। 
सफियोके तरीकेके अभ्याससे मुझको पैगवरीकी असलियत और विशेषता 


गई 39% 


प्रत्यक्षकी तरह मालूम हों गई। 





' धमुनवकज्ञ मिन लू-जलाल 
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गज़ालीके पहिले हीसे इस्लाममें भीतर-भीतर सूफी-मत फल चुका था, 
यह हम बतला चुके हे किन्तु गज़ालीने ही उसको एक सुव्यवस्थित शास्त्रका 
रूप दिया । गजालीके पहिले सूफीवादपर दो पुस्तक लिखी जा चुकी थी-- 

(१) “कृवतुलू-कलूब” अबूतालिब मक्की । 

(२) “रिसाला केसरिया” इमाम केसरी । 

पहिले कुछ लोग कर्म-योग (शौच-सतोष आदि)पर जोर देते थे, 
और कितने ही समाधि-योग (>-मुकाशफा)पर। गजाली पहिले शख्स थे 

होने दोनोकों बडी खबीके साथ मिलाया, जेसे कि इतिहासका'दार्शनिक 
इब्न-खलूदून कहता है -- 

/ज़ालीने श्रह्माउलू-उलूमुमे दोनो तरीकोको इकट्ठा कर दिया 
जिसका परिणाम यह हुआ कि सूफीवाद (--तसव्वुफ) भी एक बाकायदा 
जास्त्र बन गया, जो कि पहिले उपासनाका ढंग मात्र था।” 

सूफियोका “अरह ब्रह्मदाद” (अन'लू-हक) शकरके ब्रह्मवाद जैसा है। 
सूफी बहस नहीं करना चाहते, वह जानते है, बुद्धिको वह दर्शनसे कुठित 
नही कर सकते, इसीलिए रहस्यवादकी शरण लेते हे । 

“जौके-ईं बादा न दाती ब-खुदा ता न चशी ।” 

(खुदाकी कसम | जब तक नहीं पीता, तब तक वह इस प्यालेका 
स्वाद नहीं जान सकता ।) 

गज़ालीका सूफीवाद क्या था, इसे हम पहिले सूफीवादके प्रकरणमे 
दे आए हैँ, इसलिए यहाँ दुहरानेकी ज़रूरत नहीं। 

(८) पैगंबरबाद--दार्शनिकोका इस्लाम और सभी सामीय 
धर्मोपर एक यह भी आक्षेप था, कि वह इस तरहकी भोली-भाली बातोपर 
विश्वास करते हे--खुदा अपनी ओरसे खास तरहके आ्रादमियो ( +-पैगबरो ) 
को तथा उनके पास अपनी शिक्षा-पस्तक भेजता है। गजाली पैगबरीकों 
ठीक साबित करते हुए कहते हैं-- 


7) 
| 


' #सुकहमये-तारीख । * /मुतवकज सिन लू-जलाल 
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“आ्रादमी जन्मते विलकूल श्रज् पैदा होता है। पैदा होते वक्‍त 
वह किसी चीजसे परिचित नहीं होता। सबसे पहिले उसे स्पर्शका 
ज्ञान होता है, जिसके द्वारा वह उन चीजोसे परिचय प्राप्त करता हैं, 
जो कि'छुनेसे सबध रखती हे, फिर गर्मी-सर्दी, खुश्की-नमी, नर्मी-सख्तीको । 

फिर देखनेकी शक्ति फिर सुनने चखनेकी शक्ति .,। 
इस तरह इन्द्रियाँ (तैयार हो जाती हे). । फिर नया युग शुरू होता 
हैँ। भ्रव उसे विवेककी शक्ति प्राप्त होती है, और वह उन चीजोकी 
जानकारी प्राप्त करता है, जो इन्द्रियोकी पहुँचसे वाहर हे । यह युग सातवे 
वर्षसे शुरू होता है । इससे बढनेपर बुद्धि (--अ्रकक्‍्ल)का युग ग्राता है, 
जिससे सभव-अ्रसभव, उचित-अनुचितका ज्ञान होता है। इससे वढकर 
एक और दर्जा है, जो बुद्धिकी सीमासे भी आगे है, जिस तरह विवेक 
और वुद्धिके ज्ञेयो (--विपयो) की जानकारीके लिए इन्द्रियाँ विलकुल बेकार 
है, उसी तरह इस दर्जेके ज्ेयो (+--विषयो)के लिए बुद्धि बिलकुल बेकार 
हैं। इसी दर्जेका नाम पैगवरी (>-नवृवत्‌) हैं ।” 

पैगवर और उसके पास खुदाकी श्रोरसे भेजे संदेश (--वही)के वारेमे 
गज़ालीका कहना हैं-- 

“मनुष्योमे कोई इतना जडबुद्धि होता हे कि समभानेपर भी बहुत 
मुश्किलसे समभता है। कोई इतना तीध्णबुद्धि होता है कि जरासे इशारे- 
से समझ जाता है। कोई इतना पूर्ण (प्रतिभा रखनेवाला) है, कि विना 
सिखाए सारी वातें उसके मनसे पैदा होती हे। . वदनीय पैगवरोकी 
यही उपमा है, क्योकि विना किसीसे सीखे-सुने उनके मनमे सूक्ष्म वाते 
स्वय खुल जाती हे । इसीका नाम अ्ल्हाम (-+ईश्वर-सदेशका पाना) है, 
और आँ हजरत (मुहम्मद) ने जो यह फर्माया कि पवित्रात्माने मेरे दिलमे 
यह फूँका, उसका यही अभिप्राय हे ।” 

पैगवरीके लिए करामात (--चमत्कार)को प्रमाण माना जाता है, और 


। 
॥। 


'“अ्रह्माउ ल्‌-उलूम्‌ 
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करामातको ठीक सिद्ध करनेके लिए गजालीकी क्या दलील हूँ यह कार्य- 
कारणवादके प्रकरणमे बतलाया जा चुका हैं। 

(९) कुरानकी लाक्षशिक व्याख्या--मोतजला और पवित्र-संघ 
(+अखवानुस्सफा) के वर्णनमे बतलाया जा चुका हे, कि वह क्रानके कितने 
ही वाक्योका अब्दार्थ छोड लाक्षणिक अर्थ ले अपने मतकी पुष्टि करते थे । 
इमाम भ्रहमद बिन-हंबल लाक्षणिक अर्थंका सबसे जबरदस्त दुश्मन था। 
वह समझता था, कि यदि इस तरह लाक्षणिक ग्र्थ करनेकी आजादी दी 
जायेगी, तो भ्रबी इस्लामको सिफे क्रानके लफ्जोको लेकर चाटना पडेगा 
लेकिन निम्नोक्त पैगबर-वाक्यों (+>-हंदीसो)मे उसे भी मुख्या्थंकी जगह 
लाक्षणिक अर्थ स्वीकार करना पडा-- 

“(काबाका) कृष्ण-पाषाण (>-सग-असवद्‌) खुदाका हाथ है।” 
“मुसलमानोका दिल खुदाकी अँगुलियोमे है।” “मुझको यमतसे खुदाकी 
खुश्ब आती है ।” 

सूफियोका तो लाक्षणिक अ्र्थके बिना काम ही नहीं चल सकता, 
और गजाली किस तरह बहिश्तके बागो-हुरो-शराबोका लाक्षणिक प्रथे 
करते है, इसका वर्णन किया जा चुका हें। 

(१०) धम्में अधिकारिभेद--हर एक सूफीके लिए मुल्लोकी चोट- 
से बचनेके लिए बाहरसे शरीअतकी पाबदीकी भी जरूरत है, साथ ही 
तसव्बुफ (>न्सूफीवाद)के प्रति सच्चा-ईमान रखनेसे उसे बहुतसी शरीअत- 
की पाबदियों और विचा रोका भीतरसे विरोध करना पडता है । इस “भीतर 
कुछ बाहर कुछ'की चालसे लोगोके मतमे सन्देह हो सकता है, इसलिए 
अधिकारि-भेदके सिद्धान्तकी कल्पना की गईं। इसका कुछ जिक्र साधारण 
और भ्रसाधारण लोगके तौरपर “कयामतमे पुनरुज्जीवन के प्रकरणमे आरा 

, चुका है। इस अधिकारिभेदवाले सिद्धान्तकी पुष्टिमे पेगबरके दामाद तथा 
* चौथे खलीफा (शीओके सर्वस्व) अलीका वचन उद्धृत किया जाता है -- 


नशा 


' /सहीह-बुघारी  । 
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“जो बात लोगोकी अकलमें आए वह उनसे वयान करो, भर जो न 
आए उसे छोड दो |” 

गजालीने वैसे तो बातनी भ्ीश्नोके विरुद्ध कई पृस्तके, लिखी थी, 
मगर जहाँ तक अलीके इस वचनका सबंध है, वह उनसे बिलकुल सहमत 
थे। यहाँ अपने विरोधियोकों फटकारते हुए वह कहते हे--- 

“विद्याओके गुप्त और प्रकट दो भेद होनेसे कोई समझदार आदमी 
इन्कार नहीं कर सकता। इससे सिर्फ वही लोग इन्कार करते हे जिन्‍्होने 
वचपनमे कुछ बाते सीखी और फिर उसीपर जम गए।” 

अपने मतलबको और स्पष्ट करते हुए गजाली दूसरी जगह लिखते है -- 

“खुंदाने (क्रानमे) कहा है--बुला, अपने भगवानके पथकी भ्रोर 
हिंकमत (--युक्‍्ति ) और सुन्दर उपदेशके द्वारा और ठीक तरह बहस कर।”” 
जानना चाहिए कि हिकमत (“युक्ति)के द्वारा जो लोग बुलाए जाते हे 
वह और है; और जो नसीहत और बहसके जरिएसे बुलाए जाते हे वह 
और । यदि हिकमत (--दर्शन) उन लोगोके लिए इस्तेमाल की जाय 
जो कि नसीहतके अधिकारी है, तो उनको नुकसान होगा--जिस तरह 
दुधमुँहे बच्चेकी चिडियाका गोइत खाना नुकसान करता हैं। और नसी- 
हतको यदि उन लोगोके लिए इस्तेमाल किया जाये जो कि हिंकमत 
(+-दर्शन) के अ्रधिकारी है, तो उनको घृणा होगी--जैसे कि बलिष्ठ श्रादमी- 
को औरतका दृध पिलाया जाय। और नसीहत यदि पसद लगनेवाले 
ढंगसे न की जाय, तो उसकी मिसाल होगी सिर्फ खजूर खानेकी आदतवाले 
वददूकों गेहूँका आटा खिलाना।.. 

(११) बुद्धि (“दश्शन) और धसका समन्‍्वय--हम गजालीकी 
जीवनीमे भी देख चुके हे, किस तरह बगदाद पहुँचनेपर उनके हृदयमें 


१ “अ्रह्माउल्‌-उलू भ्‌ | हे “कस्तास्‌ मुस्तकीम्‌” | 
* अ्रदूऊ इला-सबीले रव्यि-क बिल्‌-हिक्मते, वल-मोश्रज्ञति लू- 
हस्नते व जादल-हुम्‌ बिल्‌-लती हिया अह-सनो” । 
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धर्म (--मजह॒ब) भौर वुद्धिका कगडा खडा हुआ, और तर्तृगीके गब्दोंमे 
वह 'भंजहबसे निकलनेवाला ही था ।” किन्तु उन्होने अ्रपने भीतर वृद्धि 
और धर्ममे समत्वय (--समभौता) करनेमे सफलता पाई, उनके सूफीवाद, 
श्रधिकारिभेदवाद, लाक्षणिकव्यास्यावाद, इसी तरफ किये हुए प्रयत्न हें । 
गजालीका यह प्रयत्न खतरेसे खाली न था, इसका उदाहरण तो सजरके 
सामने उसकी तलवीके वयानमे देख चुके है । गजालीके जीवनहीमे उनकी 
कीति इस्लामिक जगतमे दूर दूरतक फैल' गई थी। किस तरह उनके 
शिष्य मुहम्मद (इब्न-अब्दुल्लाह) तोमरतने स्पेन-मराकोके मुसलमानोंमे 
“गजाली स॒प्रदाय” फैलाने तथा एक नये मोहिदीन राजवदकी स्थापनामे 
सफलता पाई, इसे हम आगे वतलानेवाले है; किन्तु तोमरतकी सफलताके 
पहिले गजालीके जीवनहीमे ५०० हिजरी (११०७ ई०) में ऐसा मौका 
झ्राया, जव कि स्पेनमें खल्लीफा अली (इव्न-यूसुफ) विनू-वागकीनके 
हुक्मसे मरियामे गज़ालीकी पुस्तको--खासकर 'भ्रह्माउल-उलूम/--को 
बडे मजमेके सामने जलाया गया । 

विरोधको देखते हुए भी गज़ालीने ते कर लिया था, कि वुद्धि और 
धर्मके कगडेमे उनकी क्या स्थिति होनी चाहिए--- 

“कछ लोगोंका झुपाल है, कि वोद्धिक विद्याश्रो तथा धार्मिक विद्याश्रों 
में (अटल) विरोध है, भ्ौर दोनोका मेल कराना भ्रसभव है; किन्तु यह 
विचार कमसमभीके कारण पैदा होता हैँ ।” 

“जो आदमी बुद्धिकों तिलाजलि दे सिर्फ (अ्रथ-)श्रनुगमनकी ओर 

हर बुलाता है, वह मूर्ख (--जाहिल) है, श्रौर जो आ्रादमी केवल बुद्धि- 
02 करके कुरान श्रौर हदीस (+-पैगवर-वचन) की पर्वा नहीं करता 
“ ”. है है। खबरदार ! तुप्र इनमे एक पक्षके न बनना । तुमको 
/ , « (जामेग्र) होना चाहिए, क्योकि बौद्धिक विद्याए 


॥३ 


5 


| तरह है, श्रौर धार्मिक विद्याएं दवाकी तरह । 


१ “ग्रह्माउल्‌-उलूम्‌” | 4 वही | 
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बौद्धिक विद्याग्नोके प्रति उनके यही विचार थे, जिन्होंने गज़ालीकों यह 
लिखनेके लिए मजबूर किया कि दर्शनके भ्रधशत्रु इस्लामके नादान दोस्त है--- 

“बहुत से लोग इस्लामकी हिमायतका अर्थ यह समभते हे कि दशेन- 
के सभी सिद्धान्तोकों धर्मके विरुद्ध साबित किया जाये | लेकिन चूँकि 
दर्शनके बहुतसे सिद्धान्त ऐसे है, जो पक्के प्रमाणोसे सिद्ध हे, इसलिए 
जो आदमी उन प्रमाणोंसे अभिज्ञ है, वह उन सिद्धान्तोंकी पक्का समभता 
है। इसके साथ जब उसे यह विश्वास दिलाया जाता है, कि ये सिद्धान्त 
इस्लामके विरुद्ध हे, तो उन सिद्धान्तोमे सन्देह होनेकी जगह, उसे खुद 
इस्लाममे सन्देह पैदा हो जाता है। इसके कारण इन नादान दोस्तोसे 
इस्लामको' सख्त नुकसान पहुँचता है ।” 

गजालीके ये विचार सनातनी विचारोंके मुसलमानों तथा उनको हर 
वक्त भड़कानेके लिए तैयार मुल्लोको श्रपना विरोधी बनानेवाले थे, इसे 
फिरसे कहनेकी ज़रूरत नही | तो भी गजालीका प्रयत्न सफल हुआ, इसे 
उनके विरोधी इब्न-तैमियाके ये शब्द बतला रहे हे --- 

“मुसलभान और भअ्राँखवाले (मुल्ले ?) लोग तक (रशास्त्रियों)के 
ढंगको समभते झ्राते थे। इस (तर्क)के प्रयोगका रवाज भ्रबू-हामिद 
(गज़ाली)के समयसे हुआ, उसने यूनानी तके शास्त्रके मन्तव्योकों भ्रपनी 
पुस्तक--मुस्तस्फी---में मिला लिया।* 


१-सामाजिक विचार 


हो नही सकता था, कि गजालीके जैसा उबर मस्तिष्क अपने विचारोकों 
दर्शन भौर धर्म तक ही सीमित रखता। यहाँ उसके समाज-सबधी 
विचारोंपर भी कुछ प्रकाश डालना चाहते हे। 

(१) राजतंत्र-संबंधी--गजालीने इस्लामी साहित्यमे कबीलोके 
भीतरकी सादगी, भाईचारा भाविके बहुतसे उदाहरण पढें थे, जब वह उनसे 





!/अर्‌-रह अल लु-मन्तिक । 
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अपने समकालीन राजाश्रोके आचरणसे मिलाते थे तो उनके दिलमे 
असन्तोषकी आग भडके बिना नही रह सकती थी। इसीलिए गज़ालीने अपने 
समयके राजतत्रपर कितनी ही बार चोटे की है। जेसे-- 

“हमारे समयमें सुल्तानोंकी जितनी भ्रामदनी है, कूल या बहुत भ्रधिक 
हराम है, और क्यो हराम न हो ? हलाल आमदनी तो जकात (--ऐच्छिक 
कर) श्र लड़ाई-लूट (>-गनीमतके माल) का पॉचवाँ हिस्सा (यही दो) 
है। सो इन चीजोंका इस समयमे कोई श्रस्तित्व नहीं। सिर्फ जज़िया 
(भ्रनिवायें कर) रह गया है, जिसे ऐसे जालिमाना ढगसे वसूल किया जाता 
है, कि वह उचित श्र हलाल नही रहता ।*” 

गजालीने सुल्तानके पास ने जातेकी शपथ ली थी, जिसे यद्यपि 
सजरकी जबदेस्तीके सामने भुककर एक बार तोडनेकी नौबत आई, 
तो भी गजाली इन सुल्तानोंसे सहयोग न रखनेकों अपने ही तक सीमित 
न कर दूसरोंकों भी वेसा ही करनेकी शिक्षा देते थे --- 

“आादमीको सुल्तानोके दरबारसे पग-पंगपर गुनाह (>-पाप) करना 
पडता है। पहिली ही बात यह है, कि शाही मकान बिलकुल जबदे- 
स्तीके जरिए बने होते हे, और ऐसी भूमिपर पैर रखना पाप है। 
दरबारमे पहुँचकर सिर भुकाना, हाथकों बोसा (>-चुम्बन) देना, और 
जालिमका सम्मान करता पाप हैं। दरबारमे जरदोजीके' पढे, रेशमी 
लिबास, सोनेके बतेन आ्रादि जितनी चीजें आती है प्रभी हराम हे और 
इनको देखकर चुप रहना पाप है। आखिरमे बादशाहके तब-धनकी कुशल- 
क्षेमके लिए दुआ माँगनी पडती है, और यह पाप है ।” 

इसलिए गज़ालीकी सलाह है--- 

“झादमी इन सुल्तातो (--राजाओो ) से इस तरह अलग-अलग रहे कि 
कभी उनका सामना ने होने पाये। यही करना उचित है, क्योंकि इसीमे 
मंगल है। भ्रादमीकों यह विश्वास रखना फजे है, कि इन (>-सुल्तानो)के 





#अ्रह्याउलू-उलूम|। बहौ। 
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अत्याचारके प्रति हेप रकखे । आदमीको चाहिए कि न वह उनकी कपा- 
का इच्छुक हो, और न उनकी प्रशंसा! करे, न उनका हाल-चाल पूछे 
और न उनके संबधियोंसे मेल-जोल रखे ।”' 

एक जगह गज़ालीके निष्क्रिय श्रसहयोगने चन्द शर्तेकि साथ कुछ 
सक्रियताका रूप भी लेना चाहा है--- 

“सुल्तानों (>-राजाओं)का विरोध करनेसे यंदि देशमे फंसाद 
(>खन-खरावी) होनेका डर हो, तो (वेंसा करना) अनूचित है। किन्तु 
अगर सिर्फ अपनी जान-मालका खतरा हो, तो उचित ही नही वल्कि वह 
वहुत ही उ्लाघनीय है। पुराने बुजुर्ग हमेशा अपनी जानकी खतरेमें डालकर 
स्वतंत्रताका परिचय देते थे, और युल्तानों तथा अमीरोंकों हर समय 
टोकते रहते थे । इस कामके लिए यदि कोई आदमी जानसे मारा 
जाता था, उसे सौभाग्यगाली माना जाता था, क्योंकि वह बहीदका दर्जा 
पाता था ।” 

यही तक नही उनके दिलमें यह भी ख्याल काम कर रहा था, कि 
ऐसे राज्योको हटाकर एक आदर्ण राज्य कायम किया जाये, जिसके शासक- 

जहाँ एक ओर वद्दू कवीलेके सरदारकी सादगी तथा भागप हो, वहाँ 
दूसरी ओर उसमें अफलातूनी प्रजातंत्रके नेता दार्भनिकों अथवा खुद 
ग़ज़ाली जैसे सूफीके गुण हो। इस विचारको कार्यहूपमे परिणत करने- 
में गज़ाली स्वयं तो श्रसमर्थ रहे, किन्तु उनकी सलाहसे उनके शिष्य 
तोमरतने उसे कार्यहूपमे परिणत किया, यह हम भ्रभी बतलानेवाले हे । 

(२) कवीलाशाही आदशे--गज़ाली न व्यवहार-छृबल विचारक 
थे, न उनकी प्रकृतिमे साहस और जोखिम उठानेकी प्रवृत्ति थी। 
सुल्तानो-अमी रोके दर्वारसे वह तंग थे, एक ओर सलूजूकी सुल्तान या वंग- 
दादके खलीफाके यहाँ जानेपर भूककर दोहरे जरीरसे सलाम फिर हाथपर 
चुंबन देता, दूसरी ओर अरवोका पैगंवर मुहम्मदके आनेपर भी सम्मानार्थ 


* भ्गनह्मयाउल्‌-उलूम्‌ । ४ अ्रह्माउलू-उलूम । 
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खडा न होना, गजालीके दिमागकों सोचनेपर मजबूर करता था। शायद 
गजाली स्वय भ्रमीरजादा या शाहजादा होते तो दूसरी तरहकी व्याख्या कर 
लिए होते; कितु उन्हें अपने बचपनके दिन याद थे, जब कि भतृहरिके 
शब्दोमे--- 
“आआरान्त॑ देशमनेकदुगतिषमं प्राप्त न किचितू फल, 
त्यक्त्वा जातिकुलाभिमानमुचितं सेवा कता निष्फला। 
भुक्‍्त॑ मानविवर्जितं परगृहे साशंकया काकवत्‌ ।” 

अनाथ गजालीने कितने ही दिन भूखों और कितनी ही जाडेकी राते 
ठिठुरते हुए बिताई होगी । दूसरोके दिए टुकडोकों खाते वर्क उन्होंने 
श्रच्छी तरह अनुभव किया होगा, कि उतमे कितना तिरस्कार भरा हुआ है । 
यद्यपि ३४ वर्षकी उम्रमे पहुँचनेपर उन्हे वह सभी साधत सुलभ थे, जिनसे 
कि वह भी एक अच्छे अ्रमीरकी जिन्दगी बिता सकते थे, किन्तु यहाँ वह 
उसी तरह मानसिक समभौता करनेमे सफल नही हुए जैसे धमेवाद भौर 
बुद्धिवादके ऋगडेमे। उन्होंने पंगबर और उनके साथियों (सहाबा)के 
जीवनको पढा था, उनकी सादगी, समानता उन्हें बहुत पसद श्राई, और 
वह उसीको आदशे मानते थे। उन्हें क्या पता था, प्रकृतिने लाखों 
सालके विकासके बाद मानवकों कबीलेके रूपमे परिणत होनेका अवसर 
दिया था। अपनी बढती आवश्यकता, सख्या, बुद्धि और जीवन-साधनोने 
जमा होकर उसे अभ्गली सीढी सामन्तवादपर जानेके लिए मजबूर किया 
था। कबीलाशाही प्रभुत्वकोी हटाकर सामन्तशाही प्रभृत्व स्थापित करने- 
में हजारों वर्षो तक जो नर-सहार होता रहा, म्वाविया और अली अथवा 
कबलाका झगड़ा भी उसीका एक अंश था, किन्तु बहुत छोटा नगण्यसा 
अश। इतने संघर्षके बाद भागे बढे इतिहासके पहिएको पीछे हटाना प्रकृतिके 
लिए कितना असभव काम था, यह गजालीकी समभमे नहीं झा सकते थे, 
इसीलिए वह अ्सभवके संभव होनेकी (करनेकी नहीं) लालसा रखता था । 


' “बैराग्यशतक' । 
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उनके ग्रथोमें जगह-जगह उद्धत वद॒द समाजकी निम्न घटनाएं गज़ाली- 
के राजनीतिक आदशका परिचय देती हे-- 

१ वार अमीर म्वाविया (६६१-८० ई०)ने लोगोकी वृत्तियाँ 
बन्द कर दी थी। इसपर श्रवू-मुस्लिम खौलानीने भरे दरवारमें उठकर 
कहा--ए म्वाविया ! यह आमदनी तेरी या तेरे वापकी कमाई नहीं है ।” 

२. 'अवृ-मूसाकी रीति थी, कि खुत्वा (--उपदेश)के वक्‍त खलीफा 
उमर (६४२-४४ ई०)का नाम लेकर उतके लिए दुआ करते थे।.... 
ज़ब्वाने ठीक खुत्वा देते वक्‍त ही खड़े होकर कहा--तुम अवू-वकरका 
नाम क्यो नही लेते, क्या उमर अवू-वकरसे बड़ा है ?'.... (उमरने इस 
वातकों सुनकर) ज़व्वाकों मर्दीना बुलवाया। जब्वानें उमरसे पूछा-- 
तुमको क्या हक था, कि मुझे यहाँ बुलवाते ?'. ... फिर उसने (अरवृ- 
मूसाकी खुशामद वाली) सव बात ठीक-ठीक बतलाई। उमर रोने लगे, 
और वोले--तुम सचपर हो, मुझसे कसूर हुआ, भाफ करता!।* 

३. हारह्न और सफियान सोरीमे वचपनकी दोस्ती थी । जब हारूत 
वगदादमें खलीफा (७८६-८०९ ई०) बना तो सब लोग उसको बधाई 
देने आए, किन्तु सफियान नहीं आया। हारूनने स्वयं सफियानसे मिलनेकी 
इच्छा प्रकट की, लेकिन उसने पर्वा न की, अन्तमें हारूनने सफियानकों 
पत्र लिखा--- 

“मेरे भाई सफियान, . . .. . तुमको मालूम है कि भगवात्‌ने सभी 
मुसलमानोमें भाईका सवध कायम किया हूँ। श्रव भी मेरे भर तुम्हारे 
वीच पहिलेके संबंध वैसे ही हे, मेरे सारे दोस्त मेरी खिलाफतके लिए 
वधाई देने मेरे पास आए और मेने उन्हें वहुमूल्य इनाम दिये । श्रफसोस है 
कि, आप अव तक नही आाए। में खुद श्राता, लेकिन यह खलीफाकी शानके 
खिलाफ हैं। कृछ भी हो भव अवश्य तशरीफ लाइये । 

सफ़ियानने पत्रको न पढकर फेंक दिया और कहां कि में इसे हाथ 
नही लगाना चाहता, जिसे कि जालिम (--राजा) ने छुम्मा है। फिर उसी 
पत्रकी पीठपर यह जवाब दूसरेसे लिखवाया--- 
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“बंदा निबेल सफियानकी भ्रोरसे धतपर लंद़ हाहुनके नाम । मैने 
पहिले ही तुझे सूचित कर दिया था, कि भेरा तुझसे कोई संबंध नहीं। 
तूने अपने पत्रमे स्वयं स्वीकार किया है, कि तूने मुसलमानोंके कोषागार 
(न्जैतु लू-माल)के रुपयेको जरूरतके बिना भ्रनुचित तौरसे खर्च किया। 
इसपर भी तुभको सन्तोष नहीं हुआ, और चाहता है, कि मे कयामतमे 
( +अन्तिम न्यायके दिन) तेरी फजूलखर्चीकी गवाही दूँ। हारून ! तुभको 
कल खुदाके सामने जवाब देनेके लिए तैयार रहना चाहिए। तू तख्तपर 
(बैठकर) इजलास करता हे, रेशमी लिबास पहिनता है। तेरे दर्वाजे- 
पर चौकी-यहरा रहता है । तेरे अ्रफसर स्वयं शराब पीते हे, और दृसरोको 
शराब पीनेकी सजा देते हे; खुद व्यभिचार करते है, और व्यभिचारियों- 
प्र रोब जारी करते हूँ। खुद चोरी करते हे, भौर चोरोका हाथ काठते 
है। पहिले इन भ्रपराधोंके लिए तुभको और तेरे भ्रफसरोंको' सजा मिलनी 
चाहिए, फिर श्ररोको ।. . . . श्रव फिर कभी मुभकों पत्र न लिखना ।” 

“यह पत्र जब हारुनके पास पहुँचा, तो वह (आत्मस्लानिके मारे) 
चीख उठा, और देर तक रोता रहा।” 

गजाली एक श्रोर दार्शनिक उडानकी भ्राजादी चाहता था, दूसरी 
शभ्रोर कबीलाशाहीकी सादगी और समानता--कहाँ कंबीलाशाही श्रौर 
कहाँ ख्यालकी आजादी ! 

(३) इस्लामिक पंथोंका समनन्‍्वय---इस्लामके भीतरी सम्प्रदायों- 
के भंगडोको दूर करना गज़ालीके श्रपने उद्देश्योमे था। दशनमे उनके 
जबदंस्त विरोधी रोश्दका कहना है--- 

“गजालीने अपनी किताबोमे सम्प्रदायोमेंसे किसी खास सम्प्रदायको 
नही दृषा है। बल्कि (यह कहना चाहिए कि) वह अशुभरियोंके साथ 
अदभरी, सूफियोके साथ सूफी और दाशनिकोंके साथ दाशैनिक है ।” 

गजालीके वक्‍त इस्लाम सिन्ध श्रौर काश्गरसे लेकर मराकों भर 





_ “फ़स्लु लु-मुक्काला । 
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स्पेन तक फैला हुआ था, इस विस्तृत भूखडपर' इस्लामसे भिन्न धर्म खतम 
हो गए थे, या उनमें इस्लामसे श्रॉख मिलानेकी शक्ति नहीं रह गई थी। 
किन्तु खुद इस्लामके भीतर बीकियो सम्प्रदाय पैदा हो गए थे। इनमे 
सबसे ज़्यादा जोर तीन फिकोका था--अ्रशञ्नरी, हबली और बातनी 
(झ्शीआ ) । इन सम्प्रदायोका प्रभाव सिर्फ धार्मिक क्षेत्र तक ही सीमित 
न था, बल्कि उन्होने शासतपर अपना अधिकार जमाया था। स्पेनमें 
हबली सम्प्रदायके हाथमे धामिक राजनीतिक शक्ति थी। बातनी 
(>शीत्रा) मिश्रपर भ्रधिकार जमाए हुएंथे। खुरासान (पूर्वी ईरान) से 
इराक तक अशुअरियोका बोलबाला था। बातनी चूँकि शीभा थे, इसलिए 
उनके विरुद्ध भ्ली-म्वावियाके समयसे सुलगाई आग अब भी यदि धाँय-धाँय 
कर. रही थी, तो कोई झाश्चय नही; किन्तु ताज्जुब तो यह था, कि भ्रशभरी 
और हबली दोनो सुत्नी होनेपर भी एक दूसरेके खूनके प्यासे रहते थे। 
शरीफ अबुलू-कासिम (४७५ हिजरी या १०८२ ई०) बहुत बडा उपदेशक 
था। महामतन्री निजामुल्मुल्कनें उसे बड़े स्म्मानके साथ निजामिया 
(बगदाद) का धर्मोपदेष्टा बनाया था। वह मस्जिदके सेबर (--धर्मासन) 
से खुले आम कहता था कि हबली काफिर हे । इतनेहीसे उसे सन्तोष नहीं 
हुआ, बल्कि उसने महाजजके घरपर जाकर ऐसी ही बाते की, जिसपर 
भारी मारकाट मच गई। अ्रत्प असलन्‌ सलूजकी (१०६२-७२ ई०) 
के शासनकालमे शीभ्रो और भश्रशुअरियोपर मुहरतों मस्जिदके ध्मसिनसे 
लानत (घिक्कार) पढ़ी जाती थी। निजामुल-मुल्क जब महामंत्री 
हुआ तो उसने भशुअरियोंपर पढी जानेवाली लानतकों तो बद कर दिया, 
किन्तु श्षीत्रा बेचारोकी वही हालत रही । भबू-इस्हाक शीराजी 
बगदादकी विह्न्मडलीके सरताज थे, और वह भी हबलियोको बुरा-भल्रा 
कहना भ्पना फरज समभते थे, इसकी ही वजहसे एक बार बगदादमे भारी 
मारकाट मच गईं थी । | 
जहाँ जिस सम्प्रदायका जोर था, वहाँ दूसरेको “दशननमें जीभ बेचारी 

बनकर रहना पडता था। इब्न-असीर मोतज़ला-सम्प्रदायका प्रधान नेता 


ग़ज़ाली ] इस्लामिक दर्शन श्यभ्‌ 


और भारी विद्वान था, उसकी मृत्यु ४७८ हिजरी (१०८४ ई०)मे हुई। 
अपने सम्प्रदाय-विरोधियोके डरके मारे पूरे पचास साल तक वह घरसे 
बाहर नहीं निकल सका था। इन भंगडो, खून-खराबियोकी जड़को बुरा 
कहते हुए गजाली लिखते हें-- 

“(धामिक) विद्वान्‌ बहुत सखझ्त हठधर्मी दिखलाते हे, और अपने 
विरोधियोको घृणा और बेइज्जतीकी नजरसे देखते हे। यदि यह लोग 
विरोधियोके सामने नर्मी, मुलायमियत और प्रेमके साथ काम लेते, और 
हितेषीके तौरपर एकान्तमे उन्हें समभाते, तो (ज्यादा) सफल होते । 
लेकिन चूंकि अपनी शात-शौकत (जमाने)के लिए जमातकी जरूरत 
है, जमात बाँधनेके लिए मजहबी जोश दिखलाना तथा अपने सम्प्रदाय- 

 विरोधियोको गाली देना जरूरी है, इसलिए विद्वानोने हठधर्मीको अपना 
हथियार बनाया है, और इसका ही नाम धर्म-प्रेम तथा इस्लाम-विरोध- ' 
परिहार रखा है; हालाँकि यह वस्तुत लोगोकों तबाह करना है।”' 
पैगबर मृहम्मदके मुँहसरे कभी निकला था--सेरे मजहबमें ७३ फिके 
(>्सम्प्रदाय ) हो जायेगे, जिनमेसे एक स्वगेगामी होगा, बाकी सभी नरक- 
गामी ।” इस हृदीस (->पैगबर-वाक्य)कों लेकर भी हर सम्प्रदाय अपनेको 
स्वर्गंगामी और दूसरोकों नरक-गामी कहकर कदुता पैदा करता था। 
गज़ालीने इस्लामके इस भयकर गृहकलहको हटानेके लिए एक ग्रथ 'तफ़का 
बैन ल-इस्लाम वज-जन्दका” [इस्लाम और जिन्दीको (नास्तिको)का भेद | 
लिखा है, जिसमे वह इस हृदीसपर' भ्रपनी राय इस तरह देते हे-- 

“हदीस सही है, लेकिन इसका यह अर्थ नही कि वह (बाकी ७२ फिके- 
वाले) लोग काफिर है, और सदा नरकमे रहेगे। बल्कि इसका असली अर्थ 
यह है, कि वह नरकमे . . . अपने पापकी मात्राके भ्रनुसार. . . रहेगे।” 

गजालीने श्रपती इस पुस्तकमें काफिर (नास्तिक) होनेके सभी 
लक्षणोसे इन्कार करके कहा, कि काफिर वही है, जो मुसलमान नही है, 





२ “ग्रह्माउलू-उलूम्‌ | 
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श्रौर “वह सारे (आदमी) मुसलमान हैँ जो कल्मा (अल्लाहके सिवाय 
दूसरा ईदवर नही, मुहम्मद श्रल्लाहका भेजा हुआ है) पढनेवाला हूं, 
और मुसलमान होनेके नाते सभी भाई-भाई है। इन सम्प्रदायोका जो 
मतभेद है, उसका मूल इस्लामसे कोई सम्बन्ध नही, वह गौण भौर बाहरी 
बातें है ।” 

गज़ालीने अपनी इस उदाराशयताकों मुसलमानों तकही सीमित नही 
रखा वल्कि उन्होंने लिखा हँ-- 

“बल्कि मै कहता हूँ कि हमारे समयके बहुतसे तुक तथा ईसाई रोमन 
लोग भी भगवानके क्षपापात्र होगे” 

इस प्रयत्तका फल गज़ालीकों अपने जीवतमे ही देखनेको मिला। 
श्रभुश्नरियो शरर हवलियोंके भगडे वहुत कुछ वद हो गए। बगदादके शीश्रों 
और सुन्नियोमें ५०२ हिजरी (११०६ ई०)मे सुलह हो गई, भौर वह 
भापसी मार-काट वन्द हो गई, जिससे राजघानीके मुहल्लेके मुहल्ले वर्बाद 
हो गए थे। 


६-गज़ालीके उत्तराधिकारी 


श्रपनी पुस्तकोंकी भाँति गजालीके शिष्योकी भी भारी सख्या थी, 
जिनमे कितनेही इस्लामके धामिक इतिहासमें खास स्थान रखते हे, 
पाठकोंके लिए श्रनावश्यक समझकर हम उनके नामोकी सूची देना नहीं 
चाहते । गज़ालीकी थिक्षाका महत्त्व इसीसे समभकिए कि मुसलमानोकी 
भारी संस्या श्राज भी उन्हेहीं श्रपवा नेता मानती है। हाँ, उनके एक 
भिष्य तोमरतके वारेमे हम आगे लिखनेवाले हे, क्योकि उसने अपने 
गुस्के धर्म-मेश्रित राजनीतिक स्वप्तकों साकार करनेमें कुछ हद तक 
सफलता पाईं। 





* “जा इलाह इतन्न ल्लाह मुहम्मदुनू-रंसुलल्लाह । 
* “तफ़का बैन लू-इस्लाम व जू-ज़िन्दका । 


सतम अध्याय 
स्पेनके इस्लामी दाशनिक 
$ १-स्पेनकी धामिक ओर सामाजिक अवस्था 


१-समैय्या शासक 


जिस वक्‍त इस्लामिक अरबोने पूर्वम अ्रपनी विजय-यात्रा शुरू की 
थी, उसी समय परिचमकी ओर--खासकर पडोसी मिश्रपर--भी उनकी 
नज़र जानी जरूर थी। मिश्रके बाद पश्चिमकी ओर आगे बढते हुए वह 
तूनिसू और मराकों (>-मराकश) तक पहुँच गए | पैगबरके देहान्त हुए 
एक सौ वर्ष भी नही हुए थे, जब कि ६२ हिजरी (७०६ ई०) में तारिक 
(इब्न-ज़ियाद) लेसीने १२ हजार बबरी (--मराको-निवासी) सेनाके साथ 
स्पेनपर हमला किया। स्पेनपर उस वक्‍त एक गॉथिक वशका राज्य था, 
जो दो हज़ार वर्षसे शासन करता श्रा रहा था--जिसका अर्थ है, वह समयके 
अनुसार नया होनेकी क्षमता नहीं रखता था। किसानोकी भ्रवस्था दयनीय 
थी, ज्मीदारोंके जुल्मोका ठिकाना न था । दासता-प्रथाके कारण 
लोगोंकी दशा और असझह्य हो रही थी--किसानो और दासोंके बच्चे पैदा 
होते ही जमीदारों और फौजी श्रफसरोमे बॉट दिये जाते थे। जनता इस' 
जुल्ससे त्राहि-त्राहि कर रही थी, जब कि तारिककी सेना अफ्रीकाके 
तटसे चलकर समुद्रके दूसरे तटपर उस पहाड़ीके पास उतरी जिसका नाम 
पीछे जब्ृ॒ल-तारिक (+-तारिककी पहाडी) पडा, भर जो बिगडकर आज 
जिब्ालटर वन गया है। राजा रोद्रिकते तारिकका सामता करना चाहा, 
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किन्तु पहिली ही भुठभेडमे उसकी ऐसी हार हुई, कि निराश हो रोद्रिक 
नदीमें डब भरा। दूसरे साल अफ्रीकाके मुसलमान गवर्नर मूसा-बिन्‌-तसीर- 
ने स्वयं एक बडी फौज लेकर स्पेनपर चंढाई की, स्पेनमें किसीकी मजाल 
नही थी, कि इस नई ताकतकों रोकता । तो भी मुल्कमे थोडी बहुत भ्रशान्ति 
धर्म और जातिके नामपर कुछ दिनों तक भौर जारी रही। किन्तु तीन चार 
सालके बाद प्राय. सारा स्पेन मुसलमानोके हाथमे आर गया-- जायदादे 
मालिकोको वापस की गईं, मज़ह॒बी स्वतत्नताकी घोषणा की गईं। दूसरी 
जातियोको अपने धार्मिक कानूनके अनुसार जातीय मुकदमोंके फंसलेकी 
इजाजत दी गई।” मूसाका बेटा भब्दुल-अजीज़ स्पेवका पहिला गवर्नर 
बनाया गया। 

इसके कुछ ही समय बाद बनी-उमय्याके शासनपर प्रह्मर हुआ। 
उसकी जगह अब्दुल-अब्बासने अपनी सल्तनत कायम की, भर उमेय्या 
खान्दानके राजकुमारोको चुन-चुनकर मौतके घाट उतारा। उसी समय 
(७५० ई०? ) एक उमैय्या राजकुमार अब्दुरेहमान दाखिल भागकर स्पेन 
श्राया और उसने स्पेनको उमैय्यावशके हाथसे जानेसे रोक दिया। 
श्रव्दुरेहमान दमिश्कके सास्कृतिक वायुमडलमे पल्ा था, इसलिए उसके 
शासनमें स्पेनने शिक्षा और सस्क्ृतिमें काफी उन्नति की; और पश्चिमके 
इस्लामिक विद्वानोंने पूर्वसे सबंध जोडना शुरू किया। 

जब तक इस्लाम मराकों तक रहा, तव तक अ्ररबोका सबंध वहांके 
वर्बर लोगोंसे था, जो कि स्वय बहओंसे बेहतर प्रवस्थामें न थे। किन्तु 
स्पेनमे पहुँचनेपर' वही स्थिति पैदा हुईं, जो कि बगदाद जाकर हुई थी । 
दोनो ही जगह उसे एक पूरानी सस्कृत जातिके संपर्कमे झ्नेका मौका 
मिला। वगदादमें भ्ररवोने ईरानी वीवियोंके साथ ईरानी सभ्यतासे विवाह 
किया, ओर स्पेनमे उन्होने स्पेनिश स्त्रियोंके साथ रोमन-समभ्यताके साथ । 
इसका परिणाम भी वही होना था, जो कि पू्वेमे हुआ | अभी उस परि- 
णामपर लिखनेसे पहिले ऐतिहासिक भित्तिकों जरा और विशद कर 
' देतेकी जरूरत है । 
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स्पेतपर उमैय्योका राज्य ढाई सौ सालसे ज्यादा रहा। स्पेनिश 
उमय्योका वेभव-सूर्य तृतीय अब्दुरंहमाव (६१२-६१ ई०)के शासनकालमे 
मध्याकह्षपर पहुँचा था। इसीने पहिले-पहिल खलीफाकी पदवी धारण 
की थी। उसके वाद उसका पुत्र हकम द्वितीय (६६१-७६ ई०)ने भी 
पिताके वेभवकों कायम रखा । धन और विद्या दोनोमे अब्दुरेहमान 
और हकमका शासनकाल (६१२-७६ ई०) पर्चिमके लिए उसी तरह 
वेभवशाली था, जिस तरह हारूत मामृतका शासनकाल (७८६-८३३ ई०) 
पूर्वके लिए। हाँ, यह जरूर था कि स्पेतके मुसलमानी समाजमे अपने 
पू॑ज या अब्वासियों द्वारा शासित समाजकी भ्रपेक्षा विद्यानुरागके पीछे 
सारा समय वितानेवालोकी भ्रपेक्षा कमाऊ लोग ज्यादा थे। अब्दुर॑हमान- 
की प्रजामे ईसाइयोंके श्रतिरिक्त यहृदियोंकी सख्या भी शहरोमे पर्याप्त 
थी। कंसर हृदियनने विजन्तीनसे देशनिकाला देकर पाँच लाख यहू- 
दियोंकों स्पेतनमे वबसाया था। ईसाई शासनमे उन्हे दवाकर रखनेकी 
कोणिग की जाती थी, किन्तु इस्लामिक राज्य कायम होनेपर उनके साथ 
बेहतर वर्ताव होने लगा, और इन्होने भी देशकी वौद्धिक और सास्क्ृतिक 
प्रगतिमें भाग लेना शुरू किया । स्पेनके यहुदियोका भी धामिक केन्द्र वंग- 
दादमें था, जहाँ सर्कार-दर्वास्में भी यहूदी हकीमों और विद्वानोका 
कितना मान था, इसका जिक्र पहिले हो चुका है। स्पेनमे पहिलेसे भी 
रोमन-केथलिक जैसे धामिक संकी्णताके लिये दुःख्यात सम्प्रदायका जोर 
था। मुसलमान आए, तो अरब और भ्रध॑-अरब इतनी अधिक संख्यामे श्राकर 
बस गए, कि स्पेनके शहरो और गाँवोंमे भ्ररवी भाषा आम बोल चाल हो गई। 
ये अरब पूर्वके साम्अदायिक मतभेदोकों देखकर नहीं चाहते थे कि वहाँ 
दूसरे सम्प्रदाय सर उठाये। उन्होंने हंबली सम्प्रदायकों स्वीकार किया 
था, जिसमे क्रानका वही भ्र्थ उन्हें मंजूर था, जो कि एक साधारण बढ्‌द्‌ 
समभता है। ईसाइयो भौर भ्ररबोंकी इस पक्की किलाबंदीमे यदि कोई 
दरार थी, तो यही यहूदी थे, जिनका संबध वगदाद जैसे “वायु बहे चौग्नाई” 
वाले विचार-स्वातत्य-केद्धसे था। ये लोग चुपके चुपके दर्शनकी पुस्तकोको 
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पढते और प्रचार करते थे। इनके अतिरिक्त कितने ही प्रतिभागाली 
मुसलमान भी निषिद्ध फेल के ख़ानेके लिए पूर्वकी सर करने लगे। 
अब्दुरंहमान विन-इस्माइल ऐसे ही लोगोमें था, जिसने पूर्वकी यात्रा की, 
झौर ईरानके सावी विद्वानोंके पास रहकर दर्णनकी शिक्षा ग्रहण की। 
इसीने लौटकर पहिले-पहिल पवित्र-संघ (अखवानृस्सफा)-प्रंथावलीका 
स्पेनमें प्रचार किया। यह ४५८ हिजरी (१०६४५ ई०)में मरा था। 


रे! 


दा 


0 
२-दशनका प्रथम प्रवेश 


हकम द्वितीय स्पेनका हारून था। उसे विद्यासे बहुत प्रेम था, और 
दार्गेनिकोकी वह खास तौरसे वहुत इज्जत करता था। उसे पुस्तकोके 
संग्रहक्ा बहुत थौक था। दमिब्क, वगदाद, काहिरा, मर्द, बुखारा तक 
उसके आदमी पुस्तकोकी खोजमें छुटे हुए थे। उसके पुस्तकालयमें चार 
> लाख पुस्तकें थी। इस पुस्तकालयका प्रधान पुस्तकाध्यक्ष अलू-हज्जी 
बयान करता है कि पुस्तकालयकी गअंथ सूची ४४ जिल्हो--पअत्येक जिल्दमे 
वीस पृष्ठ--में लिखी गई थ्री॥ हकमको पुस्तकोंके जमा करनेका ही नहीं 
पढनेका भी वहुत चौक था, पुस्तकालयकी णायद ही कोई पुस्तक हो जिसे 
उसने एक वार न पढा हो, या जिसपर हकमने अपने हाथसे ग्रंथकारका 
नाम, मृत्यूकाल श्रादि न लिखा हो; उसका दर्शनकी पुस्तकोका सग्रह 
बहुत जबरदस्त था। 

हकमके मरने (६७६ ६०)के वाद उसका वारह सालका नावालिग 
बेटा हृ्भाम द्वितीय गद्दीपर बैठा, और काजी मंसूर इब्न-अ्रवीआमर उसका 
वली मुकरेर हुआ। श्रामरने हब्शामकी माँको अपने कावूमें करके 
दो सालोमें पुराने श्रफततरों और दरवारियोकी हटाकर उनकी जगह अपने 
आदमियोकों भर दिया। और फिर हृश्गामको नाम मात्रका वादगाह 
बनाते हुए उसने अपने नामके सिक्के जारी किए, खुत्वे (मस्जिदमें शुक्रके 
उपदेश) अपने नामसे पढ़वाने शुरू किए; देशके लोग और वाहरवाले 
भी आमरकों खलीफा समभने लग्रे थे। आमरने तलवारसे यह गक्ति 
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नही प्राप्त की, बल्कि यह उसकी चालबाजियोका पारितोषिक था। इन्ही 
चालबाजियोमे एक यह भी थी कि वह अपनेकों मजहबका सबसे 
जबद॑स्त भक्त जाहिर करता था। उसने (इसके लिए) प्रालिप्ों और 
फकीहों (>-मीमासको)का एक जलसा बुलाया। एक छोटेसे भाषणमे 
उनसे प्रइन किया कि तुम्हारे र्यालमे दर्शन और तकंशास्त्रकी कौन-कौनसी 
पुस्तके देशमे फैलकर भोले-भाले मृसलमानोके ईमानकों खराब कर रही 
हे। स्पेनके मुसलमान अपनी मजहबी हठधर्मके' लिए मशहूर ही थे, भौर 
दर्शनसे उन्हे हमेशा टकराना पडता था। इन लोगोने तुरन्त प्रचारके 
लिए निषिद्ध पुस्तकोकी एक लबी सूची तैयार करके इब्न-अबी-आमरके 
सामने रखी । श्रामरने उन्हें बिदा कर दर्शनकी पुस्तकोकों जलानेका हुक्म 
दिया ।/' 

हकमका बहुमूल्य पुस्तकालय बातकी बातमे जलकर रास हो गया; 
जो पुस्तके उस वक्‍त जलनेसे बच गईं वह पीछे (१०१३ ई०) बर्बरोके गृह- 
युद्धमे जल गईं। हकमके शासनमे दारशनिकोकों बहुत बड़े-बडे दर्जे मिले 
थे, यह कहनेकी ज़रूरत नहीं कि श्रामरने उन्हे पहिले ही दूधकी मक्तीकी 
तरह निकाल फेका । खैरियत यही थी कि प्रामर यहूदियोंका कंतल-आम 
नही कर सकता था, जिससे श्रौर जबतक वह स्पेन (युरोप)की भूमिपर 
थे, तबतक दर्शनका उच्छेद नही किया जा सकता था। 


३-स्पेनिश यहूदी और दर्शन 


दसवी संदीमे स्पेनकी राजधानी कार्दोवा (+-कर्तबा)की आ्राबादी दस 
लाखसे ज्यादा थी, और पश्चिममे उसका स्थान वही था, जो कि पूर्वमे बग- 
दादका । वहाँ स्पेत और मराकोके ही नहीं युरोपके नाना देशोके गैर- 
मुस्लिम विद्यार्थी भी विद्या पढने आया करते थे--यह कहनेकी जरूरत 


। “हब्त-रोदद” (मुहम्मद यूनस्‌ श्रन्सारी फिरंगीमहली ), पृष्ठ २७से 
उद्धृत । 
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नहीं कि इस वक्‍्तकी सभ्य दुतियाके पत्चिमाें (परिचमी एसिया 
और युरोप) की सांस्कृतिक भाषा अ्रवी थी, उसी तरह जैसे कि प्राय. सारे 
पूर्वाद (भारत, जावा, चम्पा, आदि)की संस्कृत । अरवी और इ्नाती 
(यहूदियोकी भाषा) बहुत नजदीककी भाषाएं हैं, इसलिए यहुदियोको 
और भी सुभीता था। दर्शनके क्षेत्रमे यहूदियोंका पहिलेसे भी हाथ था, 
किन्तु जब हकम हिंतीयने अपने समयके प्रसिद्ध दार्गतिक हकीम हस्दा 
विन-इस्हाकको अपना क्ृपा-पात्र बताया, तबसे उत्होने दर्शतके भडेकों 
और आगे बढानेकी जहोजहद शुरू की। इवब्न-इस्हाकने जब पहिले- 
पहिल श्ररस्तूके दशनका प्रचार करना शुरू किया, तो यहूदी धर्माचार्योने 
फतवा निकालकर मुखालफत करनी चाही, किन्तु वह बेकार गई; और 
ग्यारहवी सदी पहुंचते-पहुँचते अरस्तू स्पेनके यहूदियोका अपना दाशेनिक- 
सा बन गया। 

(१) इच्न-जिल्नोल (१०२१-७० ई०)--जिन्नोल माल्ताके एक 
यहुदी परिवारमे पैदा हुआ था। यह स्पेनका सबसे बड़ा ओर मशहूर 
दाशनिक था। जिब्नोलकी प्रसिद्ध दार्गनिक पुस्तक “अन्बूउलू-हयात' 
है। इसके दाशनिक विचार थे--द्ुनियामे दो परस्पर-विरोधी शक्तियाँ 
है भूत (मूल प्रकृति या हेवला) और ग्ात्मा (+-विज्ञान) या आकार । 
लेकिन यह दो वस्तुए वस्तुत एक परमसामान्य (परमतत्त्व)के भीतर हे, 
जिसे, जिन्नोल सामान्यभूत (या सामान्यप्रकृति) कहता है। जिब्नोल- 
के इस विचारकों रोइदने और विकसित किया हैं । 

(२) दूसरे यहूदी दाशनिक--जिन्नोलके वाद दूसरा वडा यहुदी 
दार्भनिक मूसा बिन-मामून हुआ, जिसका जन्म ११३५ ईणमे कार्दोवामे 
हुआ था। यह एक प्रतिभागाली विद्यान्‌ था। तोमरतके उत्तराधिकारी 
अब्दुल्मोमिनने जब स्पेनपर अधिकार करके दर्शनके उत्पादल-क्षत्र 
यहुदियोपर गजब ढाना, तथा देश निकाला देना शुरू किया, तो मूसा 
मिश्र चला गया, जहाँ मिश्रके सुल्तान सलाहुद्दीनने उसे अपना (राज-) वेच 
वना लिया और वही ६०५ हिजरी (१२१२ ई०)मे उसकी मृत्यु हुई। 
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कोई-कोई विद्वान मूसाकों रोशदका शिष्य कहते है । 

मूसाके बाद उसका शिष्य तथा दामाद यूसुफ-विन-यह्या एक अच्छा 
दाशनिक हुआ । ) 

स्पेनिश यहुदी दर्शनप्रेमियोकी सख्या घटनेकी जगह बढती ही गई, किन्तु 
अब रोदइद-सूर्येके उग आनेपर वह टिमटिमाते तारे ही रह सकते थे। 


४-सोहिदोन शारुक 


ग्यारहवी सदीमे उंमैय्या शासक इस अवस्थामे पहुँच गए थे, कि देश- 
की शक्तिको कायम रखना उनके लिए मुद्दिकल हो गया। फेलत सल्तनत- 
में छोटे-छोटे सामन्त स्वतत्र होने लगे। वह समय नजदीक था, कि पडोसी 
ईसाई शासक स्पेनकी सल्तनतकों खतम कर देते, इसी वक्‍त समुद्रके दूसरे 
(भ्रफ्रीकी) तटके बबेरोने १०१३ ई० में हमला किया और कार्दोवाको 
जलाया, बर्बाद किया। इसके बाद उन्होने मराकोमे एक सल्तनत कायम की 
जिसे ताशकीन (मुल्समीन) कहते हे । अली (बिन-यूसुफ) ताशकीन (-- 
११४७ ई०) वशका अन्तिम बादशाह था, जबकि एक दूसरे राजवश-- 
मोहिदीन---ने उसकी जगह ली। 

(१ ) मुहम्मद बिन-तोमरत (मु० ११४७ ई० )--मोहिदीन शासन- 
का संस्थापक मुहम्मद (इब्न-अब्दुल्लाह) बिन-तोमरत मराकोंके वर्बेरी 
कवीले मस्मूदीमे पैदा हुआ था । उसका दावा था कि हमारा वंश अलीकी 
सन्तानमेसे है । देशमे उपलभ्य शिक्षाकों समाप्त कर वह पूवेंकी ओर आया 
और वहाँ जिन विद्वानोसे उसने शिक्षा ग्रहण की, उनमें गजालीका प्रभाव 
उसपर सबसे ज्यादा पडा । गजालीके पास वह कई साल रहा, और इस 
समय इस्लाम और खासकर स्पेनकी इस्लामी सल्तनतकी दुरवस्थापर 
गुरु-चेलोमे अकसर चर्चा हुआ करती थी। गजाली भी एक धर्म-राजनीतिक 
सल्तनतका स्वप्न देख रहे थे, और इधर तोमरत भी उसी मर्जका मरीज 
था। इतिहास-दाशनिक इब्न-खल्दून इस वारेमे लिखता है-- 

“जैसाकि लोगोका ख्याल है, वह (तोमरत) गजालीसे मिला, श्र 

१३ 
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उससे अपनी योजनाके वारेमे राय ली। गज़ालीने उसका समर्थन 'किया, 
क्योकि वह ऐसा समय था, जबकि इस्लाम सारी दुनियामे निर्बेल हे रहा 
था, और कोई ऐसा सुल्तान न था, जो कि सारे पथ (मृसलमानो) को 
संगठित कर उसे कायम रख सके। किन्तु गजालीने (अपनी सहमति 
तव प्रकट की, जब कि उसने, पूछकर जान लिया कि उसके पास उतना 
साधन और जमात है, जिसकी सहायतासे अपनी गव्ति और रक्षाका 
प्रबन्ध कर सकता है ।” 
गज़ालीके आशीर्वादसे उत्साहित हो तोमरत देशको लौठते हुए मिश्रमे 
पहुँचा। काहिरामे उसके उत्तेजनापूर्ण व्याख्यानोसे ऐसी अश्ञान्ति फैली, कि 
हुकूमतने उसे गहरसे निकाल दिया । सिकन्दरियामे चन्द दिनो रहनेके बाद 
वह तूनिस होता मराकों पहुँचा। तोमरत पवका धर्मान्‍्ध था, उसके सामने 
जरासी भी कोई वात शरीग्रतके विरुद्ध होती दिखाई पड़ती, कि वह 
आपेसे बाहर हो जाता। मराकोंके बबेर कवीलोमे काफी वद्दृइयत 
मौजूद थी, इसलिए उनके वास्ते यह आदर्श मुल्ला था, इसमे सन्देह नहीं | 
थोड़े ही समयमे गज़ालीके शागिद, वगदादसे पढ़कर लौठे इस महान्‌ मौलवी- 
की चारों ओर ख्याति फैल गईं। वह वादशाह, अमीर, मुल्ला सबके पीछे 
लट्टू लिए पडा था; और इसके लिए वहाँ वहुत मसाला मौजूद था । मुल्समीन 
(ताशकीन ) खान्दानमे एक अजव रवाज था, उनकी भरते खुले मूँह फिरती 
थी, किन्तु मर्द मुंहपर पर्दा डालकर चलते थे। व्यभिचार आम था, 
भले घरोकी बहू-वेटियोकी इज्जत फौजके लोगोके मारे नहीं वचती थी-- 
गहरोमे यह सव कुछ छुल्‍्लमखुल्ला चल रहा था। गराव खुले भ्राम विकती 
थी। मामला बढते देख मुल्समीन सुल्तान अली विनू-तागकीनने तोमरत- 
के साथ जास्त्रार्थ करनेके लिए विद्यतोकी एक सभा वुलाई। शास्त्रार्थ- 
में तोमरतकी जीत हुई, वादणाहने उसके विचारोकों स्वीकार किया।' 


' इब्न-खल्दून, जिल्‍्द ५, पृष्ठ २२६ स्मरण रहे यही अली बित्‌- 
ताशकीन्‌ था, जिसने गज़ालीकी पुल्तकोंको जलवाया था। 


श्रब्दुल-सोसिन ] इस्लासिक दर्शन १६५ 


इसपर दर्बारवाले दृश्मन' बन गए, और तोमरतकों भागकर अम्साम्दा 
तामक बबेरी कबीलेके पास शरण लेनी पडी। यहाँसे उसने अपने मतका 
प्रचार भौर अनुयायियोको सैनिक ढंगपर संगठित करना शुरू (११२१ ६० ) 
किया। इसी समय अ्ब्दुल्मोमित उसका शागिद बना। तोमरत अपने 
जीवनमे अपने विचारोके प्रचार तथा लोगोके संठनमे ही लगा रहा, उसे 
चंद कबीलोके सगठनसे ज्यादा सफलता नही हुईं, किन्तु उसके मरनेके बाद 
उसका शागिद अब्दुल-मोमिन उसका उत्तराधिकारी हुआ, जिसने ५४२ 
हिजरी (११४७ ई० )में मराकोपर अधिकार कर मुल्समीनकी सल्तनतकों 
खतम कर दिया। 

(२) अब्दुल-मोमिन (११४७-६३ ई०)--तोमरत अपनेको 
मोहिद्‌ (अद्वेतवादी ) कहता था, इसलिए, उसका सस्थापित शासन मोहिंदो 
(मोहिंदीन) का शासन कहा जाने लगा, और अब्दुल-मोमित मोहिदीनका 
पहिला सुल्तान था। अब्दुल्मोमिन कृम्हारका लड़का था, और सिर्फ 
अपनी योग्यता और हिम्मतसे तोमरतके मिशनकों' सफल करनेमे समय 
हुआ था। मराकोमे इस तरह उसने अपना राज्य स्थापित कर तोमरतकी 
शिक्षाके अनृस्तार हुकूमत चलानी शुरू की। इसकी ख़बर उस पार स्पेनमे 
पहुँची । स्पेनकी सल्तनत टुकड़े-ट्कडेमे बंटी हुई थी। इन छोटे-छोटे 
सुल्तानोकी विलासिता और जुल्मसे लोग तंग थे, उन्होने स्वय एक प्रति- 
निधि मडल अब्दुल्मोमिनके पास भेजा। अब्दुल्मोमितने उसका बहुत स्वागत 
किया, और भराइवासन देकर लौटाया | थोड़े ही समय बाद अब्दुल्मोमिनने 
स्पेनपर हमला किया, और स्पेनको भी मराकोकी सल्तनतमे मिला लिया। 

तोमरतने अपनेको अशुअ्री घोषित किया था, इसलिए श्रब्दुल्मोमिनत्े 
भी उसे सरकारी पथ घोषित किया, लेकिन यह अ्शृुभ्नरी पथ गजालीकी 
शिक्षासे प्रभावित था, इसलिए दर्शनका प्रथा दुश्मन नही बल्कि बुद्धिकी 
कदर करता था। यद्यपि उसके शासनके गश्रारम्मिक दिनोंमे सख्तीके 
कारण कितने ही यहूदियों श्रौर उनके दाशैनिकोकों देश छोडकर भागना 
पडा था, किन्तु श्रागे अवस्था बदली। हकम द्वितीयके बाद यह पहिला 
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समय था जब कि दर्शनके साथ हुकूमतने सहानुभूति दिखानी शुरू की । 
अबूमर्दा बित-जुह् और इब्न-तुफेल उस वक्‍त स्पेनमे दो प्रसिद्ध दाशेनिक 
थे, अब्दुलूमोमिनने दोनोको ऊँचे दर्जे दिये। अब्तुलूमोमित्त शिक्षाका 
बडा प्रेमी था। अरब तक विद्यार्थी मस्जिदोमे ही पढा करते थे, मोमिनने 
मद्रसोके लिए अलग खास तरहकी इमारते बनवाईं। उसका ख्याल था, 
कि जो बुराइयाँ इस्लाममे आयेदिन घुस आया करती है, उतके दूर करनेका 
उपाय शिक्षा ही है। 

, मोमिनके बाद (११६३ ई०) उसका पुत्र मुहम्मद ४८ दिन तक 
राज कर सका, और नालायक समझ गद्दीसे उतार दिया गया, उसके बाद 
उसका भाई याकूब मन्सूर (११६३-८४) गद्दीपर बेठा, इसमे मोमिनके 
बहुतसे गृण थे, कितनी ही कमजोरियों भी थी, जिन्हे हम रोरदके वर्णनमे 
बतलायेगे । 

$ २-स्पेनके दाशंनिक 
९-ईब्ल-जाजा' ( र० ११३८ ई० ) 

(१) जीवनी--अबू-बक्र मुहम्मद (इब्न-यहिया इब्ल-अलू-सायंग) 
इब्न-बाजाका जन्म स्पेनके सरगोसा नगरमे ग्यारहवी सदीके अच्तमे उस 
वक्‍त हुआ था, जब कि स्पेनिश सल्तनत खत्म होकर स्वतंत्र सामन्तोमे 
बेटनेवाली थी । स्पेनके उत्तरमे अर्धसभ्य लडाकू ईसाई सर्दारोंकी 
अमलदारियाँ थी, जिनसे हर वक्‍त खतरा बना रहता था। देशकी साधा- 
रण जनता उसी दयनीय अवस्थासे पहुँच गई थी जो कि तारिकके आते 
वक्‍त थी। मूल्समीन दर्शनके कितने प्रेमी थे, यह तो गजालीके ग्रथोकी 
होलीसे हम जान चुके है, ऐसी भ्रवस्थामें बाजा जैसे दाशनिककोीं एक 
अजनबी दुनियामे आये जैसा मालूम हो तो कोई ताज्जुब नहीं । बाजाकी 
कीमतको सरगोसाके गवनर अबू-बक्र इब्न-इब्नाहीमने समझा, जो स्वयं 


* हैएश7॥[080९, 


है 
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दर्शन, तकंशास्त्र, गणित, ज्योतिषका पडित था। उसने वाजाकों अपना 
मित्र और मन्नी बनाया, जिसका फल यह हुआ कि मुल्ला (--फकीह) और 
सैनिक उसके खिलाफ हो गए और वह ज्यादा दिन तक गवर्नर नही रह 
सका। 

बाजाके जीवनके बारेमे सिर्फ इतना ही मालूम है कि सरगोसाकी 
पराजयके बाद १११८ ई०में वह शेविलीमे रहा, जहाँ उसने अपनी कई 
पुस्तक लिखी । एक बार उसे अपने विचारोके लिए जेलकी हवा खाती 
पडी, और रोहदके बापने उसे छुडाया था। वहाँसे वह फेज राजदर्बार- 
में पहुँचा और वही ११३८ ई०मे उसका देहान्त हुआ। कहा जाता 
है कि बाजाके प्रतिदद्वी किसी हकीमने उसे जहर देकर मरवा दिया। 
अपने छोटेसे जीवनसे बाजा स्वयं ऊबा हुआ था, और श्रन्तिम शान्तिमे 
पहुँचनेके लिए वह अभ्रकसर मृत्युकी कामना करता था। आर्थिक कठिनाइयाँ 
तो होगी ही, सबसे ज्यादा अखरनेवाली बात उसके लिए थी, हृदय विचार- 
वाले मित्रोका अभ्रभाव और दाशेनिक जीवनके रास्तेमे पग-पगपर उपस्थित 
होनेवाली कठिनाइयाँ। उस वातावरणमे बाजाकों भ्रपना दम घुटता-सा 
मालूम होता था, और वह फाराबीकी भाँति एकान्त पसन्द करता था। 

(२) क्ृतियाँ--बाजाने बहुत कम पुस्तके लिखी है श्रौर जो लिखी 
भी है, उन्हें सुव्यवस्थित तौरसे लिखनेकी कोशिश नहीं की। उसने छोटी- 
छोटी पुस्तके अरस्तू तथा दूसरे दाशनिकोके ग्रथोपर सक्षिप्त व्यास्याके तौर- 
प्र लिखी है। बाजाकी पृस्तकोमे तद्बीरुलू-सृतवहहद” प्रौर हयातु लू- 
मोतज़िल” ज्यादा दिलचस्प इस श्रथमे है, कि उनमे बाजाने एक राज- 
नीतिक दृष्टिकोण पेश किया हैँ। रोश्दने इस दृष्टिकोणके बारेमे लिंखा 
है---हब्न सू-सायग (बाजा)ने हयातुल-मोतजिलमे एक ऐसा राजनीतिक 
दृष्टिकोण पेश किया है, जिसका सबंध उन मानव-समुदायोसे है, जो अत्यन्त 
शान्तिके साथ जीवन व्यतीत करना चाहते हे ।” 


'अल्‌-इत्तिसाल । 
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गजाका विच्यर है, कि राज्ण (हक्मंत)की वुनिव्यद आचारपर होनी 
चाहिए । उसके ज्यालसे एक स्वतत्र प्रजातंबरमे ठेच्यो और जजों (स्याया- 
धीशों)की श्रेणीका होना वेकार है। जब आदमी संदाचारएण जीवन 
वितानेके लिए अभ्यस्त हो जायेगे. और झाने-पीने तथा आमोद-अमोदस्े 
संयम और नितव्यपिताकी वाव डाल लेगे, तो ज़रूर ही वेच्योकी जरूरत नहीं 
रह जाण्गी। इसी तरह जजोंकी श्रेणी इसलिए वेकार है कि ऐसे उनाजमे 
व्यभिचार तथा आचारिक पतवका पता वही होगा; फिर मृकह्मा बहाँसे 
आयेगा ? और जज लोग फैसला क्या करेगे ? 

(३) दाशेनिक विचार--वाजाते एक सदी पहिले जिदोल हो 
चुका था। गज्ञाली वाजाते सत्ताईल साल पहिले मरे थे। पूर्वके दूत 
दैगनिको खासकर फारावीका उत्तपर वहुत ज़्यादा असर था। वाजाको 
रायमे दिव्य प्रकाण द्वारा सत्य-साक्षात्कारके पूर्ण लाभ मात्रसे सुल्ी होनेकी 
बातसे आनदित हो गज़ाली वास्तविक तत्त्व तक नही पहुँच सका। दा्ण- 
निकको ऐसे आानंदको भी छोड़ना होगा, क्योंकि घामिक रहत्ववाद हारा 
प्रतिष्वि मावसतलपर प्रकट होते हे वह सत्यको खोलते नहीं ढाँकते 
किसी भी तरहकी आकान्षाते अरकंपित शुद्ध चित्तत ही महान क्र 
दर्नका अधिकारी बनाता है। 

(क) प्रकृति-जीव-इेश्वर--वाजाके अदुत्तार जगतू्ें दो प्रकार- 
के तत्त्व हुं--( १) एक वह जो कि यतियुक्त होता है; (२) छूपरा जो 
कि गति-रहित हैं। जो यतियुक्त है, वह पिड (--जड़) और परिच्चिद 
(>नसीमित) होता है; परिच्छिन्न शरीर होनेंके कारण वह स्वयं अपने 
भीतर सदा होती रहती गतिका कारण नही हो चक्तता। उसकी अवन्‍्त गतिके 
लिए एक ऐसा कारण चाहिए, जो कि अनन्त भक्ति या तित्म्न्सार हो, 

यही वहा (>>वफूत) है। पिंड (>्बरीर) या प्राकृतिक (जड़) दत्त्व 
परत. गतियुद्त होता है. वहा (>-नफ्त्त) स्वयं अचल रहते, पिड (जड़ 
तत्त्व)को य॒ति प्रदान करता है; (३) जीव तत्त्व इन दोनों (जड़, वह्म) 
तत्त्वोंके वीचक्की स्थिनि रखता है--उसकी यति स्वत. है । पिंड और 











/ 


प्‌ 


थ्ट! 
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जीवका सबंध एक दूसरेसे कंसे होता है, इस प्रश्नको बाजा महत्त्व नही 
देता, उसके लिए सबसे बडी समस्या हें--- मानवके अन्दर जीव और ब्रह्म 
गपसमे कैसा सबंध रखते है ! ” 

(2) ओक्ृति”--अफलातृकी भाँति बाजा मान लेता है कि जड 
(भूत) तत्त्व बिना “आकृति'के नहीं रह सकता, किन्तु “आकृति” 
बिना जड तत्त्वके भी रह सकती है, क्योकि ऐसा न माननेपर विश्वके 
परिवर्ततकी कोई व्याख्या नहीं हो सकती--यहू परिवर्तत वास्तविक 
श्राकृतियोके आने और जानेसे ही संभव है । बाजाकी इस बातकों समभनेके 
लिए एक उदाहरण लीजिए--घडा ग्राकृति (मुटाई, गोलाई झरादि) और 
भृत तत्त्व (मिट्टी) दोनोके मिलनेसे बता है। जब मिट्टीसे आकृति नहीं 
जुडी थी, तब वहाँ घडा नही था। चिरकालसे मिट्टी पडी थी, किन्तु घडा 
वहाँ नदारद था, क्योकि आकृति उससे आकर नही मिली थी। श्रव आकृति 
आकर मिट्टीसे मिलती है, मिट्टी घडेका रूप धारण करती हैं। जब यह 
प्राकृति मिद़्ीकी छोड़कर चली जाती है, तो घडा नष्ट हो जाता है। 
पिथागोर, अफलातू, अरस्तू सभी इस “आकृति” पदार्थपर सबसे ज्यादा 
जोर देते है, और कहते हे कि वह पिडसे बिलकुल स्वतत्र पदार्थ है, और वही 
जगत॒के परिवर्तनका कारण है। 

(०) मानवका आत्मिक विकास--इन भ्राकृतियोके कई दर्जे है, 
संबसे निचले दर्जमे हेवला (सक्रिय-प्रकृति)में पाई जानेवाली आ्राकृतियाँ 
है, और संबसे ऊपर शुद्ध आत्मिक (ब्रह्म) श्राकृति। मानवका काम है 
सभी आ्ात्मिक प्राकृतियोंका एक दूसरेके साथ साक्षात्कार (बोध) करता-- 
पहिले सभी पिडमय पदार्थोकी सभी बुद्धिगम्य आकृतियोका बोध, फिर 
चाह्यान्त.करणो द्वारा उपस्थापित सामग्रीसे जीवका जो स्वरूप प्रतीत होता 
है, उसका बोध; फिर खुद मानव-विज्ञान' और उसके ऊपरके कर्त्ा-विज्ञान 

' यूनानी दर्शनका अनुसरण करते इस्लामिक दाशनिक जीव 

(रूह) से विज्ञान (+-मफूस )को श्रलग मानते है । 
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है, और वही सामान्य वस्तुसत्‌ है, इन्द्रिय-गम्य व्यक्ति वस्तु-सत्‌ नहीं है, 
इसलिए, इस जीवनके बाद व्यक्तिके तौरपर मातव-विज्ञानका रहना सभव 
नहीं। मानव-विज्ञान तो नहीं, कितु हो सकता है, मानव-जीव (जो कि 
व्यक्तिका ज्ञान करता है, और उसके अ्रस्तित्वकों अपनी इच्छा और क्रियासे 
प्रकट करता है ) मृत्युके बाद ऐसे वैयक्तिक अस्तित्वकों जारी रखने तथा 
कर्मफल पानेकी क्षमता रखता हो। लेकित विज्ञान (>-तफ्स) या जीवका 
बौद्धिक (इन्द्रियक नही) अ्रश सबसे एक है। यह सारी मानवताका विज्ञान 
“अर्थात्‌ वह एक बुद्धि मानवताके भीतरका मन या विज्ञान ही एक मात्र 
नित्य सनातन तत्त्व है, और वह विज्ञान भी अपने ऊपरके कर्त्ता-विज्ञानके 
साथ एक होकर। 

बाजाके सिद्धान्तकों हम फाराबीमे भी अस्पष्टरूपमे पाते हे, भौर बाजा- 
के योग्य शिष्य रोइदने तो इसे इतना साफ किया कि मध्यकालीन युरोपकी 
दार्शनिक विचारधारा में इसे रोश्दका सिद्धान्त कहा जाता था। 

(ग) मुक्ति--विज्ञान (+-तफ्स)के उस चरम विकास--सामात्य- 
विज्ञानके समागम--को बहुत' कम मनुष्य प्राप्त होते हे। अ्रधिकाश मानव 
अधेरेमे ही ट्टोलते रहते है। यह ठीक है, कितनेही आदमी ज्योति और 
वस्तुप्रोकी रगीन दुनियाकों देखते है, कितु उनकी सख्या बहुत ही कम है, 
जो' कि देखे हुए सारका बोध करते हैं । वही, जिन्हे कि सारका बोध होता 
है, अनन्त जीवनकों पाते तथा स्वयज्योति बन जाते हे। 

ज्योति बनना या मुक्त होना कैसे होता है, इसके लिए बाजाकां 
: मत है--बुढ़ि-पूवंक क्रिया और अपनी बौद्धिक शक्तिका स्वतत्र विकापत 
ही उसका उपाय है। बुद्धि-क्रिया स्वतंत्र (“बिना मजबूरीकी) क्रिया है, 
वह ऐसी क्रिया है जिसके पीछे' उद्देश्यप्राप्ति या प्रयोजनका रुपाल कास 
कर रहा है। उदाहरणार्थ, यदि कोई आदमी ठोकर लगनेके कारण उस 
पत्थरको तोडने लगता है, तो वह छोटे बच्चे या पशुकी भाँति उद्देश्य-रहित 
काम कर रहा है; यदि वह इसी कामको इस ख्यालसे कर रहा है, कि 
दूसरे उससे ठोकर न खाये, तो उसके कामकों मानवोचित तथा बुद्धि- 
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पूरवेंक कहा जायेगा । 

(घ) “एकान्तता-डउपाय”--बाजाकी एक पुस्तकका नाम “तद- 
बीरुल-मृतवहहद” या एकाल्तताका उपाय है। आत्माकी चरम' उन्नतिके 
लिए वह एकान्तता या एकान्तचिन्तनके जीवनपर सबसे ज्यादा जोर देता 
है, फाराबीने इस विचारको अपनी मातृभूमि (मध्य-एसिया)के बौद्ध- 
विचारोके ध्वंसावशेषसे लिया था, और बाजाने इसे फाराबीसे लिया-- 
और इस सारे लेन-देनमे बौद्ध दु ख (निराशा )-वाद चला आये तो आइचये 
ही क्या ? एकान्तताके जीवनके पीछे समाजपर व्यक्तिकी प्रधानताकी छाप 
स्पष्ट है और इसीलिए बाजा एक ऐसे श्र-सामाजिक समाजकी कल्पना 
करता है, जिसमे वैद्यो और जजो (न्यायाधीशों)की जरूरत नही, जिसमे 
एक दूसरेकी स्वच्छुदतापर प्रहार किए बिना मानव कमसे कम पारस्परिक 
सपक रखते आत्माराम हो विहरे |-- वह पौधोकी भाँति खुली हवामे 
उगते है, उन्हे मालीके चतुर हाथोकी आवश्यकता नहीं, वह (भज्ञानी) 
लोगोके निकृष्ट भोगो और भावुकताशोसे दूर रहते हैं । वह ससारी 
समाजके चाल-व्यवहारसे कोई सरोकार नही रखते। और चूँकि वह 
एक दूसरेके मित्र हे, इसलिए उनका जीवन पूर्णतया प्रेमपर आश्रित है । 
फिर सत्यस्वरूप ईश्वरके मित्रके तौरपर वह अमानुष (दिव्य) ज्ञान- 
विज्ञानकी एकतामे विश्राम पाते है ।' 


६३ तढ़न-तफेल' (सह रे 
व आ क (सत्य १९८५ हे०) 
अब्दुल्मोमिन (११४७-६३)के शासनका जिक्र हम कर चुके हें । 
उसके पुत्र यूसुफ (११६३-८४ ई०) और याक्‌व (११८४-६८ ई०)का 
श|सन-काल मोहिदीन वणके चरम-उत्कर्षका समय है। इन्हीके समय 
स्पेनमे फिर दशनका मान बढा । इस वक्‍त दर्शञनके मान बढनेका मतलब 
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था समाजमे शारीरिक श्रमसे मुक्त मनृष्योकी भ्रधिकता, और जिसका 
मतलब था गुलामी और गरीबीके सीकडोका कमकर जनतापर भारी 
भार और उसके बर्दाइत करनेके लिए मजहब और परलोकवादके 
अफीमकी कडी पुडियोका उत्साहके साथ वितरण । यही समय भारतमे 
जयचन्द और खडनखडखाद्य” (शून्यवादी वेदान्त)के कर्त्ता श्रीहर्ष 
कविका हैं । 

(१) जीवनी--अबू-बक्र मुहम्मद (इब्न-अब्दुल्मलिक) इब्न-तुफैल 
(अल्‌-कैसी ) का जन्म गर्नाताके गादिस' स्थानमें हुआ। उसका जन्म-संवत्‌ 
अज्ञात है। उसने अपनी जन्मभूमि हीमे दशेन और वैद्यकका अध्ययन किया । 
बाजा (मृत्यु ११३८ ई०) शायद उस वक्‍त तक मर गया था, किस्तु 

इसमे शक नहीं बाजाकी पुस्तकोने उसके लिए गुरुका काम' किया था। 

शिक्षा-समाप्तिके बाद तुफैल गर्नाता के श्रमीरका लेखक हो गया। किन्तु 
तुफैलकी योग्यता देर तक गर्नाताकी सीमाके भीतर छिपी नही रह सकती 
थी और कुछ समय ही बाद (११६३ ई० ) सुल्तान यूसुफने उसे मराको 
बुलाकर अपना वजीर और राजवैद्य नियुक्त किया। तुरफेल सर्कारी काम- 
से जो समय बँचा पाता, उसे पुस्तकावलोकनमे लगाता था। उसका 
अ्रध्ययत बहुत विस्तृत ज़रूर था, किन्तु वह उन विद्वानोमें था, जिनको 
अध्ययनके फलको अपने ही तक सीमित रखनेमे आनद श्ाता है, इसीलिए 
लिखनेमे उसका उत्साह नहीं था। 

यूसुफके बाद याकूब (११८४-६८ ई०) सुल्तान बना, उसने भी 
तुफैलका सम्मान बापकी तरह ही किया । इसीके शासनमे ११८४ ईश्से 
तुर्फलकी मराकोमे मृत्यु हुई । 

(२) ऋृतियाँ--तुफैलकी ऋतियोमे कुछ कविताये तथा हुई इब्न- 
यकज़ान” (प्रबुद्ध-पुत्र जीवक)की कथा है। “हईकी कथा” डेढ़ सौ साल 
पहिलेकी बू-अली सीना (६८०-१०३७ ई०) रचित “हई इब्त-यकजान- 





१(्रप्रतीर,.... (0787980%. 


२०४ दर्शन-दिग्दर्शन [ भध्याय ७ 


की नकल नाममें जरूर है, किन्तु विचार उसमे तुर्फलके अपने हे 

(३) दाशेनिक विचार--(क) बुद्धि और आत्मानुभूति- 
बृद्धि-पूवंक ज्ञानकी प्रधानताको माननेमे तुफेल भी वाजासे सहमत हे. यद्धपि 
वह उतनी दूर तक नही जाता, वल्कि कही-कही तो गजालीकी भाँति उत्तकी 
टॉग लड़खड़ाने लगती है--- 

अ्रात्मानुभूति” (“योगि प्रत्यक्ष) से जो कुछ दिलाई देता है, उसे 
अब्दों द्वारा प्रकट नही किया जा सकता क्योकि वह (पत्मानुभूति छारा 
देखा तत्त्व) गौरवपूर्ण ऊँचे अर्थोवाले शब्दोके पहिनावेमें पड़कर दुनियाके 
चलते-फिरते पदार्थों जैसे लगने लगते है, जो कि सत्य (स्वरूप) आत्माके 
विचारसे देखनेपर उनसे कोई संबंध नहीं रखते। यही वजह है, कि 
कितने ही (विद्वान) लोग अपने भावोंको प्रकट करनेमे असम रहे और 
वहुतोंने इस राहमे ठोकरे खाई।”' 

(ख) हईकी कथा--दो हीप है, जिनमेंसे एकमे हमारे जैसा मावव- 
समाज अपनी सारी रूढ्बोंके साथ है; और दूसरेमे एक अकेला आदमी 
प्रकृतिकी गोदमे आत्मविकास कर रहा है। समाजवाले द्वीपमें मनृष्यकी 
निम्त प्रवृत्तियोका राज है, जिसपर यदि कोई अकृण है तो मोदे श्ञानवाले 
धर्मका बाहरी नियत्रण। किन्तु इसी द्वीपमे इसी परिस्थितिमे पलते दो 
आदसी--सलासों और असल वुद्धिपूवेक (वौद्धिक) ज्ञान तथा अपनी 
इच्छाओंपर विजय प्राप्त करनेमे समर्थ होते हे। सलामों व्यवहारकुशल 
मनुष्य हैं. वह सार्वजनिक धर्मके अनुसार बने हुए लोगोपर भासत करता 
है। असल मनतशील तथा सत्तप्रवृत्तिका आदमी है, वह पर्यट्व करते 
दूसरे द्वीपमें पहुंच जाता है। पहिले वह उसे एक निजेत दीप समझता 
है, और वहाँ स्वाध्याय तथा योगास्यासमे लग जाता हैँ। 

लेकिन, इस द्वीपमे हुई यक्जान--(प्रबुद्ध)का पुत्र हई (जीवक)-- 
एक पूर्ण दार्शनिक विद्यमान है। हुईं इस द्वीपमे बचपनमें ही फेक दिया 
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गया था, भ्रथवा भ्रयोनिज प्राणीकी तरह वही उत्पन्न हुआ था। वचपनमे 
हरिनियोने उसे दृध पिलाया, सयाता होनेपर उसे सिर्फ अपनी बुद्धिका 
सहारा रह गया था। उसने अपनी बुद्धिको प्रा इस्तेमाल किया, और उसके 
द्वारा उसने शारीरिक आवश्यकताओकी ही पूर्ति नही की, बल्कि निरीक्षण 
और मनन द्वारा उसने प्रकृति, आसमानो (+-फरिव्ते), ईश्वर और स्वय 
अपनी आन्तरिक सत्ताका ज्ञान प्राप्त करते हुए ७३८७ (४६) वर्ष तक 
उस उच्चतम अवस्थाको प्राप्त हो गया है, जिसे ईश्वरका सूफीवाला 
: साक्षात्कार या समाधि-अवस्था कहते हे । जब असल वहाँ पहुँचा, तो हुई 
इसी अ्वस्थामे था। हईको भाषा नहीं मालूम थी, इसलिए पहिलेपहिल 
दोनोकों एक दूसरेके विचारोंके जाननेमे दिककत हुई, किन्तु जब वह दिक्कत 
दूर हो गई, तो उन्होने एक-दूसरेको अपने तजबें बतलाये, जिससे पता लगा 
कि हुईका दशेन और असलका धम्म,एक ही सत्यके दो रूप हे, फर्क दोनोमे 
इतना ही है कि पहिला दूसरेकी अपेक्षा कप्र ढेका है । 

जब हुई (जीवक)को मालूम हुआ, कि सामनेके द्वीपमे ऐसे लोग बसते 
है, जो अधकार और अज्ञानमें अपता जीवन बिता रहे हे, तो उसने निश्चित 
किया कि वहाँ जाकर उन्हें भी सत््यका दर्शन कराये। जब उसे 
उत्त लोगोसे वास्ता पडा, तो पता लगा कि वह सत्त्यके शुद्ध दर्शन करनेमे 
असमर्थ है; तब उसने समझा कि पेगबर मुहम्मदने ठीक किया जो कि 
उन्होने लोगोको पूर्ण ज्योति न प्रदात कर, उसके मोटे रूपको प्रदान किया । 
इस तरह हार स्वीकार कर हुई अपने मित्र भ्रसलेकों लिये फिर अपने 
द्वीपमे चला गया, और वहाँ अपनी शुद्ध दाशैनिक भावनाके साथ जीवनके 
अन्तिम क्षण तक भगवान्‌की उपासना करता रहा । 

सीना और तुफैलके हईमे फर्क हे, दोनो ही हई प्रबुद्ध-पुत्र या दार्शनिक 
हैं, किन्तु जहाँ सीनाका हुई अपने दार्शनिक ज्ञानसे दूसरेकों मार्ग बतलानेमे 
सफल होता है, वहाँ तुफैलका हई हार मानकर मुहम्मदी मांगेकी प्रशसा 
करता हुआ लौट श्राता है। तो भी दोनोमे एक बात जरूर एक्सी है-- 
दोनो ही ज्ञान-मार्गको श्रेष्ठ मानते हे। 
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(ग) ज्ञानीकी चर्या--हईकी चर्याके रूपमे तुफैलने ज्ञानी या दाद- 
निककी दिनचर्या वतलाई है । हईं कर्मको छोडता नही, वह उसे करता है, 
कितु इस उद्देश्यसे कि सबमे एक (अ्रद्वेत तत्त्व)कों ढूँढें और उस स्वय- 
विद्यमान परम (-तत्त्व)से अ्पनेको मिला दे। हुई सारी प्रकृतिकों उस 
सर्वश्रेष्ठ सत्ता तक पहुँचनेके लिए प्रयत्नशील देखता है। हुई (कुरानकी) 
इस बातकों नहीं मानता, कि पृथिवीकी सारी वस्तुए मनुष्यके लिए हे। 
मनृष्यकी भाँति ही पशु और वनस्पति भी अ्रपने लिए और भगवानके लिए 
जीते है, इसलिए हई उचित नहीं समभता कि उनके साथ मनमाना बर्ताव 
करे। वह अपनी शारीरिक आवश्यकताझोको कम करके उतना ही रहने 
देता है, जितना कि जीनेके लिए भ्रत्यन्त ज़रूरी है । वह पके फलोंकों खाता 
है, और उनके बीजोको बडी सावधानीसे धरतीमे गाड देता है, जिसमे किसी 
वनस्पति-जातिका उच्छेद न हो । कोई दूसरा उपाय न रहनेपर ही हई 
मास ग्रहण करता है, और वहाँ भी वह इस वातका प्रा ख्याल रखता है, 
कि किसी जातिका उच्छेद न हो। “जीनेके लिए पर्याप्त, सोनेके लिए 
पर्याप्त नही” हईके श्राह्ररका नियम है। 

पृथ्वीके साथ उसके शरीरका सबंध कैसा होना चाहिए, उसका 
निदर्शन है, हईकी यह शरीर-चर्या । लेकिन उसका जीवन-तत्त्व उसे श्रासमानों 
(+-+फरिद्ते)से सबद्ध कराता है, आसमानों (--फरिव्तो)की भाँति ही 
उसे अपने पास-पडोसके लिए उपयोगी वनता तथा अपने जीवनको शुद्ध 
रखना चाहिए। इसी भावको सामने रखते हुए, अपने द्वीपको स्वर्गके रूपमे 
परिणत करनेके लिए हुई अपने पास-पडोसके पौधोको सीचता, खोदता 
तथा पशुझ्रोकी रक्षा करता है, अपने शरीर और कपडोको शुद्ध रखनेका 
बहुत अ्रधिक ध्यान रखता है, भर कोशिश करता है कि, आसमानी पिंडो 

(ग्रहों, श्रादि)की भाँति ही श्रपनी हर एक गतिको सबकी अनुकूलताके 
साथ रखे । 

इस तरह हुई अपनी आ्रात्माको पृथिवी और श्रास्मानसे ऊपर उठाते 
हुए शुद्ध-आत्मा तक पहुँचानेमे समर्थ होता है। यही वह समाधि (>-प्रत्म- 
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विस्मृति)की अ्रवस्था है, जिसे किसी भी कल्पना, शब्द, मानसप्रतिबिब 
द्वारा न जाता जा सकता है, न प्रकट कियां जा सकता है । 


३-इड्न -रोश्द (९१२६-९८ द०) 


बून्अली सीनाके रुपमे जैसे पूरवमे दर्शन अपने उच्चतम शिखरपर पहुँचा, 
उसी तरह रोहद पश्चिमी इस्लामिक दर्शनका चरम विकास है। यही नही, 
रोहदका महत्त्व मध्यकालीन युरोपीय दर्शन-चक्रको गति देकर आधुनिक 
दर्शनके लिए क्षेत्र तेयार करनेमे साधन होनेके कारण और बढ जाता है । 

(१) जीवनी--अबू-वलीद मुहम्मद (इब्न-अहमद इब्न-मुहम्मद 
इब्त-पहमद इब्न-अ्हमद) इब्न-रोइ्दका जन्म सन्‌ ११२६ ई० (५२० 
हिजरी) मे स्पेतके प्रसिद्ध शहर कार्दोवा (कर्तवा)मे एक शिक्षित परिवारमें 
हुआ था। कार्दोवा उस समय विद्याका महान्‌ केद्र तथा १० लाखकी 
आबादीकी महानगरी थी। रोश्दके खान्दानके लोग ऊंचे-ऊचे सरकारी 
पदोपर रहते चले आए थे। रोश्दका दादा मुहम्मद (१०५८-११२६ ६०) 
फिका ( "इस्लामिक मीमासा ) का भारी पडित कार्दोवाका महाजज (काजी- 
उलू-कज्जातू) तथा जामा-मस्जिदका इमाम था। रोश्दका बाप अ्रहमद 
(१०६४-११६८ ई०) भी अपने बापकी तरह कार्दोवाका काजी (जज) 
और जामा मस्जिदका इमाम हुआ था । रोढददका घर स्वय एक बडा विद्यालय 
था, जहाँ उसके बाप-दादाके पास दूर-दूरके विद्यार्थी काफी सख्यामे आकर 
पढते थे, फिर बालक रोइदकी पढाईका मॉ-बापने कितना अच्छा प्रबंध 
किया होगा इसे कहनेकी जरूरत नहीं। रोइदने पहिले-पहिल अपने बापसे 
क्रान भर मोता' पढकर कठर्थ किया, उसके बाद अ्ररबी साहित्य भौर 
व्याकरण। बचपनमे रोशदको कविता करनेक्रा शौक हुआ था, और उसने 
कुछ पद्च-रचना भी की थी, किन्तु सयाना होनेपर उसे वह नहीं जँची, और 
कार्ल मार्कूसकी भाँति उसने अ्रपनी कविताओोकों आगके सिपुर्द कर दिया । 





! ॥ए८।४028, इमाम सालिककी लिखी फ़िक्नाकी एक पुस्तक। 
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दर्शनका शौक रोश्दको बचपनसे ही था। उस वक्‍त बाजा (११३८ 
ई०) जिन्दा था। रोददने इस तरुण दाशनिकसे दर्शन और वेद्यक पढ़ना 
शुरू किया, लेकिन बाजाके मरनेके बाद उसे दूसरे गुरुओकी शरण,लेनी 
पडी, जिनमे अबू-बक्र बिनू-जज़ियोल और अबू-जाफर बित-हारूत रजाली 
ऊँचे दर्जके दाशनिक थे । 

बाजाका शागिद तथा स्वयं भी दर्शनका पण्डित होनेके कारण तुर्फल- 
की नजर रोश्दपर पडनी जरूरी थी। अभी रोश्दकी विद्वत्ताका सिक्का 
नही जम पाया था, उसी वक्‍त तुफेलने लिखा था-- 

“बाजाके बाद जो दार्शनिक हमारे समकालीन हे, वह भ्रभी निर्माणकी 
अवस्थामे है, और पूर्णताकों नही पहुँच पाये है, इसलिए उनकी वास्तविक 
योग्यता और विद्बताका अ्रदाजा श्रभी नही लगाया जा सकता।* 

शोइदने साहित्य, फिका (--इस्लामिक मीमासा), हदीस (+-पैगबर- 
वचन) आदिका भी गभीर अध्ययन किया था, किन्तु वेद्यक और दर्शनमे 
उसका लोहा लोग जल्दी ही मानने लगे। शिक्षा समाप्तिके बाद रोइद 
कार्दवामे वेद्यकका व्यवसाय और अध्यापनका काम करता रहा। 

तुफेल रोश्दका दोस्त था, उसने समय पाकर सुल्तान यूसुफसे उसकी 
तारीफ की । रोडदकी यूसुफसे इस पहिली मुलाकातका वर्णत, रोह्दके एक 
शागिदसे सुनकर भ्रब्दुल्वाहिद मराकशीने इस प्रकार किया है-- 

“जब में दरबारमे दाखिल हुआ, तो वहाँ तुफेल भी हाजिर था। 
उसने अमीर लू-मोमिनीन (खलीफा) यूसुफके सामने मुझको पेश किया 
और वह मेरे खान्दानकी प्रतिष्ठा, मेरी अपनी योग्यता और विद्याकों इतना 
बढा चढाकर बयान करने लगा, जिसके कि मैं योग्य न था, भौर जिससे 
मेरे साथ उसका स्नेह और कृपा प्रकट होती थी । यूसुफने मेरी शोर देखते 
हुए मेरे नाम भ्रादिको पूछा। फिर एक बारही मुभसे सवाल कर बेंठा, 
कि दाशनिक (अरस्तू श्रादि) आसमानों (+-देवताओ) के वारेमे क्या, राय 


“हुई बिन-यकृज़ान । 
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रखते हे, भ्र्थात्‌ वह दुनियाको नित्य या नाशवान्‌ भानते हैँ । यह सवाल 
सुनकर मे डर गया, और चाहा कि किसी बहानेसे उसे टाल दूँ। यह 
सोचकर मेने कहा कि में दर्शनसे परिचित नहीं हूँ। यूसुफ (सुल्तान) 
मेरी घबराहटकों समझ गया, भौर मेरी ओरसे फिरकर तुफेलकी ओर मुँह 
कर उसने इस सिद्धान्तपर बहस शुरू कर दी, और भरस्तू, अफलातू, 
तथा दूसरे (दर्शनके) आचार्योने जो कुछ इस सिद्धान्तके बारेमे लिखा 
है, उसे सविस्तर कहा। फिर इस्लामके वाद-शास्त्रियों (--मृत्कल्लमीन्‌)ने 
(दर्शन-) आचार्योपर जो श्राक्षेप किये है, उन्हें एक-एक कर बयान किया। 
यह देखकर मेरा भय जाता रहा। . अपना कथन समाप्तकर (यूसुफ- 
ने) फिर मेरी ओर नजर की । अब मेने भ्रजादीके साथ इस सिद्धान्तके 
सबंध अपने विचार और ज्ञानको प्रकट किया। जब में दरबारसे चलने 
लगा, तो (सुल्तानने) मुझे नकद अशर्फी, खिलअझत (--पोशाक ), सवारीका 
घोड़ा और बहुमूल्य घडी प्रदान की ।”' 

यूसुफ पहिली ही मृलाकातमे रोश्दकी विह्त्तासे बहुत प्रभावित' हुआ । 
११६९ ई० (५६५ हिजरी) में यूसुफने रोशदकों शेविली (अव्बीलिया) - 
का जज (काजी) नियुक्त किया। इसी सन्‌ (५६५ हिजरी सफ़र मास) में 
शेविलीहीमे रोइदने भ्ररस्तुके 'प्राणिशास्त्र की व्याख्या समाप्त की। 
रोदद अपनी पुस्तकोमे प्रकस्तर शिकायत करता है--- अपने सरकारी कामसे 
बहुत लाचार हूँ, मुभको इतना समय नहीं मिलता कि लिखनेके कामको 
शान्त चित्तसे कर सकूँ. मेरी अवस्था बिलकुल उस आदमीकी है, 
जिसके मकानमे चारो तरफसे आग लग गई हो भौर वह परेशानी श्रौर 
घबराहटकी हालतमे सिर्फ मकानकी जरूरी और कीमती चीजोकों बाहर 
निकाल निकालकर फेक रहा हो । अपनी ड्यूटीको पूरा करनेके लिए 
मुझे राज्यके नजदीक और दूरके स्थानोका दौरा करना पडता है। आज 
राजधानी मराकश (मराको) में हैँ, तो कल कर्तबा (कार्दोवा) मे और परसो 





१ “हब्न-रोइद” (रेनाँकी फ्रेंच पुस्तक), पृष्ठ १०-११. ७९ए॥6, 
१४ 
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फिर अफ्रीका (मराको) में | इसी तरह वार-वार सल्तनतके जिलोंके दौरेगें 
वक्त यूजर जाता हैं, श्रीर साथ ही साथ लिखनेका काम भी जारी रहता 
हैं, जो कि वहुवा इस भानसिक अस्थिरताके कारण ठोपपूर्ण श्रौर अधूरा 
रह जाता ई । 

राजकीय अधिकारी वननेके वाद रोददकी यही हालत रही, किन्‍्नु 
रोब्दने दर्शनप्रेममें श्रीनाकी तरहका दुंढ़ संकल्प और कामकी लगन पाई 
थी, जिसका फल हम देखते हे इतना वहुबंदी होनेपर भी उसका उतनी 
पुस्तकोका खिखना। 

११८४ $० (५८० हिजरी)में यूसुफ मर गया, उसके वाद उसका 
बेटा बाक़व मंसूर गद्दीपर बैठा । तोमरत और उसके बाद श्रव्दुल्मोमिन- 
ने मोहिदीनोमें विद्याके लिए इतनी लगन पैदा कर ढी थी, कि भाहजादोकों 
पढ़नेके लिए बहुत समय और श्रम करना पढ़ता था। याक्रुव अपने बाप 
और दादासे भी बढ़-चढकर विद्वान श्रौर विद्वत्मेमी था। साथ ही वह 
एक अ्रच्छा जेनरल था, और उठती हुई पड़ोसी ईसाई शक्तियोकों कई 
गर पराजित करनेमें सफल हुआ । 

याक्रव अपने दापसे भी ज्यादा रोग्दका सम्मान करता था, और अ्रकसर 
दर्शन-चर्चाक्े लिए उसे अपने पास रखता था। याक्रुवके साथ रोब्दकी 
वेतकल्लुफी इतनी वढ़ गई थी, कि वार्तालापमें अकसर वह उसे कहता-- 
“अ्रस्मग्नो या अ्रखी !” (सुना मेरे मित्र ! ). .. . 

आखिरी उम्र रोग्द वादयाहसे छुट्टी ले कार्दोवार्में रह लेखन-अव्ययन- 
में बिताने लगा। 

११९५ ई० (५६१ हि०)में याकूब मंसूर अपने प्रतिद्ंदी श्रत्फासोके 
हमलेका बदला लंनेके लिए कार्दोत्रा आया और वहाँ तीन दिन ठहरा, इस * 
वक्त रोब्दके सम्मानकों उसने चरम सीमा तक पहुँचा दिया। रोददके 
समकालीन एक काज्जीने इस मुलाकातका वर्णन इस प्रकार किया है-- 


/ “दुब्त-रोब्द--रेनाँ, पृष्ठ १२ 
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“मसूर जब ५६१ हिजरी (११६५ ई०)में दशम अल्फासोके ऊपर 
चढाई करनेकी तैयारी कर रहा था, उस समय उसने रोइदकों मुलाकातके 
लिए बुलाया। दरबारमे मुहम्मद अब्दुल्वाहिदका बहुत प्रभाव था, वह 
मंसूरका दामाद श्रौर नदीसम-खास था । इसके बेटेको मसूरने अ्रफ्रीकाकी 
गवर्नेरी दी थी। दर्बारमे अबू-मुहम्मद अब्दुलवाहिदकी कर्सी तीसरे तंबर 
पर होती थी, लेकिन उस दिल मंसूरने इब्न-रोइदकों अब्दुल-वाहिदसे भी 
आगे बढा अपनी बगलमे जगह दी, और देर तक बेतकल्लुफीसे बाते करता 
रहा। बाहर रोहदके क्लमनोने खबर उड़ा दी, कि मसूरने उसके कत्लका 
हुक्म दे दिया है। विद्याथियोंकी भारी जमात बाहर प्रतीक्षा कर रही थी, 
यह खबर सुनकर सब परेशान हो गये। जब थोडी देर बाद इब्न-रोश्द 
बाहर आया (प्र असली हालत मालूम हुईं तो) उसके दोस्तोने इस 
प्रतिष्णा और सम्मानके लिए उसे बधाई दी। लेकिन आखिरमे हकीम 
(रोदद) ने खुशी प्रकट करनेकी जगह अ्रफतोस जाहिर किया, और 
कहा---यह खुशीका नहीं बल्कि रजका मौका है, क्योकि यकंबयक इस 
तरहकी समीपता बुरे परिणाम लायेगी।”' 

रोशइदकी बात सच निकली और उसके जीवनके अ्रन्तिम चार साल 
बडे दुख और शोकसे पूर्ण बन गये । 

(क) सत्त्यके लिए यंत्रणा--११६५ से ११९७ ई० तक याकूब 
मंसूर लड़ाइयोमे लगा रहा, और अन्तमें दुश्मनोकों जबर्दस्त शिकस्त देनेंके 
बाद उसने शेविलीमें देर तक रहनेका निश्चय किया । रोइंदके इतने 
बड़े सम्मानसे कितने ही बड़े-बडे लोग उससे डाह करने लगे थे, उधर रोद्द 
अपने विचारोकों प्रकट करनेमें सावधानी नहीं रखता था, जिससे उनको 
अच्छा मौका मिला। उन्होंने रोशदके कुछ विद्याथियोको उसके विचारों- 
को जमा करनेमें लगाया। उनका मतलब यह था, कि इस प्रकारसे 
रोशद जी खोलकर सब कुछ कह डालेगा और फिर खुद उसीके वचनसे 


' भलबक़ातुल्‌अतिब्बा, पृष्ठ ७६ 
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उसकी बेदीनीके सबूतका एकत्रित करना मुश्किल न होगा। और हुआ 
भी ऐसा ही। रोहदने अपने शागिदोंसे वह बाते कह डाली जो कि मुल्लोंके 
उस धर्मान्ध-युगमे नही कहनी चाहिए थी। दुश्मनोको और क्या चाहिए 
था। उन्होने रोहदके पूरे व्यास्यानकों खूब नमक मिचे लगाकर सुल्तानके 
पास पहुँचा दिया। सबूतके लिए सौ गवाह पेश कर दिये गए। यूसुफ 
चाहे कितना ही दर्शनानुरागी हो, उसे अपने समकालीन जयचदकी 
प्रजा न मिली थी, जिसके सामने खुले बाग श्रीहष न्यायके ऋषि 
गौतमको गोतम' (--महाबैल) कहकर निहंद घूमतते-फिरते, और दर्बारमे 
“ताबूलद्रय और आसन” (कुर्सी?) प्राप्त करते। मसूर यदि भ्रब 
रोइदका पक्ष करता तो उसे प्रजा और सेनाको दुश्मन बनाना पडता। 

गवाहोने गवाही दी, रोश्दके हाथके लेख पेश किये गये, जिनमेसे एक- 
मे रोददने बादशाहकों अमीरुल'मोमिनीन या सुल्तान न कह “बर्बरो'के 
सर्दार (मलिकु लू-बबर)के मामूली नामसे याद किया था। दूसरे लेखमे 
रोददने शुक्र (--जोहरा) ताराको यूनानियोकी भाँति सम्मान प्रकट करते 
हुए देवी कहा था। पहिली बातके लिए अब्दुल्ला उसूलीने रोश्दकी भश्रोर- 
से बहस की, जिसका नतीजा यह हुआ कि वह भी घर लिया गया। सभी 
गवाहियो, सबूतोसे यह्‌ साबित किया गया कि रोदद बेदीन नास्तिक है। यूसुफ 
मजबूर था, उसने रोश्दको अपने शिष्यो और अनुयायियोके साथ सावेजनिक 
सभामे आनेका हुक्म दिया, जिसके लिए कार्दोवाकी जामा मस्जिदको चुना 
गया। बादशाह अपने दर्बारियोके साथ वहाँ पहुँचा। इस भारी जल्सेकी 
कारंवाईका वर्णन अन्सारीने इस प्रकार किया है-. 

“भनन्‍्सूरकी मजलिसमे इब्न-रोश्दका दशन टीका और व्यास्याके साथ 
पेश किया गया। कुछ डाह करनेवालोने उसमे नमक-मि्चे भी मिला दी थी । 
चूँकि सारा दर्शन बेदीनी (--नास्तिकता) से भरा था, इसलिए झावश्यक 
था कि इस्लामकी रक्षा की जाये। खलीफा (यूसुफ)ने सारी जनताको 


* /तेषधीयचरित' । 
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एक दर्बारमे जमा किया, जिसका स्थान पहिलेहीसे जामा मस्जिद निश्चित 
था। ,, (इस जल्सेमे) यह बतलाना था, कि इब्न-रोइद पथपश्रष्ट 
और घिवकारका पात्र हो गया है । इब्न-रोददके साथ काजी अ्रबू-अब्दुल्ला 
उसूली भी इसी अ्रपराधमे धरे गये थे--उनके बार्तालापमें भी बाज वक्‍त 
बेदीनी जाहिर हुई थी। कार्दोवाकी जामा मस्जिदमे दोनों श्रपराधी 
उपस्थित किये गए . अ्रबू-अली हज्जाजने खडे होकर घोषित किया कि 
इब्न-रोइद नास्तिक (--मुलहिद) और बेदीन होगया है ।” 
हज्जाजके व्यास्यानके बाद सुल्तानने खुद इब्त-रोश्दकों इस अभिप्रायसे 
बुलाया कि वह जबावदेही करे, और पूछा कि क्या ये लेख तुम्हारे हे! 
यह भ्रजब ताटक था। क्या याकूब मन्सूर जानता नहीं था, कि रोब्दके 
दाशनिक विचार क्या हेँ। क्या वर्षो उसके साथ बेतकल्लुफाना दर्शन- 
चर्चामे रोइदके विचार उससे छिपे हुए थे ” वह जानते हुए भी लोगोको 
अपनी धर्मप्राणता दिखलाने तथा अ्रपनी राजनीतिक स्थितिकों सर्वेप्रियता 
द्वारा दृढ़ करनेंके स्यालसे यह अभिनय कर रहा था। भच्छा होता यदि इस 
वक्‍त रोश्द भी सुक्रातके रास्तेकों स्वीकार किये होता, किन्तु रोइदका ताग- 
रिक समाज भभेन्‍्सके नागरिक समाजसे बहुत निम्न श्रेणीका था, वह उसके 
साथ अधिक कमीनेपनसे पेश आता ? साथ ही रोदद सब कुछ खोकर भी 
जितने दिन और जीता उतना ही दर्शत और विचार>स्वातन्त्यके लिए 
अच्छा था। इसके अ्रतिरिक्त रोश्दकों अपने शिष्पो--अनुवायियो-- 
मित्रोका भी ख्याल करता ज़रूरी था। यह सब सोच रोइदने भी उसी 
तरह अ्रपने लेखोसे इन्कार कर दिया, जिस तरह मसूरने उनके पूर्वेपरिचयसे 
इन्कारका नाटक किया था। जवाब सुनकर मसूरने उन लेखोके लिखने- 
वालेको धिक्‍कार (लानत) कहा, शौर उपस्थित जनमडलीने “आमीन"” 
(एवमस्तु) कहा । इब्न-रोइदका अपराध सारी जनताके सामने साबित 
हो गया, उसमे शक-शुबहाकी गुजाइश न थी। यदि सुल्तान बीचमे न होता, 


१ “हब्न-रोहद व फिल्सफा --कहुं लु-जोन्‌ । 
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तो घायद सारी जनमंडलीने गृस्सामें आकर रोग्दकी वोटियाँ नोच डाली 
होती । लेकिन वादबाहकी रायसे सिर्फे इस सज़ापर सन्तोप किया गया, 
कि वह किसी श्रलग स्थानपर भेज व्यिा जाये । 
रोब्दके विरुद्ध गवाही देनेवालोमे कुछने यह भी कहा था, कि स्पेनमें 
जो अरवी कवीले आ्राकर आवाद हुए है, इव्न-रोग्दका उनमेंसे किसीके साथ 
खान्दानी सबंध नहीं हैँ, श्रौर यदि उसका सबंध है तो वनी-इस्राईल 
(यहुदी )के खान्दानसे | इसपर थह भी फैसला हुआ कि उसे लोसीनिया' 
(>्अलेसान्ता) मे भेज दिया जाये, क्योकि यह वनी-इस्राईल (यहुदियों ) की 
वस्ती है, और उनके अ्रतिरिक्त दूसरी जातिके लोग वहाँ नही रहते । 
रोब्दके दृब्मगो और मल्लाओोने एक अ्रसेसे उसके खिलाफ जो 
जवर्स्त प्रचार करके लोगोकी धर्मान्वताकों उत्तेजित कर रखा था, उसे 
इस फैसलेके वाद भडक उठनेका बहुत डर था। रो्द यदि यहुदी वस्तीमे 
भेज दिया गया, तो यह उसके लिए अच्छा ही हुआ । लोग मुल्लोकी 
बातमें श्राकर कुछ और कह बैठते । इसका ध्यान उन्हे शान्त करने तथा 
अपनेकों सदेह-भाजन न वनानेके लिए मन्सूरने एक खास सरकारी विभाग 
कायम किया, जिसका काम था दर्णन श्रौर तकंश्षास्त्रकी पुस्तकोंको एकत्रित 
कर उन्हें जलाना; तथा इन विद्याश्रोके पढ़नेवालोकों कडी-कडी सजाएँ 
दिलवाना। इसी समय भन्सूरने लोगोको गान्त करनेके लिए एक फरमान 
(>-वोपणा) लिखकर सारे मुल्कमें प्रकाशित कराया। इस सारे फर्मानको 
भ्रत्सारीने पपने ग्रन्य में उद्धृत किया है, और उसके संक्षेपकों इस प्रकार दिया 
हैं--- पुराने जमानेमे कुछ लोग ऐसे थे, जो मिथ्याविश्वासका अनुगमन 
करते और हर वातमें उल्टे सीधे सवाल उठाया करते थे; तो भी श्राम लोग 
उनकी वुद्धिकी प्रखरता पर लट्ट हो गए थे। इन लोगोने अपने विचारोके 
अनुसार ऐसी पुस्तकें लिखी जो कि भरीग्रत (इस्लामी धर्मग्रथो)से 


 कार्देवाके पास एक गाँव।._ “इब्न-रोदद, पृष्ठ ७३-७६ 
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उतनी ही दूर थी जितना पूर्वसे पश्चिम दूर हैं। हमारे समयमे भी कुछ 
लोगोने इन्ही नास्तिको ( --मुल्हिदो ) की पैरवी की और उन्हीके मतके भ्रनुसार 
किताबे लिखी। यह पुस्तके देखनेमे क्रानकी झ्रायतो (--वाक्यावलियो)से 
अधिक अलकृत हे, लेकिन भीतरसे कृफ् (+-नास्तिकता) और जिन्दका 
(<धर्मविरोधी एक मत) है । जब हम (सुल्तान मसूर)को उनके धोका- 
फरेबका हाल मालूम हुआ, तो हमने उनको दर्बारसे निकाल दिया, और 
उनकी किताबे जलवा दी, क्योकि हम शरीग्रत और मुसलमानोकों इन 
नास्तिकोके फरेबसे दूर रखना चाहते हे. .. .या खुदा इन नास्तिको 
और उनके दोस्तोको तबाह और वर्बाद कर ।, .. . (फिर लोगोको 
हुक्म दिया है कि)इन नतास्तिकोकी सगतसे बसे ही परहेज करो जैसे विषसे 
करते हो, यदि कही उनकी कोई पुस्तक पाओ तो उसे आगमे फोक दो, 
क्योकि कुफ़की सजा भाग है. . .” 

तक और दरशेनके प्रति शिक्षित मुल्लाओ्रोका उस वक्‍त क्या रुख था, 
वह विद्वान्‌ इब्न-जुह--जिसे कि मंसूरने पुस्तकोके जलानेका इन्चाज बनाया 
था---की इस हरकतसे पता लगेगा। दो विद्यार्थी जुहसे वेद्यक पढ रहे थे । 
एक दिन उनके पास कोई किताब देख जुह॒ने उसे लेकर गौर किया तो मालूम 
हुआ, मतिक (<स्तर्क)की किताब है। जुह गुस्सेमे पागल हो नगे पैर उनके 
पीछे मारनेके लिए दौडा | उन विद्याथियोने फिर जुहके पास जाना छोड 
दिया । कुछ दिनो बाद उन्होने जाकर उस्तादसे कसूरकी माफी माँगी और 
कहा कि वस्तुत वह पुस्तक हमारी न थी, एक दोस्तसे हमने जबरदस्ती छीनी, 
और गलतीसे हमारे पास रह गई थी। जुह्ते कसूर माफ कर दिया, और 
नसीहत दी, कि कुरान कठस्थ करो, फिका (>-मीमासा) और हदीस 
(>-पैगबर-वचन) पढो। जब उन्होने उसे समाप्त कर लिया, तो उसने स्वय 
अपने पुस्तकालयसे फोर्फोरि' (--फोर्फोरियस ) की पुस्तक ईसागोजीको लाकर 
कहा कि फिका और हृदीसके बाद अब इसको पढनेका समय है, तक और 
दर्शनमे पाडित्य प्राप्त करो, कितु इससे पहिले दर्शनका पढना तुम्हारे लिए 
हगिज़ उचित न था। इब्न-जुह यद्यपि बाहरसे तक-दर्शनकी पुस्तकोंको 
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“जलवाता फिरता” था, कित्तु भीतर स्वय दर्शनके भ्रध्ययनमे लगा रहता 
था। जुह॒के एक दृश्मनने रोरदके उदाहरणसे लाभ उठाकर उसे तबाह 
करना चाहा । उसने मसूरके पास बहुतसे लोगोके हस्ताक्षकके साथ एक 
आवेदनपत्र भेजा कि जुह् स्वय दर्शनका हामी है, उसके घरमे दर्शनकी 
हजारो पुस्तके हे। मंसूरने आवेदतपत्रकों पढ़कर हुक्म दिया कि लेखककों 
तुरत जेल भेज दिया जाये। वह जेल भेज दिया गया और हस्ताक्षर 
करनेवाले डरके मारे छिपते फिरने लगे। मुल्लोने जनताकी आ्राँखोमे धूल 
भोककर उनमे धर्मान्धताकी भारी आग भडका दी थी। मसूर जानता 
था, कि यह श्राग देर तक इसी अवस्थामे नहीं रह सकती, किन्तु इसका 
दबना भी तभी सभव है, जब कि इसे एक बडी बलि दी जाये। वह रोइदकी 
बलि चढा चुका था, और वह भाग ठडी पड गई थी। बह जानता था, कि 
मुल्लोकी ताकतसे यह बाहरकी बात है, कि तुरत ही फिर जनताको उत्ती 
तरह उत्तेजित कर सके। इसीलिए बडे इतमीनानके साथ उसने इस 
कठमुल्लीको दबा देनेका निश्चय किया। 

जिस वक्‍त रोह्दको निर्वासित किया गया था, उसी वक्‍त कितने ही 
दूसरे दार्शनिको--जह॒बी, उसली, बजाया, कफ़ीफ, कराबी आदि--को 
भी निर्वासित किया गया था। इस वक्‍त मुल्लोंने खुशीमे आकर गरैकडो 
कविताये बनाई थी, जिनमेंसे कितनी ही अब भी सुरक्षित है । 

यहूदी स्पेनमे पहिलेसे दर्शनके ऋडाबर्दार थे, इसलिए लूसीमियाके 
यहुदियोने जब इस तास्तिक, पतित, दार्शनिककों उस दीन-अवस्थामे देखा, 
तो उसे वह सर-आँखोपर बैठानेके लिए तैयार थे। आखिर स्पेनमे एक 
छोटा गाँव था, जहाँके गँवार उस वक्‍त भी रोशदको सत्त्यका शहीद समझते 
थे। उतके इस सम्मानकी कीमत और बढ जाती है, जब हम जानते है कि 
उन्हे यह मालूम न था कि लूसीनियाका यह रोइद भविष्यमे सारी विद्या 
और प्रकाशकी दुनियाका पूज्य देवता बनने जा रहा है, और उस दुनियाके 
निर्माणकी बुनियादमे उसके विचार और अपमानकी ईटे भी पडेगी । 

रोहदके ऊपर होनेवाले भत्याचारोके बारेमें कितनीही बातें मशहूर 


इब्न-रोइद | इस्लामिक दर्शन २१७ 


है । एक बार वह लूसीनियासे फ्रास भाग गया, मुल्लोने पकंडवाकर उसे 
मस्जिदके दर्वाजेपर खडा करवाया, और यह सजा दी कि जो मस्जिदके 
भीतर दाखिल हो या बाहर निकले उसपर थुकृता जाये । एक अ्पमानका 
वर्णन स्वय रोइदने लिखा है--- सबसे अधिक दुख मुझे उस वक्‍त हुम्ना 
था, जब कि एक वार में और मेरा बेटा भ्रब्दुल्ला कार्दोवाकी जामा 
मस्जिदमे नमाज पढनेके लिए गये, लेकिन न पढ़ सके । चद गुडोने हल्ला 
मचाया, और हम दोनोको मस्जिदसे निकाल दिया गया । 

रोश्दको लूसीनियामे निर्वासित कर एक तरहसे सख्त नजरबदीमे रखा 
गया था; कोई दूसरी जगहका आदमी उससे मिलने नही पाता था । 

(ख) भुक्ति और सृत्यु--दो साल (११६७-६८ ई०) तक रोहद 
उस बुढ़ापेमे अपनी दार्शनिक प्रतिभाके लिए उस शारीरिक और मानसिक 
यातनाको सहता रहा। मसूर समझ रहा था, कि उसने अपने समयके 
लोगोके सामने ही नही इतिहासके सामने कितना भारी पाय किया है, किन्तु 

* रोददके बदले स्वय बलिवेदीपर चढनेकी उसको हिम्मत न थी। अब 
मसूर अपने पडोंसी ईसाई राजाब्ोकी अ्तिम पराजय करके जहाँ उधरसे 
निश्चिन्त था, वहाँ उसका प्रभाव अपनी प्रजापर एक भारी विजेताके तोर- 
पर हो गया था, उधर मुल्लोका जादू भी जनताके सिरसे कम हो गया 
था। मसूरके इशारेसे या खुद ही सेविली (भ्रश्वीलिया)के कुछ सभ्रात 
लोगोने गवाही दी कि रोश्दपर भूठा, बेबुनियाद इल्जाम लगाया गया था। 
इसपर मसूरने इस बर्तपर छोडतेका हुक्म दिया कि रोइद जासा-मस्जिद- 
के दर्वाजेपर खडा होकर लोगोके सामने तोबा करे । रोहद जामा मस्जिदके 
दर्वाजेपर तब तक नगे सिर खड़ा रखा गया, जब तक लोग नमाज पढते रहे, 
(और खुदा शान्तचित्तते उस नमाजकों सुवता भी रहा !)। इसके 
बाद वह कार्दोवामे बडी गरीबीकी जिन्दगी बिताने लगा । 


१ /इब्न-रोइद (रेनॉ हारा एक पुराने लेखक श्रब-मुहम्मद अब्डुल्‌ 
कबीर अंसारी से उद्धृत), पृष्ठ १६ 
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मसूरकी प्रात्मा भ्रभी भी उसे कोस रही थी, इसलिए वह रोश्दके साथ 
कुछ और उपकार करनेका रास्ता दूँढ रहा था। इसी बीच भराकोके 
काज़ी (जज)को उसके जुल्मके लिए बर्खास्त करना पडा। मंसूरने तुरत 
उसकी जगह रोश्दको मुकरेर किया । दशनकी पुस्तकोके ध्वंसका हुक्‍्म भी 
वापिस लिया गया, और जो दूसरे दाशनिक निर्वासित किये गए थे, उनको 
बुलाकर कितनोंकों बडे-बड़े दर्जे दिये गए। 

रोश्द एक साल और जीवित रहा, और अन्तमें १० दिसम्बर ११६८ 
ई० को मराकोमे उसका देहान्त हुआ; उसके शवकों कार्दोवामें लाकर 
खान्दानी कब्रस्तान मकबरा-अब्बासमे दफन किया गया । 

तेईस दिन बाद (२ जनवरी, ११६६ ई०)को मसूर भी मर गया, 
और साथही अपने तामपर हमेशाके लिए एक काला धब्बा छोड गया। 
वह समय जल्द आया जब स्पेनकी भूमिसे मंसूरके खान्दानका शासन ही नही 
'बल्कि इस्लाम भी खतम हो गया, किन्तु रोइदकी आवाज सारे युरोपमें 
गूँजने लगी। 

(ग) रोश्दका खभाव--रोश्दके स्वभावके बारेमे इतिहास-लेखक 
बाजीका कहना हें--- 

“इब्न-रोश्दकी राय बहुत मजबूत होती थी। वह जैसा ही जबद॑स्त 
प्रतिभाका धनी था, वैसाही दिलका मजबूत था । उसके सकलप बहुत पक्‍के 
होते थे, और वह कष्टोसे कभी भय नहीं खाता था ।” 

“रोहद गंभीरताकी मूर्ति था। ज्यादा बोलना उसके स्वभावमे न था। 
अ्रभिमान उसे छू नहीं गया था। किसीको बुरा-मला कहना उसे पसंद न 
था। धन और पदका न उसे अ्रभिमान था और न लोभ। वह अपने 
शरीरपर खर्च न करता था। दूसरोकी सहायता करनेमे उसे बहुत आनंद 
आता था। चापलूसीसे उसे सख्त घृणा थी। उसकी विशालहृदयता 
मित्रो ही तक नही शत्रुओ तकके लिए खुली हुई थी। वह कहां करता 


* “तबकातु ल-अतिब्बा, पृष्ठ ७६ 
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था--यदि हमने दोस्तोकों दिया, तो वह काम किया, जो कि हमारी 
अपनी रुचिके अनुकूल है । उपकार भौर दया उसे कहते है, जिसमे उत् 
शत्रओतकको शामिल किया जाये, जिनको हमारी तबियत पसंद नहीं 
करती ।”' 

“दया उसमे इतनी थी कि यद्यपि वर्षो वह काजी (जज) रहा, किन्तु 
कभी किसीको मृत्यु-दंड नही दिया । यदि कोई ऐसा मौका प्राता, तो स्वयं 
न्यायासनको छोड दूसरेको अपना स्थानापन्न बना देता । अपने शहर कार्दोवासे 
उसका वेसा ही प्रेम था, जैसा कि यूतानी दाशनिकोका अथेन्ससे । एक 
वार मंसूरके दर्वारमे जुढ और रोहदमें अपने-अपने शहरो सेविली और 
कार्दोवाके सबंध वहस छिड़ गई। रोइदने कहा--सेविलीमे जब कोई 
विद्वान मर जाता है, तो उसके ग्रंथ-सग्रहको बेचनेके लिए कार्दोवा लाना 
पडता है, क्योकि सेविलीमे इन चीजोकी पूछ करनेवाले नही हे; हाँ, जब 
कार्दोवाका कोई गायनाचाय मर जाता है. तो उसके वाद्य-यंत्र सेविलीमें 
विकनेके लिए जाते है, क्योकि कार्दोवामे इन चीजोंकी माँग नहीं है ।' 

पुस्तक पढ़नेका रोशदको बहुत शौक था। इब्न्‌'लू-अबारका कहना 
है कि रातके वक्‍त भी उसके हाथसे किताब नही छुटती थी। सारी-सारी 
रात वह किताब पढा करता था। अपनी उम्रमे सिर्फ दो रातें उसने किताव 
पढ़े विना विताईं, एक शादीकी रात, दूसरी वह रात जब कि उसके बापकी 
मृत्यु हुई।” 

(२) कृतियाँ--भिन्न-भिन्न विषयोंपर रोइदकी लिखी हुई पुस्तकोकी 
सख्या साठसे ऊपर है। इब्नु लू-अबारके कथनानुसार वह दस हजार पृष्ठके 
करीब है। मौलवी मुहम्मद यूनस्‌ अन्सारी (फिरंगीमहली)ने अपनी 
पुस्तक “इब्न-रोइद” मे (जो कि मेरे इस प्रकरणका मुख्य आधार हैं) भिन्न- 
भिन्न विषयोंपर रोददकी पुस्तकोंकी विस्तृत सूची दी है, में वहाँसे सिर्फ 





' “गासारलू-प्रदूहार”, पृष्ठ ११९. “नफ़्हु लू-तैब', पृष्ठ २१६ 
* “अलू-दीबाजुलू-मज्हव”, पृष्ठ एघ४.* “इब्म-रोइद”, पृष्ठ ११६-३० 
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पुस्तकोंकी संख्या देता हूँ। 


(१) दर्शन श्८ 
(२) वैद्यक २० 
(३) फ़िक़ा ५ 
(४) कलाम (वाद) -शआस्त्र ६ 
(५) ज्योतिष-गणित ह। 
(६) व्याकरण (अरबी) २ 





द्र् 


रोइदने अपनी सभी पुस्तकें अरबीमें लिखी थीं, कित्तु उनमेंसे कितनों- 
के अरबी मूल नष्ट हो चुके हैं, और उनके इब्रानी या लातीनी अनुवाद- 
ही मौजूद हें। 

इब्न-रोददने स्वयं लिखा है कि किस तरह तुफ़ैलने उसे दर्शनकी पुस्तकों- 
के लिखनेकी ओर प्रेरणा दी--एक दिन इब्न-तुफ़ैलने मुझे बुलाया। 
जब में गया तो उसने कहा कि श्राज अ्मीरुल मोमिनीन (यूसुफ) श्रफसोस 
करते थे कि श्ररस्तूका दशन बहुत गंभीर है, और (अरवी-) भ्रनुवादकोंने 
अच्छे अनुवाद नहीं किये हें। यदि कोई आ्रादमी तैयार होता श्रौर उनका 
संक्षेप करके सुवोध बना देता। में तो यह काम नहीं कर सकता, मेरी 
उम्र अब नहीं है, और अमीरुल्मोमिनीनकी सेवासे भी छुट्टी नहीं । 
तुम तैयार हो जाझ्रो, तो कुछ मुश्किल नहीं, तुम इस कामको अच्छी तरह 
कर भी सकते हो । मेने इब्न-तुफ़लकों वचन दे दिया, और उसी दिनसे 
अरस्तृकी कितावोंकी व्याख्या-टीकायें लिखनी शुरू की ।”_ 

रोइदकी दर्शैन-संवंधी पुस्तकोंको तीन प्रकारसे बाँठा जा सकता हैं-- | 

(१) अरस्तू तथा कुछ और यूनानी दार्शनिकोंकी पुस्तकोंकी टीका 
या विवरण । 


'४इत्न-रोदद” (रेनाँ), पृष्ठ ११ 
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(२) भ्ररस्तूका पक्ष ले सीना और फाराबीका खडन। 

(३) दर्शनका पक्ष ले गजाली आदि वाद-शास्त्रियोका खडन। 

रोददने अरस्तृके ग्रंथोंकी तीन प्रकारकी टीकाये की हे--- 

(१) विस्तृत व्याख्या टीका--इनमे हर मूल शब्दको उद्धृत कर 
व्याख्या की गई है । 

(२) मध्यम व्याख्या--इनमे वाक्यके प्रथम शब्दकों उद्धृतकर व्या- 
स्था की गई है । 

(३) सक्षेप ग्रथ--इनमे वाक्यकों बिलकूल दिये बिना ही वह भाव 
को समभाता है । 

अरस्तृके कुछ ग्रथोकी निम्न व्याख्याए रोश्दते निम्न सालो और 
स्थानोमें समाप्त की-- 


सन्‌ नाम पुस्तक स्थान 
११७१ ६० प्रस्समाश्र-वल-आलम' (व्याख्या) सेविली 
११७४ ई०.. खताबत-वलू-शेभ्रर' (मध्यम व्याख्या) कार्दोवा 
मावाद त्‌-तबीआत' (मध्यम व्याख्या) कार्दोवा 
११७६ ई० अखलाक' (मध्यम व्याख्या) कार्दोवा 
११८०६ ई० . तबीझात' (विस्तृत व्याख्या) सेविली 
इनके अतिरिक्त उसकी निम्न' पुस्तकोकी समाप्तिके समय और स्थान 
मालूम हे-- 
११७८ ई०. जवाहरु लू-कौन मराकों 
११७९ ई० कद्फ-मनाहजु लू-अवला सेविली 


* [06 (१0००0 ८६ ॥70700 (देवात्मा और जगत) 

* ॥60//0 (भाषण-श्षास्त्र) 0८705 (काव्य-शास्त्र) 
* 0॥26/77ए8/08 (प्रध्यात्म या श्रतिभौतिक-बास्त्र) 

: 008 (श्राचार-द्ास्त्र) 

+ [0॥ए808 (साइंस या भौतिक-शास्त्र) 
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११९३ ई० श्रलृ-इस्तेकात' (व्याख्या) सेविली 
११६९५६ई० बाज लू-असभ्नला वलू-अजबा फिल्‌-मन्तिक्‌ निर्वासत 

अरस्तूकी निम्न पुस्तकोपर रोहदकी तीनो तरहकी व्याख्यायें अरबी, 
इब्नानी, लातीनीमे से किसी न किसी भाषामे मौजूद हे-- 

१. तब॒इयात (भौतिक शास्त्र) 

' २ समाञ्र' (देवता या फरिव्ता) 

३. नफूस (विज्ञान या आत्म-शास्त्र) 

४ माबाद-तबइयातू (अ्रतिभौतिक या अध्यात्म शास्त्र) 

अरस्तके प्राणिशास्त्र (किताब ल-हेवान)के पहिले दस अ्रध्याप्रोपर 
रोहदकी व्याख्या नहीं मिलती। आचार-शास्त्रकी व्याख्यामे उसने लिखा 
है कि मुझे भरस्तूके राजनीति-शास्त्रका अरबी अनुवाद स्पेनमे नही मिला, 
इसलिए मेने भ्रफलातूके 'प्रजातत्र” (जमहूरियत्‌)की व्याख्या लिखी । 





* जालीनूस (गलेन)की पुस्तक 

* रोददकी पुस्तकोके हस्तलेख भ्रधिकतर यूरोपके निम्न पुस्तकालयोंमें 
मिलते हे-- 

१-स्व्योरियल पुस्तकालय, (मद्रिदसे ४० मीलपर स्पेन); २- 
विब्लियोथिक नाइनल (पेरिस); ३-बोड्लियन लाइब्रेरी (आक्सफोर्ड, 
इंग्लेड); ४-लारन्तीन पुस्तकालय (फ्लोरेन्स, इताली); ५-लाइडेन 
पुस्तकालय (हालेड) । इनमें सबसे ज्यादा ग्रंथ स्क्योरियलमें है । स्पेन 
श्रौर इतालीके पुस्तकालयोहीमें भ्ररबी लिपिके कुछ हस्तलेख है, नहीं तो 
इन्नानी और लातीनीके अनुवाद या इन्नानी-लिपिमें अरबी भाषाके ग्रंथ ही 
ज्यादा मिलते है। हिन्दुस्तानमें हमारे प्रान्तके झरा शहरकी एक सस्जिद- 
के पुस्तकालयमें रोहदके दो संक्षेप ग्रंथ बारेम्तियास और प्रथूम अनालो- 
तिकापर हे। 

* सब मिलाकर भ्ररस्तुकी निम्न पुस्तकोपर रोदद कृत टीकायें है-- 

टीकार्ये--१-बुह्हान (मन्तिक ), २-समाप्न-ब-भ्रालस, रे-तबृइयात, 
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रोददके दाशेनिक विचारोको जाननेके लिए उसके दशेन-सबंधी 'सक्षेप” 
(तलूखीस) फाराबी, तथा सीनापर आक्षेप और वाद-शास्त्रके खडन देखने 
लायक है, जो बदकिस्मतीसे किसी जीवित भाषामे बहुतही कम छुपे हुए है ।' 
रोइदकी किसी पुस्तककी विशेष तौरसे विवेचना यहाँ सभव नही है, 





४-नफ़्स, ५-साबाद-तबइयात्‌ । 
संक्षेप--६-खतावत्‌, ७-शेश्रर ८-तौलीद-ब-इन्हलाल, ६-प्रासार- 
श्ल्‌हया, १०-अखलाक, ११-हिस्सू-व-भहसूस, १२-हेवान, १३-तव- 
हलुद-हैवान । 
इनमें १,६,७, मन्तिक्त (+-्तेकंशास्त्र) की श्राठ पुस्तकोंसें से है। २,३,, 
४,५,९,१ १, १३-तब्‌-इयात (5-भौतिकश्ञास्त्र) की श्राठ पुस्तकोंमेंसे;, 
शवों पुस्तक श्रतिभोतिकद्यास्त्र हे, और १०वीं आ्राचार-शास्त्र । 
* संक्षेपो्मे-- 
१-तल्ब्ीस-संतकियात्‌ (तककंद्ञास्त्र-संक्षेप) 
२-तल्खीसू-तबंइयात (भोतिशास्त्र-संक्षेप) 
३-तल्लीसू-साबाद-तब्॒‌इयात्‌ (अ्तिभोतिकशास्त्र-संक्षेप)' 
४-तल्खीस्‌-प्रप्लाक़ (आचारशास्त्र-संक्षेप) 
४-शरह-जम्हूरियत्‌ (प्रजातंत्रकी व्याख्या) 
वादक्षास्त्रियोंके खंडन-- ' 
१-तोहाफ़तुल-तोहाफ़तुल्‌-फ़िलासफ़ा (दर्शन-खंडन-खंडन) यह प्रधान- 
तया ग्रज्ञालीके तोहाफ़तुल-तोहाफत (दर्शन-खंडन) का खंडन है । 
' रे-पस्लुलू-तुक्ाल। 
३-कइफुल-अदला । 
श्ररस्तुके तकंको ग्रलत समक्षनेके लिए फ़ाराबीके विरुद्ध रोइदने तीन 
पुस्तकें लिखी हे, जिनमें “तल्खीस-मोक़ालात्‌ृ-फ़ाराबी फिल्मन्तिक़ 
मुख्य हैं। सीनाकी पुस्तक “शफ़ा की ब्रह्म-विद्या (इल्मुल-इलाही)पर 
आक्षेप किया है। 
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इसलिए इसके लिए पाठक आगे आनेवाले उद्धरणोसे ही सतोष करे। 

(३) दाशनिक विचार--रोहदके लिए भ्रस्तू मनृष्यकी वुद्धिका 
उच्चतम विकास था, वह अपना काम वस यही समभता था, अरस्तृके 
दर्शनको ऐसे रूपमे प्रकट करे, जिसमें उसके तत्वज्ञानके सम्रभनेमे 
गलती न हो, इसीलिए वह कितनी ही बार फाराबी और सीवाकी गल- 
तिथोकों दिखलाता है। फाराबी द्वितीय अरस्तू के नामसे मशहूर हुआ, 
किन्तु रोइद अरस्तूकों जिस ऊँचाईपर पहुँचा समभता था, वहाँ पहुँचना 
किसीकी शक्तिसे वाहर समभता था, और शायद वह यदि यहूं सुनता तो 
बहुत खुब होता कि पीछेकी दुनियाने उसे (अरस्तृ) भाष्यकार की 
उपाधि दी है। 

सबसे पहिले हम उन बातोके बारेमे कहना चाहते है जिनके वारेमे 
रोशद और गजाली तथा दूसरे वादबास्त्रियो का भगडा था--- 

(क) ग़ज़ालीका खंडन--रोझ्दका समय ठीक वही है, जो कि 
श्री हर्षका। श्रीहृषका दार्शनिक ग्रथ “खड़न-खड-खाद्” (खडरूपी खाँडका 
आहार या खडन रूपी मिठाई) है, भौर रोशदके ग्रथका नाम भी उससे मिलता- 
जुलता “तोहाफतुल-तोहाफतु लू-फिलासफा” (दर्शन-खडन-खडन) सक्षेपमे 
तोहाफतु लू-तोहाफत्‌ (खंडन-घड़नत) है, 'खड़न-खाद्य” और, 'खड़न-खडन - 
में नाम सादृश्य बहुत ज्यादा जरूर है, किन्तु, इससे दोनोके प्रतिपाद्य विषयोको 
एक समभनेकी गलती नही करनी चाहिए, ' दोनोमे यदि और कोई समानता 
है, तो यही कि दोनो ऐसे यूगमे पैदा हुए, जिसमे खडनपर खडन बडे जोरसे 
चल रहे थे। श्रीहर्प अपने “खड़न” को “धर्मकीति” और उन जेसे तक- 
आस्त्रियों तथा वस्तुवादी दाशनिकोके खिलाफ इंस्तेमालकर शून्य-त्रह्म 
वाद” स्थापित करना चाहता है। उसका समकालीन रोहद गज़ालीके 
हिविधात्मक “ब्रह्मवाद”का खड़नकर वस्तुवादी “विज्ञानवाद'--जों कि 


' “दुरावाध इच धर्मकीत्तें: पन्‍्था., तदत्रावहितेत भाव्यम ---संडन- 
खंड खाद्य । 
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धर्मकी्तिके वादके बहुत नजदीक हे---की स्थापना करना चाहता था। भ्र्थात्‌ 
पूर्व भर पश्चिमके दोनो महान्‌ दाशैनिकोंमे एक (श्रीहृषे) वस्तुवादको 
हटाकर भ्र-वस्तुवाद (विज्ञानवाद, शृन्यवाद) कायम करना चाहता था, 
दूसरा (रोइद) अवस्तुवाद (सूफी ब्रह्मवाद)कों हटाकर वस्तुवादकी स्थापना 
कर रहा था। और दोनोके प्रयत्नोका श्रागे हम परिणाम क्या देखते हे ” 
श्रीहृषकी परपरा ब्रह्मगादके मायाजालमे उलभकर भारतके मृतोलन्न 
समाजको पैदा करती है, और रोइदकी परम्परा पुनर्जागरणके संघर्षमे भाग 
लेकर नवीन युरोपके उत्पादनमे सफल होती है। भारतमे यदि गजाली 
और श्रीहर्ष परपरा सर्वमान्य' रही, तो उसके कार्य-कारण सबंध भी दिखाई 
पडते है । 

(») दशनालोचना ग़ज़ालीकी अनधिकार-चेष्टा--एक बार 
अपनी स्मृतिकों ताजा करनेके लिए इस्लामिक वाद-शास्त्र(--कलाम)पर नजर 
दोडानी चाहिए। मोतजलाने “वाद को अपनाया, फिर पबुलु-हसन-अशु- 
अरीने बस्रामे इसी हथियारकों लेकर मोतजलापर प्रहार करना शुरू 
किया। अ्रशुअरीके अनुयायी अबूबक्र बाकलानीने बादमे थोडी दर्शनकी 
पुट देनी चाही, जिसमे गजालीके गुरु इमाम हमेनने अपनी प्रतिभा- 
का ही सहारा नहीं दिया, बल्कि गजाली जैसे शागिदंको तैयार करके दे 
दिया । गजालीने सूफीवाद, दशनवाद, कुरानवाद, बुद्धिवाद, अ्र-बुद्धिवाद, 
कबीलाशाही जनतत्रवाद . , . .क्या क्‍या नही मिलाकर एक चूँचेंका मुरब्धा 
“बाद” (कलाम)के नामपर तैयार किया, जिसका नमूता हम देख चुके हे। 
गजालीके “दशेन-खडन के खड़नमे उस जैसेही नामपर रोददका दर्शन- 
खंडन-खडन” लिखना बतलाता है, कि रोश्दको गजालीका चूँचूंका मुरब्बा 
पसंद नही भ्राया ।' रोइद अपनी पुस्तक “कदफु लु-अदला” में गजालीके इस 
चूँचूँके मुरब्बेके बारेमे लिखता है-- 

“इस्लाममे सबसे पहिले बाहरी (मतवालो)ने फसाद (गा, मतभेद) 





* पृष्ठ ७२ 


१४ 
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पैदा किया, फिर मोतजलाने, फिर अशअरियोंने, फिर सूफियोंने और 
सबसे अन्तमें ग्ज्नालीने | पहिले उस (गज्जाली)ने मक़ासिदुल-फ़िलासफ़ा” 
(दर्णनाभिग्राय) एक पुस्तक लिखी । जिसमें (यूनानी-)आचायोंके मतोको 
खोलकर विना घटाये बढ़ाये नकल कर दिया । उसके वाद “'ोहाफतुल्‌- 
फ़िलासफ़ा (दर्शन-खंडन) लिखा, जिसमें तीन सिद्धान्तोंके वारेमे दाग- 
निकोकों काफिर वनाथा । उसके वाद जवाहर लू-क्रान में ग्रजञालीने खुद 
बतलाया, कि तोहाक़नु लू-फ़िलासफ़ा” (दर्णन-खंडन) केवल लड़ाई-भिडाई 
, (नजजब्ल)की किताव हैं, और मेरे वास्तविक विचार “मज्नून-वे-अला- 
गेरे-अह्लेही में हें। इसके वाद ग़ज़ालीने “मिद्कातु लु-अन्वार एक किताव 
लिखी, जिसमें ज्ञानियोंके मतंबोकी व्यास्या करके यह साबित किया कि 
सभी ज्ञानी असली सत्त्यसे अपरिचित हे; इसमें अपवाद सिर्फ वह है, जो 
कि महान्‌ सिर्जनहारके संवंधके दाशनिक सिद्धान्तोंकों ठीक मानते है। यह 
कहनेके वाद भी कितनी ही जगह ग्रज्ञालीने यह वतलाया है कि ब्रह्म- 
ज्ञान (--इल्म-इलाही) केवल चिन्तत और मननका नाम है; भर इसी 
लिए मुनकृक़ज़ञ-मिनलू-तलाल” में (अरस्तू आदि) आचार्योपर ताना 
कसा हैँ, और फिर स्वयं ही यह सावित किया है, कि ज्ञान एकान्तवास 
तया चिन्तनसे प्राप्त होता है। सारांग यह कि ग़ज़ालीके विचार इतने 
विभिन्न और अत्विर है, कि उसके अ्रसली विचारोका जानता मुन्किल है ।” 

ग़ज़ालीने “तोहाफ़तुल्‌-फ़ेलासफ़ा”की भूमिका! अपने जमानेंके दार्ग- 
तिकोंकों जो फटकारा है और उनके २० सिद्धान्तोका खंडन किया है, 
उसके उत्तरमें रोब्द 'खंडन-खंडन'में लिखता है-- 

४ (दार्मनिकोंके) इन सिद्धान्तोंकी जाँच सिर्फ वही आदमी कर सकता 
है, जिसने दर्शनकी कितावोंको ध्यानपूर्वक पढ़ा है (गज़जाली सीनाके अतिरिक्त 
कुछ नहीं जावता था), ग़ज़ाली जो यह आश्षेप करता है, इसके दो कारण 
हो सकते हें,--या तो वह सब वातोंको जानता है, और फिर आक्षेप करता 
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है, और यह दुष्टताका काम है; या वह अनभिन्न है, तो भी श्राक्षेप करता 
है, भर यह मूर्खोको ही शोभा देता है। लेकिन गजालीमे दोनो बातें नही 
मालूम होती। मालूम यह होता है, कि बुद्धिके अभिमानने उसे इस पुस्तक- 
को लिखनेके लिए मजबूर किया। आइचर्य नही यदि उसकी मशा इस तरह 
लोगोंमे प्रिय होनेकी रही हो।” 

(०) काय-कारण-नियम अटल--गज़ालीने प्रकृतिमे कार्ये- 
कारण नियमको माननेसे यह कहकर<« इन्कार कर दिया कि वसा मान 
लेनेपर “करामात (>>अकलके खिलाफ श्रप्राकृतिक घटनाएँ) गलत हो 
जावेगी, श्रौर धर्मंकी बुनियाद करामातपर ही है ।”' 

इसके उत्तरमे रोरद कहता है--- 

“जो आदमी कार्य-कारण-नियमसे इन्कार करता है, उसको यह मान- 
नेकी भी जरूरत नही कि हर एक कार्य किसी न किसी कर्तासे होता है । 
बाकी यह बात दूसरी है, कि सर्सरी तौरसे जिन कारणोंकों हम देखते हे, 
वह काफी स्याल न किए जाये; किन्तु इससे कार्य-कारण-नियम ( <-इल्लियत ) 
पर असर नही पडता ! असल सवाल यह हे कि चूँकि कुछ ऐसी चीजे 
भी है जिनके कारण या सबबका पता नहीं लगता, इसलिए क्या एकदम 
कार्य-कारण-नियमसे ही इन्कार कर दिया जाये। लेकिन यह बिलकुल 
गलत बात है। हमारा काम यह है, कि अ्रनुभूत (वस्तु)से भ्न-अनुभ्त 
(अज्ञात)की खोज करें, न कि यह कि (एक वस्तुके) अनू-अनुभूत होनेकी 
वजहसे जो अ्नुभूत (ज्ञात है) उससे भी इन्कार कर दे ।. . . , 

“आखिर ज्ञानका प्रयोजन क्या है ” सिर्फ यही कि अस्तित्व रखने- 
वाले (पदार्थो)के कारणोंका पता लगावे । लेकिन जब कारणोंहीसे बिल्कुल 
इन्कार कर दिया गया, तो भ्रब बाकी क्‍या रहा ” तकंशास्त्रमे यह बात 
प्रमाण-कोटि तक पहुँच गई है, कि हर कार्यका एक कारण होता है; फिर 
यदि कारण और हेतुसे ही इन्कार कर दिया गया, तो इसका नतीजा या 


_“तोहाफतुल्‌-फ़िलासफ़ा, पृष्ठ ६४ 
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तो यह होगा, कि कोई वस्तु मालूम (>जजात) न रहेगी, या यह कि किसीको 
पक्का मालूम (-जात) न (मानना) होगा, और सभी ज्ञात (वस्तुओं)को 
काल्पनिक कहना पड़ेगा। इस तरह पक्का (सच्चा) जान दुनियामें 
रह न जायेगा |” 

“कब्फूल-अदला में इसी विपयपर वहस करते हुए रोग्द कहता है-- 

“यदि कार्य-कारण (नियम)से विलकूल इन्कार कर दिया जाये 
अर्थात्‌ यह मान लिया जाये कि जगत्‌का वर्तमान (कार्य-कारण-) स्थितिसे 
क्रिसी दूसरी स्थितिके रूपमें वव्लना संभव है, और जगतूमें कोई अटल सवध 
नहीं हूँ; तो गिल्‍पी (+-हकीम )के शिल्प (--हिकमत )के लिए क्या वाकी 
रह जायेगा ? जिल्म तो नाम ही इसका है, कि सारा जगत्‌ क्रम और नियमका 
अनुसरण करे। लेकिन जब मनुप्यके सारे काम सयोगव हर अगसे 
किये जा सकते हे---अ्र्थात्‌ आँखके ज्ञानका आँखसे, कानके विपयक्ा कानसे, 
रसनाके विपयका रसतासे कोई अटल संबंध नहीं है, तो भनुष्यके ढाँचेमे 
ईव्वरी कारीगरी या शिल्पका कौनसा नमूना वाकी रहेगय ।. . . .अ्गर 
वर्नमान नियम पलट जाये--थानी जों चीज परिचिमकी श्रोर गति कर 
रही है, वह पूर्वकी ओर, और जो पूर्वकी ओर गति कर रही है वह परिचिमकी 
ओर गति करने लगे, आग ऊपर उठनेकी जगह नीचे उतरने लगे, मिट्टी 
नीचे उतरनेकी जगह ऊपर चढने लगे, तो फिर क्या (ईशवरकी) कारीगरी 
और जिल्प झूठा न हो जायेगा ।” 

(८) घर्म-दशन-समन्वयका ढंग ग़लत--नज़ाली भी बुद्धि और 
बर्म अथवा दर्शन और बममे समन्वय (समभौता) करानेंके पक्षपाती है) 
और रोह्द भी, किन्तु ढोनोमे भारी अन्तर यह है । “इव्न रोदद मजहवको 
विद्या (+-दर्गन)के मातहत समझता है, और गज़ाली विद्याकों मजहवके 
मातहत । रोब्द लिखता हैं---“जवब कोई बात प्रमाण (नन्वुर्हन)से 


! धतोहाफतु त्‌-तोहाफ़त्‌”, पृष्ठ १९९. पृष्ठ ४१ 
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सिद्ध हो गई, तो मजहब (की बात)में जरूर नई व्याख्या (--तावील) 
करनी होगी ।* 

(ख) जगत आदि-अन्‍न्त-रहित--अरस्तू तथा दूसरे यूनानी दाशे- 
निक जगत्‌कों अभावसे उत्पन्न नहीं बल्कि अनादिकालसे चला आता, तथा 
अनन्तकाल तक चला जानेवाला मानते थे; गजाली और इस्लामका इसपर 
एतराज था। रोहदने इस विषयको साफ करते हुए अपने ग्रंथ अतिभौतिक 
शास्त्र-सक्षेप मे लिखा है-- 

“जगत्‌की उत्पत्तिके सिद्धान्तपर दाशनिकोके दो परस्पर विरोधी 
मत हे। (१) एक पक्ष उत्पत्तिसे इन्कार करता है, और विकास-नियमकां 
माननेवाला है, भौर (२) दूसरा पक्ष विकाससे इन्कार करता है और 
उत्पत्ति होनेकी मानता है। विकासवादियोका मत है, कि उत्पत्ति इसके 
सिवा भ्ौर कुछ नही है कि बिखरे हुए परमाणु इकट्ठु हो मिश्रित रूप स्वीकार 
कर लेते हे । ऐसी अवस्थामे निमित्तकारण (ईइवर)का कार्य सिर्फ इतना 
ही होगा कि भौतिक परमाणुश्रोको शकल देकर उनके भीतर पारस्परिक 
भेद पैदा करे। इसका श्रर्थ यह हुआ कि ऐसी अवस्थामे कर्त्ता उत्पादक 
(<स्रष्टा) नही रहा। बल्कि उसका दर्जा गिर गया, और वह केवल 
चालकके दर्जेपर रह गया । 

“इसके विरुद्ध उत्पत्ति या सृष्टिके पक्षपाती मानते है, कि उत्पादकने 
भूत (ज-प्रकृति)की जरूरत रखे बिना जगत॒कों उत्पन्न किया। हमारे 
(इस्लामिक) वाद-शास्त्री (मुत्कल्लमीन, गज़ाली आ्रादि) और ईसाई 
दाशनिक इसी मतको मानते है । . 

“इन दोनों मतोके अतिरिक्त भी कुछ मत है, जिनमे कम था अधिक 
इत दो विचारोमेंसे किसी एक विचारकी भलक पाई जाती है । उदाहरणार्थ 

(१) इब्न-सीना यद्यपि विकासवादियोंसे इस बातमें सहमत है, कि 
(जगतू-उत्पत्ति) केवल भूत (++अक्ृति)के शकल-सूरत पकडनेका नाम है; 
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लेकिन सूरत' (--आकृति )की उत्पत्तिके प्रश्नपर वह अरस्तूसे मत-मेद 
रखता है। भरस्तू कहता है कि प्रकृति (+-भूत) और भ्राकृति दोनो अनुत्पन्न 
(+>+नित्य) है, लेकिन इन्न-सीना प्रकृतिको अनुत्पन्न तथा श्राकृतिको उत्पन्न 
(>अनित्य) मावता है; इसीलिए उसने जगतु-उत्पादकका नाम श्राकृति- 
क्रारक शक्ति रखा है । इस प्रकार इस (सीना)के मतके भ्रनुसार प्रकृति 
केवल (कार्य-)अ्रधिकरण का नाम है--उत्पत्ति या कार्यकी सामथ्ये' 
(स्वत) उसमें बिलकुल नहीं है। (२) इसके विरुद्ध देमासियुस्ं श्र 
फाराबीका मत है कि बाज श्रवस्थाश्रोमें स्वयं प्रकृति भी (जगत्‌-) 
उत्पत्तिका काम कर सकती है । (३) तीसरा मत अरस्तुका है। उसके 
मतका संक्षेप यह है---श्रष्टा (--उत्पादक ) नही प्रकृतिका सष्टा हे भर नही 
आकृतिका, बल्कि इन (प्रकृति, श्राकृति)दोनोसे मिलकर जो चीजे बनती 
है, उनका स्रष्टा है ।--श्र्थात्‌ प्रकृति मे गति पैदाकर उसकी आकइति-- 
शकल--को' यहाँ तक बदल देता है, कि जो अन्तहित शक्तिकी अवस्थामे 
होती है, वह कार्य-पन (--कार्य-अवस्था ) मे भ्रा जाती है। सष्टाका कार्य बस 
इतना ही है। इस तरह उत्पत्तिकी क्रियाका यह श्रर्थ हुआ, कि प्रकृतिको 
गति देकर अन्तहित, अ-प्रकट) शक्ति (की अवस्था) से कार्य (के रूप)मे ले 
श्राना।---र्थातू सृष्टि वस्तुकी गति-क्रिया है। किन्तु, गति गर्मीके बिना नही 
पैदा हो सकती । यही कारण है कि जल--और पृथिवी--मडलमें जो गर्मी 
छिपी (--निहिंत ) है, उसीसे रग-रंगके वनस्पतियों भौर प्राणियोकी उत्पत्ति 
होती रहती है। नेचरके ये सारे कार्य नियम--क्रम--के साथ होते हे; 

जिसको देखकर यह ख्याल होता है कि कोई पूर्णबुद्धि इसका पथ-अरदर्शत कर 
रही है, यद्यपि दिमागकों इसके बारेमे किसी इन्द्रिय था मावसिक-जश्ञानका 
पता नही । इस बातका भ्रथे यह हुआ, कि अरस्तृके मतमे जगतू-स्रष्टा 





' इन्क्आनाल। ' सलाहियत्‌। ' सामस्तियुस्‌ (नौश्ेरवांकालीन) । 
* प्रकृति यहाँ सांख्यकी प्रकृतिके श्र्थमें नहीं बल्कि मूल भौतिकतत्त- 
के अर्थमें प्रयृकत है । 
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आकृति--शकल--का उत्पादक नही है; भर हम उसको उनका उत्पादक 
माने, तो यह भी मानना पडेगा, कि वस्तुका होना अ्र-वस्तुसे (अ्रभावसे 
भावका) होना हो गया । 

-सीनाकी गलती यह है, कि वह आकृतियोंकों उत्पन्न मानता हें, 
श्र हमारे (इस्लामिक) वादशास्त्रियोंकी गलती यह हैँ, कि वह वस्तु- 
को अ्र-वस्तु (--भ्र-भाव) से हुई मानते हे । इसी गलत सिद्धान्त--वस्तुका 
श्र-वस्तुसे होना--को स्वीकार कर हमारे वादशास्त्रियोंने जगतृ-स्रष्टाकों 
एक ऐसा पूर्ण (स्वृतंत्र-) स्वतत्न कर्त्ता मान लिया है, जो कि एक ही समयमे 
परस्पर-विरोधी वस्तुओको पैदा किया करता है। इस मतके अनुसार 
न आग जलाती है, ग्रौर त पानीमे तरलता भर भ्रा््ता (स्नेह) की सामर्थ्य 
है। (जगतमे) जितनी वस्तुए है, वह अपनी-अपनी क्रियाके लिए 
जगत्‌-स्रष्टाके हस्तक्षेपपर भ्राश्वित हे । यही नही, इन लोगोंका ख्याल है, कि 
मनृष्य जब एक ढेला ऊपर फेकता है, तो इस क्रियाको उसके प्रग--अवयव- 
स्वयं नही करते, बल्कि जगत्‌-स्रष्टा उसका प्रवत्तक भौर गतिकारक होता 
है। इस प्रकार इन लोगोंने मनुष्यकी क्रिया-शक्तिकी जडही काठ डाली ।* 

इसी तत्त्वकों श्रव्यत्र समभाते हुए रोइद लिखता ह-- 

(9) प्रकृति-- (जगतु-) उत्पत्ति केवल गतिका नाम है; किन्तु 
गतिके लिए एक गतिवालेका होना ज़रूरी है। यह गतिवाला जब केवल 
(अ्न्तहित) क्षमता या योग्यताकी भ्रवस्थामे है, तो इसीका नाम मूल भूत 
(प्रकृति) है, जिसपर हर तरहकी आ्राकृतियाँ पिन्हाई जा सकती हे, यद्यपि 
वह अपने निजी रूप (>-स्वभाव) मे हर प्रकारकी प्राकृतियों---शकलों---से 
सर्वथा रहित रहता है। उसका कोई तवंसम्मत लक्षण नहीं किया जा 
सकता, वह केवल क्षमता--योग्यता--का नाम है। यही वजह हें, 
जगत पुरातन--अनादि--है, क्योकि जगत्‌की सारी वस्तुएं अस्तित्वमे 
झानेसे पहिले क्षमता--योग्यता--की अवस्थामे थी, अर-वस्तु (अभाव) 





५तलूखीसू-तबइयात” (भौतिक-शास्त्र संक्षेप) । 
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से वस्तु (सन्भाव) का होना असभव हेै।” 

“प्रकृति स्वथा अनुत्पन्न (--अनादि)और अ-तरवर ( >-न नाश होने 
लायक) है, दुनियामे पैदाइशका न-अन्त होनेवाला क्रम जारी है। जो 
वस्तु (अन्तहित) क्षमता या योग्यताकी अवस्थामे होती है, वह क्रिया- 
अवस्थामे जरूर आती है, भ्रन्यथा दुनियामे बाज चीजोको कत्तकि बिना 
ही रह जाना पडेगा। गतिके पहिले स्थिति या स्थितिके पहिले गति नहीं 
होती, बल्कि गति स्वय आदि-अन्त-रहित है। उसका कर्त्ता स्थिति ( +-्गति- 
शन्यता) नही है, बल्कि गतिके कारण स्वयं एक दूसरेके कारण होते हे। 

(2) गति सब कुछ--जगत्‌का अस्तित्व भी गतिहीसे कायम है। 
हमारे शरीरके अभ्रन्दर जो तरह-तरह के परिवर्तन होते है उन्हीसे हम इस 
दुनियाका श्रदाजा लगाते है, यही परिवर्तन गतिके भिन्न-भिन्न प्रकार हे । 
यदि जगतू एक निर्जीव यत्रकी भाँति स्थिर (>-गति-शून्य) हो जाये, तो 
हमारे दिमाग से दुनियाका ख्याल भी निकल जायेगा। स्वप्नावस्थामे हम 
दुनियाका अदाजा अपने दिमाग औ्रौर र्यालकी गतियोंसे करते हे। भौर जब 
हम मधुर स्वप्नमे बेखबर (--सुषुप्त) रहते है, उस समय दुनियाका ख्याल 
भी हमारे दिलसे निकल जाता है। साराश यह है कि यह गरतिहीका 
चमत्कार है, जो कि भारम्भ और अन्तके विचार हमारे दिमागमे पैदा होते 
है । यदि गतिका भ्रस्तित्व न होता, तो जगत्‌मे उत्पत्तिका जो यह लगातार 
प्रवाह जारी है, उसका अस्तित्व भी न होता, भर्थातू दुनियामे कोई चीज 
मौजूद नहीं हो सकती ।”' 

(ग) जीव---नफ्स' या विज्ञानका सिद्धान्त भ्ररस्तूके लिए जितना 
महत्त्वपूर्ण है, रोबदके लिए वह उससे भी ज्यादा है, क्योकि उसने इसीके 
ऊपर अपने एक-विज्ञानता के सिद्धान्तकों स्थापित किया है। लेकित जिस 
तरह जगतूके समभनेके लिए प्रकृति (+-मूल तत्त्व) और गति एवं 





' “तलखीस-तब-इयात (भौतिक-शास्त्र-संक्षेप) । 
* यूनानी चवूस ()0०४७)--अ्रक्ल । ९ “वहुदत्‌-पक्ल । 
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गतिका स्रोत ईएवर जानना जरूरी है, उसी तरह ईइवर' कर्त्तानफ्स या 
कर्ता-विज्ञान' जो कि तफ्सो (-- विज्ञानो)का नफूस (विज्ञान) और सभी 
नफ़्सोके उद्गम तक पहुँचनेके पहिले प्रकृति और ईइवर (--मफ्स)के 
बीचके तत्त्व जीव (रूह)के बारेमे जानना ज़रूरी है। 

(४) पुराने दाशनिकोंका मत--पुराने यूनानी दाशनिक जीवके 
बारेमे दो तरहके विचार रखते थे, एक वह जो कि जीवको भूत (>-्रक्ृति)- 
से भ्रलग नही समभते थे जैसे एम्पेदोकल (४८५३-३० ई० १०), एपीक्र 
(३४१-२७० ई० पृ०)। और दूसरे दोनोकों श्रलग-अलग मानते थे, इनमे 
मुख्य हे अनलागोर (५००-४२८ ई० १०), भ्रफलातृन (४२७-३७० 
ई० पृ०)। पुराने यूतावी दानिक इस बातपर एकमत थे, कि जीवमे 
ज्ञान और स्वत गति यह दो बाते भव्य पाई जाती हैं। भ्रस्ीमनके मतमे 
जीव सदा गतिशील तथा आदि-अन्तहीन (नित्य) पदार्थ है। क्षणिकवादी 
हेराक्लितु (५३५-४२५ ई० पू०)के मतमे जीव सारे (भौतिक) तत्त्वोसे 
श्रेष्ठ भर सूक्ष्म है, इसीलिए वह हर तरहकी परिवतेनशील' चीजोको 
जान सकता है। देवजेन (४२१-३२२ ई० १०) जीवके मूल तत्त्वको 
वायुका सा मानता है, जीव स्वय उसकी दृष्टिमे सूक्ष्म तथा ज्ञानकी शवित 
रखता है। परमाणुवादी देमोक्रितु (४६०-३७० ई० पू०)के मतमे जीव 
कभी न स्थिर होनेवाली सतत गतिशील, तथा दुनियाकी दूसरी चीजोंको 
गति देनेवाला तत्त्व है, भौतिकवादी एम्पेदोकल (४८३-४३० ई० पू०) 
के मतमे जीव दूसरी मिश्रित वस्तुप्रोकी भाँति'चार महाभूतोसे बना है । 
आपसमें मत-भेद जरूर है, किन्तु सिर्फ पिथागोरं (५७०-५०० ई० पू०) 
भौर जेनो' (४६०-४३० ई० पू०)को छोड सुक्रात' (४६६-३६६ ई० 





* नफ़स-फग्माल-5.)८(ए६ ९४४०7. 

* संख्या-ब्रह्मके सिद्धान्तमें जीवको भी शञामिलकर उसे श्र-भोतिक 
संख्या-तत्त्व मानता था । े 

* बह जीवको संख्या जेसी एक श्र-भौतिक वस्तु मानता था। 
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पृ०)से पहिलेवाले सारे यूनानी दाशनिक जीव और भूत (--प्रकृति) को 
अलग-अलग तत्त्व नही समभते । 

(9) अफलातूँका मत्त--अफलातूने इस बातपर ज्यादा जोर दिया 
कि जीव और भूत अलग-अलग तत्त्व हे। मानव शरीरके भीतरके जीव 
उसके मतमे तीन प्रकारके हे-(१) विज्ञानीय जीव जो कि मनुष्यके 
मस्तिष्कके भीतर सदा गतिशील रहता है; (२) दूसरा पाह्विक जीव 
हृदयमे रहता है, भर नश्वर है । इससे आदमीको क्रोध और वीरताकी 
प्राप्ति होती है। (३) पाशविक जीवसे भी नीचे प्राकृतिक (>-वानस्पतिक) 
जीव है; क्षुधा, पिपासा, मानूषिक कामना आदिका उद्गस यही है। 
वानस्पतिक (--प्राकंतिक) और पाशविक जीव आमतौरसे झ्ात्मिक जीवके 
आधीन काम करते हे, किन्तु कभी-कभी वह मन-माली करने लगते हे, तब 
अ्क्‍ल (-“विज्ञान) बेचारी असमर्थ हो जाती है, और आदमीके काम 
अबुद्धि-पूवंक कहे जाते है । 

(०) अरस्तूका सत--अरस्तू जीवके बारेमे अपने गुरु भ्रफलातृंके इस 
भत (भूतसे जीवका एक भिन्न द्रव्य होना)से सहमत नहीं है। भरस्तृका 
पुराने दाशनिकोपर यह आक्षेप है कि वह जीवका ऐसा लक्षण नही बतलाते 
जो कि वानस्पतिक (प्राकृतिक), पाशविक, और आत्मिक तीनों प्रकारके 
जीवोपर एकसा लागू हो ।' अरस्तू अपना लक्षण करते हुए कहता है कि 
भूत (>-अरकृति) क्रियाका आधार (--क्रिया-अधिकरण) मात्र है, और 
जीव केवल किया या श्राकृति' है । भूत और जीव भ्रथवा प्रकृति और 
आकृति परस्पर-सबद्ध तथा एक दूसरेंके पूरे भ्रंश है, इन दोनोके योगकों ही 
प्राकृतिक (+-भौतिक) पिंड' कहा जाता है। अभाव या अंघकारमे पड़ी 
प्रकृति (>न्भूत)को जीव (<-आराकृति) प्रकाशमे लाता है, दूसरी ओर 





' रहे-अक़ली । २ /प्राणिशास्त्र', भ्रष्याय २ 
.  इन्फआ्नाल, १८८८०४ए८,.. 70/2), सुरत। 
* ?॥एशं०॥ 9009, जिस्म-तबई। 
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जीव भी प्रकृतिका मुखापेक्षी है, क्योंकि वह प्रकृतिमें उन्ही बातोंका प्रकाश 
ला सकता है, जिसकी योग्यता उसमे पहिलेसे मौजूद है । 

अरस्तू भी भ्रफ़लातूकी ही भाँति जीवके तीन भेद बतलाता है-- 
(१) वानस्पतिक जीव जिसका काम प्रसव और वृद्धि है, और जो 
वनस्पतियोंमे पाया जाता है। (२) पाशविक जीव जिसमें प्रसव और 
वृद्धिके अतिरिक्त पहिचान की भी शक्ति है, यह सभी पशुभोमे पाई जाती 
है। (३) भानृषिक जीव बाकी दोनो जीवोंसे श्रेष्ठ है, इसमे प्रसव, वृद्धि, 
' पहिचानके अतिरिक्त बुद्धि, चिन्तन या विचारकी शक्ति भी है, यह सिर्फ 
मनृष्यमे है। प्राणिशास्त्रका पिता अरस्त चाहे डाविवी विकासवाद तक ने 
पहुँचा हो, किन्तु वह एक तरहके विकासको वनस्पति--पशु--मनुष्यमे 
क्रमश होते जरूर मानता है; जेसा कि उसके जीव सबधी पूर्व-पर्वके गुणोंको 
लेते हुए उत्तर-उत्तरमे नये गुणोके विकाससे मालूम हो रहा है। भ्रस्तू जीव 
(>आक्ृति)को प्रकृतिसे अलग अ्रस्तित्व रखनेवाली वस्तु नही मानता, 
यह बतला आए है। वह यह भी मानता है, कि जीव-व्यक्तियोंके रूपमें 
प्रकट होते है, और व्यक्तिके खातमेके साथ उनका भी खातमा हो जाता है । 
अरस्तू जीवकी सीमाकों यहाँ समाप्त कर नफूस या आत्माकी सीमामे 
दाखिल होता है, यह जरा ठहरकर बतलायेंगे। गोया अरस्तूका वर्गीकरण 
हुआ प्रकृति--आकृति (-->जीव)--विज्ञान (>-नफूस), जिनमें प्रकृति 
और भझाकृति भभिन्न-सहचारिणी सखियाँ है, उपनिषद्का त्रतवाद प्रकृति, 
आ्राकृति (--जीव) के सखित्वकों न मानकर आक्तिको श्रात्मा बना आत्मा- 
(परम-) आत्माकीं सा बनाता है ।' कितु जिस तरह।हमने यहाँ साफ-साफ 
करके इस वर्गीकरणकों दिखलाया, अरस्तू अपने लेखोमे उतना साफ 
नही है। कही वह मानुषिक जीवको जीव कोटियमें रख, उसे प्रकृति-सहचर 
तथा व्यक्तिके साथ उत्पत्तिमान और नाशमानत मानता है, भोर कही 





. ' झदराक। ' “द्वा सुपर्णा सयुजा सखायाः/--दवेताइवतर (४॥६) 
और मुंडकउपतिषद्‌ (३११) 
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वानस्पतिक और पागविक जीवकी बिरादरीसे निकालकर उसे नातिक- 
विज्ञान' लोकमे लाचा चाहता हैं। वह जीवन ही नातिक-विनान' है। 
नातिक-विज्ञान--विज्ञानीय जीव या नातिक-विज्ञान नीचेके तत्त्वो 
(प्रकृति, आकृति) से श्रेष्ठ है, और वही सभी चीजोका ज्ञाता हँ--मानों 
नातिक-विज्ञान ऊपरसे नीचेकी दुनियामे खास उद्देश्यसे भेजा जाता है! 
उसका इस ढुनियाकी (प्राकृतिक या आकृतिक) व्यक्तियोसे कोई अपनापन 
नही; वह अवयवको नही अवबवी, सामान्य तथा आकृतिका ज्ञान रखता 
है। इसीके द्वारा मनुष्य इच्दियोकी दुनियाके परे ज्ञान-गम्य दुनियाकों जावनेमे 
समर्थ होता है। किन्तु जञान-गम्य दुनियाका ठीक-ठीक पता अतिमानुष विज्ञानों 
(++ऊपरकी नफ्सों)को ही होता है, अत- नातिक विज्ञान एक दर्पण है, 
जिसके द्वारा मनृष्य ऊपरकी विज्ञानीय दुनियाके प्रतिविबको देख सकता है। 
इन्द्रिय-चिज्ञान--नातिक-विज्ञान अवयवका ज्ञाव नहीं करता, वह 
अति मानृष विज्ञानों की भाँति केवल अवयवी, आकृति या सामान्यका ज्ञान 
करता है; यह कह आए हे। इसलिए अवयव या व्यक्तिके ज्ञानके लिए 
अरस्तूने एक और विज्ञानकी कल्पना की है, जिसका नाम इखिय-विज्ञान 
है। आगको छूकर गर्मीका ज्ञान इन्द्रिय-विज्ञानका काम हेँ। इच्द्रिय- 
विज्ञानोका कार्यक्षेत्र निश्चित है, शरीरमे उनका सीमित स्थान है; चातिक- 
विज्ञान न तो अवयव या शरीरके किसी भागमे समाया हुआ है, व भरीरके 
भीतर एक जगह सीमित होकर बैठा है; न उसके लिए वाह्मय विषयोकी 
पाबदी है, और न उसकी क्रियाके लिए देश-काल या कमी-बेशीकी। 
वह भौतिक वस्तुओपर बिलकूल आश्रय नही करता । 
नातिक-विज्ञान--जीव और शरीरके पारस्परिक संबध तथा शरीरके 
उत्पत्ति विनाशके साथ जीवके उत्पत्ति-विनाशकी बात कह आए हे; कितु 
नातिक-विज्ञान, जैसा कि भ्रभी बतलाया गया, शरीरसे विलकुल अलग है 


* तफ़्स-तातिक़ा, या रूहे-अ्क्ली नतक़--0०८7८(यूसावी) >न्‍ज्ञान। 
* मुद्रिक । * झजरासे-अ्रलूइया । 


इब्न-रोदद ] इस्लामिक दहन २३७ 


जिस तरह अपनी क्रियाके आरभ करनेमे वह शरीरपर अवलबित नही, 
उसी तरह शरीरके नष्ट हो जानेपर भी उसमे परिवर्तन नहीं होता, वह 
नित्य सनातन है । 

नातिक विज्ञानके भ्ररस्तूने दो भेद बतलाए हे--क्रिया-विज्ञान', 
ओर अधिकरण-विज्ञान, क्रिया-विज्ञान वस्तुओको ज्ञात--मालूम--होने 
योग्य बनाता है, यह अतिमानृष विज्ञानोका नातिक-विज्ञान है, जिसके 
भागीदारोमे मानव जाति भी है। अ्रधिकरण-विज्ञान ज्ञात (वस्तुग्ो)से 
प्रभावित हो उनके प्रतिबिबकों अपने भीतर ग्रहण करता है, यह मानव- 
व्यक्तियोका विज्ञान है; पहिलेका गृण क्रिया और प्रभाव है, दूसरेका गुण 
है प्रभावित होना। ये दोनों ही तत्त्व मौजूद रहते है, किंतु श्रधिकरण- 
विज्ञानका प्रकाश--प्राकट्य क्रिया-विज्ञानके बाद होता है। क्रिया-विज्ञान 
अधिकरण-विज्ञानसे श्रेष्ठ है, क्योकि क्रिया-विज्ञान शुद्ध विज्ञानीय शक्ति 
है, किन्तु अधिकरण-विज्ञान चूँकि उससे प्रभावित होता है, इसलिए उसमे 
पिड (>-शरीर)का भी मेल हैं। अरस्तूके नफूस (>-विज्ञान)-संबधी 
विचारों का सक्षेप हू 

(१) क्रिया-विज्ञान और भ्रधिकरण-विज्ञान एक नही भिन्न-भिन्न है 

(२) क्रिया-विज्ञान नित्य भ्रौर श्रधिकरण विज्ञान नव्वर हूं। 

(३) क्रिया-विज्ञान मानव व्यक्तियोसे भिन्न है। 

(४) क्रिया-विज्ञान श्रादमीके भीतर भी हू । 

प्रस्स्त-टीकाकार सिकन्दर अफ्रदिसियुस्‌ और देमासियुस्‌ (५४९ ३० ) 
दोनो भ्रस्तसे भिन्न विचार रखते है। वह क्रिया-विज्ञानकों मानवसे बिलकुल 
अलग मानते है, क्रिया-विज्ञानको देमासियुस्‌ भेदक-विज्ञान कहता है, और 
उसीको सिकदर' कारण-कारण कहता है। 





* नफ़्स-फ़ेमली )०0ए९ ॥28800. * नफ़्स-इन्फ़श्नाली, 
]/॥6४४] 07 रि८८६०४ए८ ९०८४ (१६४४०॥) . 
* भ्क़ली कूबत्‌। . .76 /॥॥2 प्राणिलश्वास्त्र (किताबुलू हयात) । 


श्शे८ दर्शन-दिग्दशेत [ श्रध्याय ७ 


(घ) रोश्दका विज्ञान (+-मफूस) वाद--ऊपरके विवरणसे 
भ्रस्तूके निम्न-विचार हमे मानूम है। तत्व मृख्यत, तीव हे--प्रकृति, 
जीव (>-अआ्राकृति) भौर विज्ञान (>न्तफूस) । जीवके वह तीन भेद 
भानता है, जिनमे मानुष (+>>विज्ञानीय) जीवको विज्ञानकी तरफ खीचना 
चाहता है। विज्ञान (+-नफ्स)के वह सिर्फ दो भेद मानता है--क्रिया- 
विज्ञान और अधिकरण-विज्ञान । 

लेकिन, रोददके वर्णनसे नफूस (+-विज्ञान)के पाँच भेद मिलते हे-- 
(१) प्राकृतिक विज्ञान! या भूतानृगत विज्ञान; (२) भरभ्यस्त-विज्ञान ; 
(३) ज्ञाता-विज्ञानं; (४) अधिकरण-विज्ञान और (५) क्रिया-विज्ञान । 

सिकन्दर और अरब दाशनिक प्राकृतिक-विज्ञान और अधिकरण- 
विज्ञानको एक समभते हे, किन्तु रोशद कभी-कभी भ्राकृतिक-विज्ञानको 
क्रिया-विज्ञान श्रात्माके भ्रथेमे लेता है, और उसे अनादि अनुत्पन्न मानता 
है, और कही इससे भिन्न मानता है। देमासियुस्‌ अभ्यस्त-विज्ञान और ज्ञाता- 
विज्ञानकी एक मानता है, क्योंकि श्रक्ल (--विज्ञान)को अक्ल ही पैदा कर 
सकती है, भाद्या (>न््रकृति) भ्रक्ल (+-विज्ञान)को नही पैदा कर सकता, 
ग्रतएव सारी ज्ञान रखनेवाली वस्तुएं सिफफे क्रिया-विज्ञानसे ही उतन्न है। 
इस बातकी और पुष्टि करते हुए वह कहता है--यद्यपि सभी अक्ल ( <-नफूस 
या विज्ञान) अक्ल-फप्माल (कर्ता-विज्ञान) से उत्पन्न है, लेकिन ज्ञानकी शक्ति 
हर व्यक्तिमे उसकी अभ्याससे प्राप्त ज्ञान-योग्यताके भ्रनुसार होती है; इस- 
लिए ज्ञाता-विज्ञान और अभ्यस्त विज्ञानमे अन्तर नहीं रहा, भर्थात्‌ ज्ञाता- 
विज्ञान भी वही है जो कि भ्यास-प्राप्त होता है। देमासियुसके इस मतके 
विरुद्ध रोइद अभ्यस्त-विज्ञानमे दोनों बाते मानता है--एक भोर उसे वह 
ईश्वर (+-कर्त्ता-विज्ञान) का कार्य बतलाता है, भर इस प्रकार उसे भ्रनादि 
और भ्र-नश्वर मानता है, भौर दूसरी झोर उसे झादमीके अभ्यासका परि- 
णाम कहता है, जिससे वह उत्पन्न तथा नदृ॑वर हे। 





'ग्रक्ल-हैवलानी। अपल-मुस्तफाद। अक्ल सुद्रिक। अक्ले-फप्माल। 
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नाम भ्रलग-अलग रखते हुए भी अरस्तू तथा उसके दूसरे टीकाकारोंकी 
भाँति रोइद वस्तुत: नफस्ो (--अवलो, विज्ञानों )के भेदकों न मानकर नफूसकी 
एकताकों स्वीकार करता है । वह कहता है--यह ठीक है कि चूँकि विज्ञान 
(व्नतफूस) अनेक भिन्न-भिन्न आकार-प्रकारोको स्वीकार करनेकी शक्ति 
रखता है। इसलिए जहाँ तक उसके अपने स्वरूपका संबंध है, उसे श्राकार-प्रकार- 
से रहित होना चाहिए---अर्थात्‌ अपने असली स्वरूपमे विज्ञान (+-नफूस) 
ज्ञान-योग्ववाका नाम है। लेकिन यह कहनेका कोई प्रर्थ नहीं कि सिर्फ 
योग्यताके ग्रस्तित्वको स्वीकार कर मनृष्यमे क्रिया-विज्ञानके होनेसे इन्कार 
कर दिया जाये। भर जब हम मनुष्यमे क्रिया-विज्ञानकों मानते हे, तो यह 
भी मानना पडेगा, कि विज्ञान अपने स्वरूपमे किसी विशेष झ्राकार-प्रकार- 
के साथ मूर्तिमान्‌ हो गया-- क्रिया सिर्फ (अ-प्रकट, अन्तहिंत) योग्यताके 
प्रकाशका नाम है”, वह किसी विशेष आकार-प्रकारके साथ मू्तिमान्‌ 
होनेका नाम नही है । अतएवं यह कहनेके लिए कोई कारण नही मालूम 
होता, कि आध्यात्मिक या (आन्तरिक) सभवनीयता या योग्यताको तो 
स्वीकार किया जाये, किन्तु वाद्य क्रियावत्ता या प्रकाशकों स्वीकार न किया 
जाये। ऐसी ग्वस्थामे, ज्ञान या प्रतीतिका श्र सिफे ज्ञान योग्यता नही, 
बल्कि ज्ञान-घटता है। जबतक आध्यात्मिक या अधिकरण-सबधी, और' 
बाह्य या क्रिया-सबधी विज्ञानोके पारस्परिक प्रभाव--श्र्थात्‌ शक्तिमत्ता 
और क्रियावत्ता--एकत्रित न होगे, तबतक ज्ञान भ्रस्तित्वमें श्रा नही 
सकता। यह ठीक है, कि अधिकरण-विज्ञान में अनेकता या बहुसंख्यकता 
है, भौर वह मानव-शरीरकी भाँति नहवर है, तथा क्रिया-विज्ञान अपने 
उद्गमके ख्यालसे मनृष्यसे अलग और अनद्वर हे । 

दोनों (क्रिया और भ्रधिकरण-) विज्ञानोमें उपरोक्‍्त' भेद रहते भी 
दोनोंका एकत्रित होनेका न तो यह भ्र्थ है, कि क्रिया-विज्ञान व्यक्तियीकी 
अनेकताके कारण अनेक हो जाये, और न इसका यह भ्रथ है कि व्यक्तियोकी 


९005 (नफ़्स), प्रक्ल। .. भ्कल-इन्फ़आाली । 


२४० दर्शन-दि्दशत [ न्रष्याव ७ 


अनेकता खतम हो जाये, और वह क्रिया-विज्ञानकी एकतामे विलीन हो 
जाये। इसका अर्थ सिर्फ यही है, कि क्रिया-विज्ञानके (अनादि सवातन) 
अशोमे मानवता वॉट दी गई है--अर्थात्‌ क्रिया और अधिकरण-विज्ञानोंके 
एकत्रित होनेका सिर्फ यह अर्थ है, कि मनृष्यके मस्तिप्ककी बनावट 
जिस तरह एक-सी योग्यताओकी प्रदर्णिका है, उत्से मानव्यातिको क्िया- 
विज्ञानके श्रभोका मिश्रण होता रहता है । ये अंश अपने स्वरूपमे अ-नश्वर 
और चिरस्थायी हे। इनका अस्तित्व मानव व्यक्तियोके साथ बधा नही है । 
वल्कि, यदि कभी मावव-व्यक्तिका भअत्तित्व व रह जाये, उत्त अव॑त्थामें भी 
इनका काम इसी तरह जारी रहता है, जिस तरह मावव व्यक्तियोंके 
भीतर। इस असंभव कल्पताकी भी आवश्यकता नहीं। सारा विश्व 
परम-विज्ञान के प्रकाशमान कण्णोंसे प्रकानित हैं। ग्रागी, वनस्पति, धातु 
और भूमिके भीतर-बाहरके भाग--त्भी जगह इसी परन-विज्ञावक्ा भासन 
चल रहा है। परम विज्ञान जैसे इन सब जयहोंमें प्रकानमान है, व्से ही 
मनुष्यमे भी, क्योकि मनुष्य भी उत्ती प्रकाशमान विश्दका एक अंग हैं । 
जित तरह मानवता सारे मनृष्योमे एक ही है, उसी तरह तारे मनुष्यों 
एक विज्ञान भी पाया जाता है । इसका अथे यह हुआ, कि व्यव्ति-सेस्या 
भेदसे शून्य तथा विश्व-गासक प्रम-विज्ञात जब क्रियापनका वस्त्र पहचता 
है, तो भिन्न-भिन्न किस्मोमे प्रकाशित होता है--कही वह प्राणीमे प्रकाशित 
होता हूं, कही देवताश्ोमे, और कही मनुष्ण्मे; इस्तीलिए व्यक्ति स्वहप 
नहवर है, किन्तु मानवता-विज्ञान' चिरन्तन तया अनरवर है, क्योकि वह 
उत्त विब्ानका एक अश है। 

उपरोक्त कथनसे यह भी सिद्ध होता हैँ कि क्रिया-विन्ञान प्रौर नाववता- 
विद्यान दोनोंके अनादि होनेपर मानवता कभी नष्ट ने होगी--मावव्ने 
ज्ञान (+-दर्मन, साइस आदि)का प्रकाज सदा होता रहेगा। 

(ड) सभी विज्ञानोका परमसविज्ञानमे समागस--रोह्दके कहे 





'झक्ल-मुत्कक्‌+॥ अ्रफलाकृ। ' नफसे-इल्सानियत्‌ । 


च्ड 
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पाँच विज्ञानोका' नाम हम बतला चुके हे। रोश्द उनको समभाते हुए कहता 
है कि (१) प्राकृतिक विज्ञानका अस्तित्त्व मनुष्यके पैदा होनेके साथ होता 
है, उस वक्‍त वह सिर्फ ज्ञानकी योग्यता या सभावनाके रूपमें रहता है 
आयुके बढनेके साथ (अन्तहित) योग्यता क्रियाका रूप लेती है, और इस 
विकासका अन्त (२) प्रभ्यस्त-विज्ञानकी_ प्राप्तिपर होता है, जो कि मानव- 
जीवनकी चरम सीमा है। लेकिन अभ्यस्त-विज्ञान विज्ञानगा चरम-स्थान' 
नही है। हाँ, प्रकृतिसि लिप्त रहते उसका जो विकास हो सकता है, 
उसका चरम विकास कह सकते हे। उसके आगे प्राकृतिक जगतृसे ऊपर 
उठता वह शुद्ध विज्ञान-जगत्‌की ओर बढता है, जितना वह विज्ञान- 
जगत॒के करीब पहुँचता जाता है, उतना ही उसका विज्ञान-जगतृसे समा- 
गम होता जाता है। इस अवस्थामे पहुँचकर विज्ञान हर प्रकारकी 
वस्तुओ्रोका ज्ञान स्वय प्राप्त कर लेता हे। भ्र्थात्‌ ज्ञाता-विज्ञानकी 
भवस्थामे पहुँच जाता है। यही वह अवस्था है, जहाँ “मे-तुम के भेद उठ 
जाते हे, भर मनुष्य कर्त्ता-विज्ञान' (--ईश्वर) का पद प्राप्त कर लेता है । 
चूँकि कर्त्ता-विज्ञानके अन्दर सब तरहकी वस्तुए मौजूद है, इसलिए मनुष्य 
भी मूत्तिमान्‌ सर्व खल्विद ब्रह्म” बन जाता हैं। 

[कत्तो (परम) विज्ञान ही सब कुछ ]--अरस्तू कहता है--- ज्ञान 
ही विज्ञानका स्वरूप है, और ज्ञान भी मामूली इन्द्रिय-विषयोका नही बल्कि 
सनातन गृण रखनेवाली चीजो--विज्ञानमय (--विज्ञान-जगत्‌ )--का। तब 
स्पष्ट है कि नफूसोका नफूस (+-विज्ञानोका विज्ञान) शर्थात्‌ कर्त्ता-विज्ञान 
(ईंदवर) का स्वरूप ज्ञानके सिवा और कुछ हो ही नहीं सकता । ईश्वरमे 
जीवन है, और उसका जीवन केवल ज्ञान-क्रिया होनेका नाम है। कर्त्ता- 
विज्ञान सनातन शिव भर केवल मगल (-मय) है; और ज्ञानसे बढकर 
कोई शिवता (--अच्छाई) नही हो सकती । ( नहिं ज्ञानेन सदृर्श पवित्रमिह 


'झ्रकल। ' अ्रक्‍ल-हेवलानी ।  अ्क्ल-सुत्तफ़ाद।  अकले-सुद्रिक्‌। 
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विद्यते”) श्रत' ईदवर इस शिवताका स्रोत है। किन्तु उसके श्ञानमे विज्ञाता 
श्रौर विज्ञेयका भेद नही, वयोकि वहाँ उसके स्वरूपके सिवा श्रौर कोई चीज 
मौजूद भी नही है, भ्रौर हैँ भी तो उसके अन्दर । श्रतएव वह (>-कर्त्ता-विज्ञान, 
ईदवर) यदि अपनेसे भिन्न चीजका ज्ञान भी करे, तो भी अपने स्वरूपके 
ज्ञानके सिवा श्रौर हो नही सकता । इस तरह वह स्वय ही ज्ञाता और शेय 
दोनो है; बल्कि यो कहना चाहिए कि उसका ज्ञान, ज्ञानके शानका नाम 
है, क्योकि उस श्रवस्थामें ज्ञान, शेय और ज्ञातामें कोई भी भेद नही हँ--जो 
ज्ञान है वही ज्ञाता है, जो ज्ञाता है वही ज्ञेय है, भौर इसके श्रतिरिकत सारी 
चीजें नास्ति' है । 

रोदद श्राचार-श्षास्त्रमे सक्षेपमें फिर श्रपने विज्ञान-अ्रद्वेतवादपर 
लिखता है --- 

“ज्ञान--प्रतीति--के भ्रतिरिक्त श्रीर जितनी शिवताये (--अ्रच्छाइयाँ) 
है, उनमेंसे कोई भी स्वत. वाछनीय नही होती, और न' किसीसे आ्रायुमे वृद्धि 
होती है । वह सबकी सव नव्वर हे, कितु यह शिवता (-ज्ञान) भ्रनइवर है, 
सबकी सव दूसरोकी वाछा पूरी करती है, कितु यह (ज्ञान) स्वय श्रपनी 
वाद्य है, उसको छोड किसी वाछ्याका श्रस्तित्व नही। लेकिन मुश्किल यह है, 
कि ज्ञानोका उच्चतम पद भनुष्यकी पहुँचसे वाहर है--मनुष्य सिरसे पर तक 
भीतिकतासे घिरा हुआ है, वह मानवताकी चहारदीवारीके भीतर रहते उन 
पदों तक किसी तरह पहुँच नही सकता । हाँ, उसके भीतर ईदवर (>-कर्त्ता- 
विज्ञान) की ज्योति जग रही है, यदि वह उसकी ओर बढनेकी कोशिश 
करे--मानवताकी पोशाक (८-आ्रवरण)को उतारकर--अ्रपने श्रपतत्व 
(#-मेपन) को नष्ट कर दे, तो निस्सदेह केवल शिवकी प्राप्ति उसे हो सकती 
है ।. . . - लोग कहते हे कि मनुष्यको मनृष्यकी तरह जीवन-यापन करता 
चाहिए, चूँकि वह स्वयं भौतिक है, इसलिए भीतिकतासे ही उसे नाता रखना 
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चाहिए। लेकिन यह ठीक नही है। हर जातिकी शिवता (--अच्छाई) सिर्फ 
उसी चीजमे होती है, जिससे उसके भ्रानदमे वृद्धि होती हो, और जो उसके 
अनुकूल हो। अतएव मनुष्यकी शिवता यह नही है, कि वह कीड़ो-मकोडोकी 
तरह (प्रवाहमे) बह जाये । उसके भीतर तो ईद्वरकी ज्योति जगमगा 
रही है, वह उसकी ओर क्यो न ख्याल करे, और ईश्वरसे वास्तविक समागम 
क्यो न प्राप्त करे--यही तो वास्तविक शिवता' और उसका भ्रमर जीवन 
हैं। “उस पदकी क्या प्रशसा की जाये ” वह झ्राइचयंसय पद है, जहॉपर 
पहुँचकर बुद्धि आत्मविभोर हो जाती है, लेखनी आनदातिरेकमे रुक जाती 
है, जिह्ा स्खलित होने लगती है, और शब्द श्रथेके पर्दोगे छिप जाते हे । 
जबान उसके स्वरूपकों किस तरह कहे, और लेखनी चलना चाहे तो भी 
किस तरह चले ?” 

(व) परमविज्ञानकी प्राप्तिका उपाय--यद्यपि ऊपरके उद्धरण- 
की भाषा और कुछ-कुछ आशयसे भी---आदमीको भ्रम हो सकता है, कि 
रोइद सूफीवादके योग-ध्यानको कर्त्ता-विज्ञान (--ईइवर)के समागमके लिए 
ज़रूरी समभता होगा, किन्तु, ध्यानसे देखनेसे मालूम होगा, कि उसका 
परमविज्ञान-समागम ज्ञानकी प्राप्तिपर है । इस्लामिक दाशनिकोमे रोश्द 
सबसे ज्यादा सुफीवादका विरोधी है। वह थोग, ध्यान, ब्रह्मलीतता को 
बिलकूल भूठी बात कहता है । मनुष्यकी शिवता उसी योग्यताकों विकसित 
करनेमे है, जिसे लेकर वह पैदा हुआ, और वह है ज्ञानकी योग्यता। 
आदमीको उसी वक्‍त शिवता प्राप्त होती है, जब वह इस योग्यताकों 
उन्नत कर पदार्थोकी वास्तविकताके तह तक पहुँच जाता है। सूफियोका 
आचार-उपदेश बिल्कूल असत्य और बेकार है। मनुष्यके पैदा होनेका 
प्रयोजन यह हूँ, कि इच्द्रिय-जगत्‌पर विज्ञाव-जगत॒का रग चढ़ाये। बस 
इसी एक उद्देश्यके प्राप्त हो जानेपर मनुष्यकों स्वर्ग मिल जाता है, चाहे 
उसका कोई भी मज़हब क्यों न हो। “दाशनिकोंका असली मजहब है 
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विश्वके अस्तित्वका श्रध्ययन, क्योकि ईश्वरकी सर्वश्रेष्ठ उपासना केवल 
यही हो सकती है, कि उसकी सृष्टि---कारीगरी--का वास्तविक ज्ञान 
प्राप्त किया जाये; यह ईश्वरके परिचय करने जैसा है। यही एक कर्म है, 
जिससे ईश्वर खुश होता है । सबसे बुरा कर्म वे करते है, जो कि ईश्वरकी 
बहुत ही श्रेष्ठ उपासना करनेवालेकों काफिर कहते, तथा परेशान करते है । 

(छ) मनुष्य परिस्थितिका दास--मनुष्य काम करनेमे स्वततत्र 
है या परतत्र; दूसरे कितने ही दाशनिकोकी भाँति रोरंदने भी इस प्रश्नपर 
कलम उठाई है। इसपर कुछ कहनेसे पहिले सकल्पकों समभना ज़रूरी है, 
क्योकि कर्म करनेसे पहिले सकल्प होता है भ्रथवा सकल्प स्वयं ही एक 
कर्म--मानस-कर्म--है । 

(०) संकल्प--सकल्पके बारेमे रोददका मत है--संकल्प भनुष्यकी 
एक आत्मिक (--मानसिक) अ्रवस्था है, जिसका उद्देश्य यह है, कि मनुष्य 
कोई कर्म करे। लेकित, मनुष्यके सकल्पकी उत्पत्ति उसके भीतरसे नहीं होती, 
बल्कि उसकी उत्पत्ति कितने ही बाहरी कारणोपर निर्भर है। यही नही कि 
इन बाहरी कारणोंसे हमारे संकल्पमे दृढ़ता पैदा होती है, बल्कि हमारे सकत्प- 
की कायमी और सीमा भी इन्ही कारणोपर निर्भर है। संकल्प राग या देष 
इन दो मानसिक भ्रवस्थाओंका है, जो कि बाहर किसी लाभदायक या हानि- 
कारक वस्तुके अस्तित्व या ख्यालसे हमारे भीतर पैदा होती है । इससे यह 
स्पष्ट है कि एक हृद तक सकल्पका अस्तित्व बाहरी कारणों ही पर निर्भर 
है--जब कोई सुन्दर वस्तु हमारी भाँखके सामने भ्राती है, अवश्य ही हमारा 
आकर्षण उसकी शोर होता है; जब कोई असुन्दर या भयानक वस्तुपर 
हमारी निगाह पड़ती है, तो उससे विराग होता है। मनकी इसी राग-हेष 
या झाकषण-विराग वाली अवस्थाका नाम सकल्प है । जब तक हमारे मनको 
उकसानेवाली कोई बात सामने नहीं श्राती, उस वक्‍त तक सकत्प भी 
श्रस्तित्वमे नही आता, यह स्पष्ट है। 
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(०) संकल्पोत्पादक बाहरी कारण--( १) बाहरी कारण संकल्प- 
के उत्पादक होते है, यह तो बतलाया; किन्तु यह भी ख्याल रखता है, 
कि इन बाहरी कारणोका भ्रस्तित्त भी क्रम-रहित--व्यवस्था-शून्य--नही 
होता; बल्कि ये स्वयं बाहरवाले अपने कारणोके झ्राधीन होते हे। इस 
प्रकार हमारे भीतर सकल्पका ्राना ऋ्रम-शून्य तथा बे-समय नही होता; 
बल्कि (२) कारणोके क्रम (>परम्परा)की भाँति सकल्पोकी भी एक 
क्रमबद्ध श्रृंखला होती है। जिसकी प्रत्येक कडी कारणोंकी शृंखलाकी भाँति 
बाहरी कडीसे मिली होती है। इसके भ्रतिरिक्त (३) स्वय हमारी शारीरिक 
व्यवस्था--जिसपर कि बहुत हद तक हमारे सकल्प निर्भर करते हे--भी 
एक खास व्यवस्थाके झ्राधीन है। ये तीनों कार्य-कारण झखलामे एक 
दूसरेसे जकडी हुई हे। इन तीनों श्ृखलाभोंके सभी अर या कड़ियाँ 
मनुष्यकी अ्क्लकी पहुँचसे बाहर हे । हमारे शरीरकी व्यवस्थामे जो परि- 
वर्तेन होते हे, वे सभी हमारे ज्ञान या भ्रधिकारसे बाहर है । इसी तरह 
बाहरी जगतृकी जो क्रियाएं या प्रभाव हमारे मानसिक जीवनपर काम करते 
है, वह असख्य होनेके भ्रतिरिक्त हमारे ज्ञान या भ्रधिकारसे बाहर रहते, 
हमपर काम करते है। इस तरह इन बाहरी क्रियाओ या प्रभावोमेसे भ्रधि- 
काशफों सचित करना क्या उनका ज्ञान प्राप्त करता भी मनुष्यकी शक्तिसे 
बाहरकी बात है। यही वजह है, कि मनृष्य परिस्थितिके सामने लाचार 
और बेबस है । वह चाहता कुछ है, और होता कूछ है । 

(४) सामाजिक विचार--हम देख चुके हे, कि रोहद जहाँ विज्ञान 
(>-मफ्स) को लेता है,तो ज्ञानकी हलकीसी चिनगारीको भी परम विज्ञानसे 
आई बतलाकर सबको विज्ञानमय बतलाता है । साथ ही प्रकृति (+-भूत) 
से न वह इन्कार करता है, और न उसे विज्ञानका विकार या माया 
बतलाता है; बल्कि परिस्थितिवादमे तो विज्ञान-ज्योतिसे युक्‍तत मानवकों 
वह जिस प्रकार प्रकृतिसे लाचार बतलाता है, उससे तो अपने क्षेत्रमे प्रकृति 
उसके लिए विज्ञानसे कम स्वतत्र नहीं है। इन्ही दो तरहके विचा- 
रोको लेकर उसके समर्थकोका विज्ञानवादी श्रौर भौतिकवादी दो दलोमे 
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लिए क्या कहा जाय, जो कि आज कत्ल-आमके द्वारा 'हीन” जातियोंका 
सहार कर “उच्च” जातिका विस्तार करना चाहते है। 

रोइद मूर्खे शासकों और धर्मान्ध मुल्लोके सख्त खिलाफ था। 
मुल्लोकों वह विचार-स्वातत्र्यका दृश्मन होनेसे मानवंताका दुश्मन मानता 
था। अपने समयके शासकों और मुल्लाप्रोका उसे बडा तल्ख तजर्बा था, 
झौर हकामकी (हस्तलिखित) चार लाख पुस्तकोकी लाइब्रेरीकी होली 
उसे भूलनेवाली न थी। इस तरह दुनियामे अधेर देखते हुए भी वह फाराबी 
या बाजाकी भाँति वेयक्तिक जीवन या एकान्तताका पक्षपाती न था। 
समाजमे उसका विश्वास था। वह कहता था कि वैयक्तिक जीवन न किसी 
कलाका निर्माण कर सकता है न विज्ञानका। वह ज्यादासे ज्यादा यही कर 
सकता है, कि समाजकी पहिलेकी भ्रजित निधिसे गुजारा करे, भर जहाँ-तहाँ 
नाममात्रका सुधार भी कर सके। समाजमे रहना, तथा अ्रपनी शक्तिके 
अनुसार सारे समाजकी भलाईके लिए कुछ करना हर एक झादमीका फर्जे 
होना चाहिए। इसीलिए वह स्त्रियोकी स्वतत्रता चाहता है। मजह॒बवालों- 
की भाँति सदाचार नियमकों वह आसमानसे टपका” नहीं मानता था, 
बल्कि उसे बुद्धिकी उपज समभता था; न कि वेयक्तिक स्वार्थके लिए 
वेयक्तिक बृद्धिकी उपज। राष्ट्र या समाजकी भलाई उसके लिए सदाचारकी 
कसौटी थी। धर्मके महत्त्वकों भी वह सामाजिक उपयोगिताके झुयालसे 
स्वीकार करता था। आमतौरसे दर्शनसे भिन्न और उलटी राय रखनेके 
कारण धर्मकी असत्यतापर रोर्दका विश्वास था, किन्तु अफलातूके 'भिन्न- 
भिन्न धातुओसे बने आदमियोकी श्रेणियाँ होनेको प्रोपेगडा द्वारा हृदया- 
कित करनेकी भाँति मजह॒बकों भी वह प्रोपेगडाकी मशीन समभता था, 
और उस मशीनको इस्तेमाल करनेसे उसे इन्कार नही था, यदि वह अपने 
प्राचार-नियमो द्वारा समाजकी बेहतरी कर सके । 


(ख) स्त्री-खतन्त्रतावादी--मुल्समीन शासकोके यहाँ स्त्रियाँ मुँह 
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खोले सरे-आम धूमती थीं, और मर्द मुँहपर पर्दा रखते थे, ऐसा करके इस्लाम- 
ने दिखला दिया कि वह इस पार उस पार दोनो चरम-पथीमे जा सकता 
हैँ। कितु, इसका यह श्र नही कि मूल्समीन रानियाँ और राजकृुमारियाँ 
ग्राथिक स्वातंत्र्य--जों ही कि वास्तविक स्वातन्व्य है--की ग्रधिकारिणी 
थी; और फिर यह रवाज सिर्फ राजवश तक सीमित था। रोहंद वस्तुत' 
स्त्रियोकी स्वतत्रता चाहता था, क्योंकि वह इसीमे समाजका कल्याण 
समभता था। यह भी स्मरण रहना चाहिए, कि इस वातमे श्रफलातूँ 
भी इतना उदार नही था। 

रोददकी रायमे स्त्री और पुरुषकी मानसिक तथा शारीरिक शक््तियोमें 
कोई मौलिक भेद नही है, भेद यदि कही मिलेगा तो वह कुछ कमी-वेशी ही 
का। कला, विद्या, युद्ध-चातुरीमें जिस तरह पुरुष दक्षता प्राप्त करते है, 
उसी तरह स्त्रियाँ भी प्राप्त कर सकती है; पुरुषोंके कपेसे कथा मिलाकर 
वह समाजकी हर तरहसे सेवा कर सकती है। यही नही, कितनी ही 
विद्याए--कलाए---तो स्त्रियोके ही लिए प्रकृतिकी झरसे सुरक्षित हे, --- 
उदाहरणार्थ संगीतकी व्यवस्था और चरम विकास तभी हो सकता है, जब 
कि स्त्रियाँ उसमे हस्तावलव दें। युद्धमे स्त्रियोंकी दक्षता कोई काल्पनिक 
बात नही हैँ। अफ्रीकाकी कितनी ही वद्ढ-रियासतोमें स्त्रियोकी रण- 
वातुरीके बहुत अधिक उदाहरण मिलते हे, जिनमें स्त्रियोने युद्ध-क्षेत्र्म 
सिपाही और अ्रफसरके कत्तंव्यकों वड़ी सफलतासे पूरा किया। इसी 
तरह इसके भी कितने ही उदाहरण है, जब कि शासन-यत्र स्त्रीके हाथमे 
रहा, और राज्य-प्रवध ठीकसे चलता रहा। स्त्रियोंके लिए स्थापित की 
गई आाजकलकी व्यवस्था वहुत बुरी है, इसके कारण स्त्रियोकोी श्रवस्तर 
नही मिलता, कि वह अपनी योग्यताको दिखला सकें। आाजकी व्यवस्थान 
ते कर दिया हूँ कि स्त्रियोका कत्तंव्य सिर्फ यही है, कि सनन्‍्तान वढावे, 
और बच्चोका पालन-पोपण करे। लेकिन इसीका परिणाम है, जो कि एक 
हृंद तक उनकी छिपी हुईं स्वाभाविक शक्ति लुप्त होती चली जा रही 
है । यही वजह है, कि हमारे देश (--स्पेन) मे ऐसी स्त्रियाँ वहुत कम दिखलाई 
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पडती है, जो किसी बातमे भी समाजमे विशेष स्थान रखती हो। उनका 
जीवन बनस्पतियोंका जीवन है, खेतीकी भाँति वह अपने पतियोकी सम्पत्ति 
है। हमारे देश (->स्पेन) मे जो दरिद्रता दिन-पर-दिन बढ रही है, उसका 
भी कारण स्त्रियोकी यही दुरवस्था है। चूँकि हमारे देशमे स्त्रियोकी सख्या 
पुरुषोंसे अधिक है, और स्त्रियाँ अपने दिनोको भ्रधिकतर बेकार गुजारती 
है, इसलिए वह अपने श्रमसे परिवारकी सम्पत्तिको बढानेकी जगह मर्दोपर 
भार होकर जिन्दगी बसर करती हे। 

रोहदके ये विचार बतलाते हे, कि क्यों वह युरोपीय समाजमे तूफान 
लाने तथा उसे एक नई दिशाकी शोर धक्का देनेमें सफल हुआ । 


४-यहूदी दाशेनिक 
क-इब्न-मैमून (१११४-१२०८ हे) 

यद्यपि इब्म-मैमून मुसलमान घरमे नही, बल्कि इब्न-जिन्नोलकी भाँति 
यहूदी घरमे पैदा हुआ था, तो भी इस्लामिक दश्शेत या दाशनिकसे हमारा 
प्रभिप्राय यहाँ कुरानी दर्शनसे नहीं है, बल्कि ऐसी विचारधारासे है, जो 
भ्रबसे निकले उस क्षीण स्रोतमें दूसरी नई-पुरानी विचार-धाराभोके मिलनेसे 
बनी ।' इसीलिए हमने जिन्नोल--जों कि स्पेनिश इस्लामिक दर्शनधाराका 
आरम्भक था--के बारेमे पहिले लिखा, और अब इब्न-मैमूनके बारेमें 
लिखते है, जिसके साथ यह धारा प्राय. बिलकुल खतम हो जाती है। 

(१) जीवनी--मूसा इब्त-मैमूनका जन्म रोहदके शहर कार्दोवार्मे 
११३४ ई० में हुआ था। बचपनसे ही वह बहुत तेज बुद्धि रखता था, और 
जब वह अ्रभी बिलकुल तरुण था, तभी उसने बाबुल और यरूशिलमकी 
तालमूदों पर विवरण लिखे, जिसकी वजहसे यहूदियोमे उसका बहुत 





! बहुदियोके धर्म-प्रंथ जो बाइबलसे निचले दर्जेके समभे जाते है, शोर 
जिन्हें उनके धर्माचारयोने यरूशिलस या बाबुलके प्रवासमें बनाया । 
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सम्मान होने लगा। मैमूलने दर्शन किससे पढा, इसमे मतभेद है। कुछ 
लेखक उसे रोश्दका शिष्य कहते हे, और वह अपने दाशनिक विचारोमे 
रोइदका अनुगामी था, इसमे सन्देह नही है, लेकिन वह स्वय अपनी पुस्तक 
” “दलाला” में सिर्फ इतना ही लिखता है, कि उसने इब्न-वाजाके एक शिष्यसे 
दर्शन पढा। मोहिदीनके प्रथम शासक अवुल्मोमिन (११४७-६३ ई०) 
के शासनारभमे यहूदियोकी जो बुरी अवस्था हुई थी, उसी समय मैमून मिश्र 
भाग गया। पीछे वह मिश्रके नये शासक तथा शीर्योके ध्वंसक सलाहुद्दीन 
अयूबीका राजवैद्य वना। मिश्नमे श्रानेपर उसे रोद्दके ग्रथोको पढनेका शौक 
हुआ। ११६१ ई० में वह अपने योतय शिष्य यूसुफ इब्न-यह्याको लिखता 
है---में अरस्तूपर लिखी इब्म-रोददकी सारी व्याख्याओकों एकत्रित कर 
चुका हूँ, सिर्फे 'हिस्स व महसूस” (+#इन्द्रियके ज्ञान और जेय) की पुस्तक 
श्रभी नही मिली। वस्तुत. इब्म-रोददके विचार बहुत ही न्याय-सम्मत होते 
है, इसलिए मुझे उसके विचार बहुत पसद है; किन्तु अफसोस है, कि 
समयाभावसे में उसकी पुस्तकोका अध्ययन नही कर सका हूँ [” 
मैमूनने ही सबसे पहिले रोइदके महत्त्वको समझा, भर उसकी 
वजहसे यहूदी विद्वानोने उसके दर्शनके अध्ययन-अध्यापनका काम ही 
अपने हाथमे नही लिया, वल्कि उन्हीके इब्नानी और लातीनी अनुवादोते 
युरोपकी अगली विचार-धाराके बनानेका भारी काम किया। 
मैमूनका देहान्त ६०५ हिजरी (सन्‌ १२०८ ई०) में हुआ | 
(२) दाशनिक विचार---रोइदने जिस तरह दशनके वुद्धि-प्रधाव 
हथियारसे इस्लामके मजहबी वाद-गास्त्रियोकी खबर ली, मैमूनने वहीं काम 
यहूदी वाद-शास्त्रियोके साथ किया। रोशदकी “तोहाफतुत्‌-तोहाफ़त्‌” 
(खडन-खंडन) की भाँति ही उसकी पुस्तक “दलाल ने यहूदी धर्मवादियों: 
पर प्रहारका काम किया। यहुदियोके कितने ही सिद्धान्त इस्लामकी तरहके 
थे, और उनके खडनमें मैमूनने रोश्दकी तरह ही सरगर्मी दिखलाई। वल्कि 
ईंब्वरके वारेमे तो वह रोहदसे भी आगे गया, और उसने कहा कि ईव्वरके 
वारेसे हम सिर्फ इतता ही कह सकते हे, कि वह “थह नहीं” है ऐसा 
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थे 


नही हैं” । यह बतलाता तो हमारी सामथ्येके बाहर है, कि उसमें अमुक- 
अ्मुक गृण हे; क्योकि यदि हम ईद्वरके गुणोकों साफ तौरसे बतला सके, तो 
वह ससारकी चीजें जैसा हो जायेगा। वह यहाँ तक कहता है, कि 
ईववरकों' असग-अद्वेत” (>-वहदहु-लाशरीक) भी नहीं कह सकते, क्योकि 
श्रद्दित भी एक गुण है। यद्यपि मैमून जगतृकी अनादिता”को स्वयं 
नही मानता था, किन्तु ऐसा माननेवालेकों वह नास्तिक कहनेके लिए 
तैयार त था। 

विज्ञान (>न्‍्नफूस)के सिद्धान्तमे मेमूतका रोरदसे मतभेद था। वह 
मानता था, कि प्राकृतिक-विज्ञान', अभ्यस्त-विज्ञान से ज्ञान प्राप्त करता 
है, भौर अभ्यस्त-विज्ञान कर्त्ता-विज्ञानं (--ईश्वर) से। विद्या (--दर्शन) को 
वह भी रोरदकी भाँति ही बहुत महत्त्व देता था--मनुष्यकी चरमोन्नति 
उसकी विद्यासबधी उन्नतिपर निर्भर है, और यही ईश्वरकी सच्ची उपासना 
है।' विद्याके द्वाराही आदमी अपने जीवनको उन्नत कर सकता है; किन्तु, इस 
साधनका उपयोग सबके लिए आासान नही, इसलिए मूर्खों भौर भ्र-विद्वानों 
की शिक्षाके लिए ईश्वर पैगंबरोकों भेजता है । 


ख-नयूसुफ इंब्न-यक्या (११९९ ई० ) 
जीवनी--यूसुफ इब्न-यह्या मराकोका रहनेवाला यहूदी था। यहु- 
दियोंके निर्वासतके जमानेमे वह भी मिश्र चला आया, और मूसा इब्त- 
मैमूनसे उसने दर्शनका अध्ययन किया। यूसुफ भी अपने गुरुकी भाँति ही 
रोश्दके दर्शंनका बडा भक्त था। रोददके प्रति भ्रपती भक्तिकों उसने एक 
पत्रमे प्रकट किया है, जिसे उसने अपने गुर मैमूनकों लिखा पा-- 


के" 


मैने आपकी प्रिय पुत्री सुरैयाकों ब्याह-सदेश दिया। उससे 


' ग्रक्ल-माही।. अ्कल-मुस्तफ़ाद।..' भ्रक्ल-फ़्नाल । 
* मैमूनसे दो सदी पहिले ब्राह्मण नेयायिक उदयनाचार्य (६८४ ई०) 
ने भी “उपासनैव क्रियते श्रवणानन्तरागता” (कुसुमांजलि) कहा था । 
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तीन शर्तोकि साथ मुझ गरीबकी प्रा्थेता स्वीकार की--(१) स्त्रीधन 
(>मेहर) देनेकी जगह में अपने दिलको उसके हाथ बेच डालूँ; (२)शपथ- 
पूवेक सदा प्रेम करनेकी प्रतिज्ञा करूँ; (३) वह षोडशी कुमारियोंकी तरह 
भुझे आलिगन' करना पसद करे। मेने विवाहके बाद तीनो शर्तें प्री करनेकी 
उससे प्रार्थना की । बिना किसी उजञ्जके वह राजी हो गईं। प्ब हम दोनो 
पारस्परिक प्रेमके आ्रानंद लूट रहे है। ब्याह दो गवाहोकी उपस्थितिमे हुआ 
था : एक स्वय आप---मूसा इब्न-मेमून--थे, और दूसरे थे इब्न-रोहद ।” 

सारे पत्रकों यूसुफने झालकारिक भाषामे लिखा है। सुरेया वस्तुत- 
मैमूनकी कोई भ्ौरस पुत्री नही थी, बल्कि मैमून द्वारा प्रदत्त दशन-विद्याको 
ही वह उसकी प्रिय पृत्री कह रहा है, भर इस “पाणिग्रहण के करानेमे 
रोहदका भी हाथ वह स्वीकार करता है । 

यूसुफ जब हलब्‌ (-"अलेप्पो, सीरिया) मे रहता था, तो उसकी जमाल- 
उद्दीन कृफूतीसे बहुत दोस्ती थी। जमालुद्दीन लिखता है--- एक दिन मेने 
यूसुफसे कहा--यदि यह सच है कि मरनेके बाद जीवकों इस दुनियाकी 
खबर मिलती रहती है, तो आझो हम दोो प्रतिज्ञा करे कि हममेंसे जो कोई 
पहिले मरे, वह स्वप्तमे भ्राकर दूसरेसे मृत्युके बादकी हालतकी सूचना दे । 
:«« इसके थोडे ही समय बाद यूसुफ मर गया। झब मुझको फिक पडी, 
कि यूसुफ स्वप्नमे झ्राये और मुझे परलोककी बात बतलाये। प्रतीक्षा 
करते-करते दो वर्ष बीत गए। अन्तमे एक रात उसके दरशेनका सौभाग्य 
हुआ । मेने देखा कि वह एक सस्जिदके आँगनमे बैठा हुआ है, उसकी 
पोशाक उजली है। उसे देखते ही मैने पुरानी प्रतिज्ञाकी याद दिलाई। 
पहिले वह मृस्कराया, और मेरी ओरसे उसने मुँहको दूसरी झोर फेर 
लिया। लेकिन मेने आाग्रहपूवंक कहा कि प्रतिज्ञा पूरी करती होगी। 
लाचार हो कहने लगा--अवयवी (+-पूर्ण ब्रह्म)अवयवमे समा गया, और 
ग्रववव (--शरीर-परमाणु) अ्वयव हीमे रह गया । 





' “शझखबारु लु-हुकसा कुफ़्ती, पृष्ठ २५८ 
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यूसुफ इब्न-यह्याकी प्रसिद्धि एक लेखकके तौरपर नहीं है। उसने 
अ्रपते गुरके काम--रोशदके दशनका पठन-पाठन द्वारा यहुद्धियोमे प्रचार-- 
को खूब किया। यहूदियोमे इस प्रचारका यह नतीजा हुआ, कि उनमे धर्मकी 
श्रोरसे उदासीनता होने लगी । यह भ्रवस्था देख यहुदी धर्माचार्य मैमूनियोंके 
विरोधी हो गए, भ्रौर १३०५ ई०में बारसलोना (स्पेन)के बडे यहुदी 
धर्माचाय सुलेमान इब्न-इद्रीसने फतवा जारी किया कि जो आदंभी २५ 
वर्षकी आयुसे पहिले दरशनकी पढाई करेगा वह बिरादरीसे निकाल दिया 
जावेगा। ” 

य्रोपमे दर्शनके प्रचार -विशेषकर रोहदके ग्रंथोंके श्रतुवाद-द्ारा--- 
यहुदी विद्वानोंने किस तरह किया इसे हम अगले अध्यायमे कहेगे। 


४-इब्न-खल्बून (१३३२-१४०६ ६०) 

[ घामराजिक-अवस्था ]--तेरहवी सदीमे जब कि इस्लामने भारतपर 
भ्रधिकार कर पूर्वेमे अपने राज्यका विस्तार किया, उसी समय पच्छिममे 
उठती हुईं यूरोपीय जातियोके प्रहारके कारण उसे स्पेन छोडकर हटना 
पडा। लेकिन यह छोडना सिफे शासनके क्षेत्रमे ही नही था, बल्कि इस्लाम- 
धर्मों भी उसीके साथ जिन्नाल्तरके जलतटकों छोड श्रफ्रीका लौटना 
पडा, जहाँ भ्रब भी मराकोपर इस्लामी ध्वजा फेला रही है, भर जिसकी 
राजधानी फेज़की बनी काले फुँदनेवाली लाल टोपियाँ अब भी तुर्की ठोपी- 
के नामसे भारतके कितने ही मुसल्मानोंके सिरोपर देखी जाती हे। 
. कंबीलाशाही युगके यहूदी धर्मने राजतीतिक विजयमे जिस तरह धर्मको 
भी शामिल किया था, उसे सामन्तशाही युगका ईसाई-धर्म स्वीकार करनेमे 
'असमर्थ था, और उसने कबीलाशाही मनोवृत्तिको छोड भिन्न-भिन्न राष्ट्रोमे 
केवल धामिक भावकों लेकर अपना प्रसार किया। धार्प्रिक प्रचारके साथ 
राजनीतिक प्रभाव विस्तार भी पीछे हुआ, बल्कि युरोपके कितने ही जर्मन, 
स्‍लाव आ्ादि सामन्‍्तोने तो ईसाइयतकों स्वीकारकर उसका प्रचार भ्रपनी 
प्रजामे इसलिए जोरसे किया कि उससे कबीलाशाही स्वतत्रताका खात्मा 
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होता है, और निरकृश ईश्वरके प्रतिनिधि सामन्तके शासनकी पृष्टि होती, 
तो भी ईसाइयतमे दसरेके देशपर आक्रमण कर उसे जीतनेके लिए जहाद 
(धर्म-युद्ध) छोड़नेकी गृजाइश नहीं थी। शुद्ध कवीलाशाही समाजमे 
धर्म, राजनीति, भौर बहुत हृद तक ग्र्थनीति भी सामाजिक जीवनके अभिन्न 
अंशसे होते है, इसलिए कबीला जो कुछ भी करता है उप्तके पीछे सिर्फ एक 
लक्ष्यकों रख करता है यह नहीं कहा जाता । इस्लाम कबीलाशाही भरवमे 
पैदा हुआ था, कितु वह सामन्तशाही प्रभावसे वंचित नहीं बल्कि बहुत हुई तक 
प्रभावित था, जहाँ तक उसके धरमेका सबध था; हाँ, प्रारंगमे आशिक और 
राजनीतिक दृष्टि उसकी बहुत कूछ कबीलाशाही थी। हर कबीछेका ईब्वर, 
धर्म तथा जातीयताके साथ इतना सबद्ध होता है, कि उसे दूसरे कबीलेको 
दिया नहीं जा सकता है; इस्लाम इस बारेमे एक गैर-कबीलाशाही धर्म था, 
उसका ईदवर और धर्म सिर्फ क्रैशके कबीलेके ही नही, सिर्फ अरब भाषा- 
भाषी कबीलो हीके लिए तही बल्कि दुनियाके सभी लोगोंके लिए था। इस 
तरह धर्ममे गर-कबीलाशाही होते भी, युद्धनीति और राजतीतिमे उसने 
कबीलाशाहीका अनुसरण करना चाहा। राज (<-शासन) -वीतिसे किस तरह 
म्वावियाने कबीलाशाही--जिसे कितने ही लोग जनतत्रता समझतेकी भारी 
गलती करते हे--को तिलाजलि दी, इसका हम जिक्र कर चुके है । किन 
युद्धनीतिमे कबीलाशाही मनोभावकों इस्लामने नहीं छोडा--जहाद और 
माल-गनीमत ( >>लूटका धन) का भौवित्य उसीके निदशेन है। भरव कवीले 
कबीलाशाही सावदेशिक नियमके अनुसार जहाद और गनीमतकों ठोक 
सममभते थे; किन्तु इस्लाम जिस सामत्तशाही धर्मका प्रचार केर रहो था, 
उसमे ज्यादा विशाल दृष्टिकी जरूरत थी, जिसे कि ईसाई या बौद्ध जैसे 
इसरे अन्तर्राष्ट्रीय धर्मोने स्वीकार किया था। इस्लामको वेसा बननेके लिए 
इतिहासने भी भजबूर किया था। पैगबर मुहम्मदने अपवी पैगवरीके 
आरमिक (मक्कावाले) वर्षोमे इस्लामके लिए जो नीति स्वीकार की थी, 
वह बहुत कुछ ईसाइयो जैसी युक्ति और प्रेमके साथ धमेको समभानेकी 
थी; किन्तु जब कुरैशके जुल्मसे 'बचनेके लिए! वह भागकर मदीना आये 
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और वहाँ भी वही खतरा ज्यादा जोरके साथ दिखलाई देने लगा, तो उन्हें 
तलवार उठानी पडी। हर तलवारके पीछे कोई नारा जरूर होना चाहिए, 
वहाँके लोग कबीलेशाही नारेकों ही समभते थे--जों कि जहाद और माल- 
गनीमतका नारा हो सकता था--पैगबरकों भी वही नारा स्वीकार करना 
पडा । और जब एक बार इस तारेपर भ्रल्लाहकी मुहर लग गई, तो हर देश 
और कालमे उसे स्वीकार करनेसे कौन रोक सकता है ? इस्लाम भ्ररबसे बाहर 
गया, साथ ही इस 'जहाद” (रक्षात्मक ही नहीं धन जमा करनेके लिए भी 
आक्रमणात्मक युद्ध)के नारेको भी लेता गया। इस्लामका नेतृत्व अरबी 
कबीलो तथा भ्ररबी सामन्तोके हाथसे निकलकर गैर-अरब लोगोंके हाथमे 
चला गया, तो भी उन्होने इस नारेको अपने मतलबके लिए इस्तेमाल किया । 

यह भी पीछे कहा जा चुका है कि इस्लामने एक छोटेसे कबीलेसे बढते- 
बढ़ते अनेक जाति-व्यापी “विश्व कबीला” बनानेका आदर्श अपने सामने 
रखा था। कबीला होनेके लिए एक धर्म, एक भाषा, एक जाति, एक 
संस्कृति, एक देश, (भौगोलिक स्थिति). होनेकी जरूरत है। इस्लामने 
इस स्थितिके पैदा करतेकी भी कोशिश की। आज मराको, त्रिपोली, 
मिश्र, सीरिया, मेसोपोतामियामे (पहिले स्पेन और सिसलीमे भी) जो 
भ्ररबी भाषा बोली जाती है, वह बहुत कुछ उसी एक भाषा बनानेका नतीजा 
है। अरबी भाषामे ही नमाज पढनेकी सरूती भी उसी मनोभावकों बतलाती 
है। ईरान, शाम, तुकिस्तान (मध्य-एसिया) आदि देशोंकी जातीय 
संस्कृतियों तथा साहित्योकों एक ओरसे नेस्त-नाबूद करनेका प्रयत्न भी एक 
कबीला-स्थापनाका फल था। प्रारभिक अरब मुस्लिम विजेता बडी 
ईमानदारीके साथ इस्लामके इस आदशको पूरा करना चाहते थे। उनको 
क्या मालूम था, कि जिस कामकों वह करना चाहते है, उसमें उनका मुका- 
बिला चतंमान पीढीकी कुछ जातियाँ ही नहीं कर रही है, बल्कि उनकी 
पीठपर प्रकृति भी है, जो सामन्तवादी जगत॒को कबीलाशाही जगतूमे बदल 
देनेके लिए इजाजत नही दे सकती । श्राखिर भयकर नरसहार भ्ौर कुर्बा- 
नियोके बाद भी एक कबीला (>+जन) नहीं बन सका। 
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हाँ, सामन्तशाही यगके निवासियोंके लिए “जहाद'का नारा अ्जव-्सा 
लगा वें लोग लड़ाइयाँ न लड़ते हों यह वात नहीं थी; किन्तु वह लड़ाइयाँ 
राजाओ्रोंके नेतृत्वमें राजनीतिक लाभके लिए होती थीं। उनमें ईद्वरकी 
सहायता या वरदान भी माँगा जाता था, लेकित लड़नेवाले दोनों फ़रीक़ 
दिलमें समभते थे, कि ईव्वर इसमें तटस्थ है। जो धाभिक थे वह यह भी 
मानते थे कि जिधर न्याय हे, ईश्वर उधर ही पलड़ा भारी करना 
चाहेगा। यह समभना उनके लिए मुश्किल था, कि वह जो लड़ाई लड़ रहे 
हैं, वह ईर्वरकी लड़ाई है। इस्लामके जहादियोंने किस तरह अपने 
भंडोंकों दूर-दूर तक गाड़नेमें सफलता पाई, इसकों यहाँ कहनेकी जरूरत 
नहीं। यहाँ हमें सिर्फ़ इतना वतलाना है कि इस्लामी जहादके मुकाविलेमें 
युरोपकी जातियोंको भी उसीकी नक़लपर ईसाई जहाद (>-सलीवी जंग) 
लड़ने पड़े । ये ईसाई जहादसे भी कितने अधिक भयंकर थे, यह इसीसे' 
पता लगता है, कि जहाँ मुस्लिम स्पेनमें कितने ही स्पेनिश ईसाई परिवार 
वँच गये थे, वहाँ ईसाई, स्पेनमें कोई भी पहिलेका मुसलमान नहीं 
रह गया। 

इस्लामके इस यूगके एक दार्शनिकका हम यहाँ जिक्र करते हें । 

(१) जीवनी--इव्न-खल्दूनका जन्म १३३२ ई०में उत्तरी अफ्रीकाके 
तूनिस्‌ नगरमें हुआ था । उसका परिवार पहिले सेविली (स्पेन)का रहने- 
वाला था। इस प्रकार हम उसे प्रवासी स्पेनिश मुसलमान कह सकते हैं 
तूनिसमें ही उसने शिक्षा पाई। उसका दश्शनाध्यापक एक ऐसा व्यकिति था, 
जिसने पूर्वमें भी शिक्षा पाई थी, और इस प्रकार उसके शिष्यकों सेविली, 
तूनिस्‌ श्र पूर्वकी शिक्षाप्रोंस लाभ उठानेका मौका मिला । 

शिक्षा समाप्त करनेके वाद खल्दून कभी किसी दरवारमें नौकरी करता 
और कभी देशोंकी सैर करता रहा। वह कितनी ही वार भिन्न-भिन्न 
सुल्तानोंकी ओरसे भ्रफ़ीका और स्पेनमें राजदूत भी रहा। राजदूत वनकर 
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कुछ समय वह क्रूर पीतरके दरबारमे सेविलीमे भी रहा। उस वक्‍त 
पू्वेजोकी जन्मतगरी इस्लामिक स्पेनके गौरव--सेविली--को उस तरह 
ईसाइयोके हाथमे देखकर उसके दिलपर कंसा असर हुआ होगा, उसकी 
वजहसे उसके दिमागकों जो सोचना पडा था, उसी सोचनेका फल हम 
उसके इतिहास-दर्शनमे पाते है । तैमूरका शासत उस वक्‍त मध्य-एसियासे 
भूमध्य-सागरके पूर्वी तट तक था, और दमिश्क भी उसकी एक राजघानी थी। 
खल्दून दमिश्कमे तेमूर (मगोल, थि-मुर-लोहा)के दर्बारमे राजदूत बनकर 
भी कितने ही समय तक रहा था। १४०६ ई० में काहिरा (मिश्र)मे 
खल्दूनका देहान्त हुआ । 

(२) दाशेनिक विचार: (क) प्रयोगवाद--इस्लामिक दर्शनके 
इतिहासके बारेमे हमने श्रबतक देखा है, कि अशुप्नरीकी तरह कुछ लोग तो 
दर्शन या तकंको इस्तेमाल करके सिर्फे यही साबित करना चाहते थे कि दर्शन 
गलत है, बुद्धि, ज्ञान प्राप्तिके लिए टूटी नेया है । गजालीकी भाँति कुछका 
कहना था कि दशेनकी नैया कुछ ही दूर तक हमारा साथ दे सकती है, उसके 
आगे योग-ध्यान ही हमे पहुँचा सकता है । सीना और रोद्द जैसे इन दोनो 
तरीकोको भूठ और बेकार कह कर बुद्धिको श्रपता सारथी बना द्शनकों ही 
एक मात्र पथ मानते थे। खल्दून, सीना और रोददके करीब जरूर था, 
किन्तु उसने जगत्‌ भर उसकी वस्तुओंको बहुत बारीकीसे देखा था, श्र उस 
बारीक दृष्टिने उसे वस्तु-जगत्‌के बारेमे विश्वास दिला दिया था, कि सत्य, 
तक पहुँचनेके लिए यहाँ तुम्हे बेहतर साधन मिलेगा। उसका कहना था--- 
दाशनिक समभते हे कि वह सब कुछ जानते हे, कितु विश्व इतना महान्‌ 
है, कि उस सारेको समभना दाशेनिककी शक्तिसे बाहर है । विश्वमे इतनी 
हस्तियाँ और वस्तुए है, वह इतनी भ्नगिनित हे, जिनका जानना मनुष्यके 
लिए कभी सभव न होगा । तकंसे जिस निष्कर्षपर हम पहुँचते है, वह कितनी 
ही बार व्यवहार या प्रयोग--वस्तुस्थिति--से मेल नही खाता । इससे 
साफ है, कि केवल तकंके उपयोगसे सच तक पहुँचनेकी आशा दुराशा मात्र 
है। इसलिए साइसवेत्ताका काम है प्रयोगसे प्राप्त भ्रनुभवके सहारे 
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सत्य तक पहुँचनेकी कोशिश करे। और यहाँ भी उसे सिर्फ श्रपने प्रयोग, 
अनुभव, और निष्कर्पपर सन्तोष नहीं करना चाहिए, बल्कि पीढियोसे 
मानव जातिने जो ऐसे निष्कर्ष छोडे हे, उनसे भी मदद लेनी चाहिए । 
वादकी सत्यता प्रयोगके श्रनूसरण करनेपर ह--साइसके इस सिद्धान्तकी 
कितनी साफ तौरसे खल्दूनने पृष्टि की है, इसे कहनेकी जरूरत नही। 

(ख) ज्ञान-प्राप्तिका उपाय तक नहीं--खल्दून जीवको' स्वभावसे 
ज्ञान-हीन मानता है, किन्तु साथ ही यह भी कि उसमे यह शक्ति स्वाभा- 
विक है, वह अपने तजवेंपर मनन और व्याख्या कर सकता है। जिस वक्‍त 
वह इस तरहके मननमे लगा रहता हैँ, उसी वक्‍त अकसर एक विचार 
यकायक विजलीकी तरह दिमागमे चमक उठता है, और हम भ्रन्तदृष्टि--- ' 
वास्तविकता--सत्य---तक पहुँच जाते हे । इस प्रयोग, मनन, अन्तदुष्टिको 
पीछे तकंकी भाषा (प्रतिना, हेतु, उदाहरण आदि) में क्रमबद्ध किया जा 
सकता है । इससे यह तो साफ है कि तके ज्ञानकों उत्पन्न नहीं करता, 
वह सिर्फ उस पथको अ्रकित करता हे, जिसे हमे मनन करते वक्‍त पकडना 
चाहिए था; वह बतलाता है कि कैसे हम ज्ञान तक पहुँचते है। तकेका एक 
फायदा यह भी है, कि वह हमे हमारी भूल वतलाता है, वुद्धिकों तीखी 
करता, श्रौर उसे ठीक तौरसे सोचनेमे सहायक होता है । 

खल्दून ज्ञानके युद्धमे प्रयोगकों प्रधान और तककों सहायक मानता 
हैँ, फिर उससे इस वातकी श्राणा ही थी, कि वह कीमिया और फलित' 
ज्योतिपके मिथ्या-विश्वाससे मुक्त होगा | 

(गं) इतिहास-साइंस--खल्दूनका सबसे महत्त्वपूर्ण विचार हैं, 
इतिहासकी सतहसे भीतर घुसकर' उसके मौलिक नियमों---इतिहास-दर्शन 
या इतिहास-साइस--क्रों पकडना। खल्दूनके मतसे इतिहासकों साइस 
या दर्शनका एक भाग कहना चाहिए । इतिहासकारका काम है घटनाग्रोका 
संग्रह करना और उनमे कार्य-कारण सबवंधको ढँढ़ना | इस कामको गभीर 
आलोचनात्मक दृष्टिके साथ विल्कूल निष्पक्षपात होकर करना चाहिए 
: हर समय हमें इस सिद्धान्तकों सामने रखना चाहिए कि कारण जसा कार्य 
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होता हे---अर्थात्‌, एक जैसी घटताए बतलाती हे कि उनसे पूर्वेकी स्थितियाँ 
एक जैसी थी, अथवा सभ्यताकी एक जैसी परिस्थितियोमे एक जैसी घठनाए 
घटित होती है। यह बहुत सभव है, कि समयके बीतनेके साथ मनुष्यों 
और मानव-समाजके स्वभावमें परिवर्तन नही हुआ है, या बहुत ज्यादा नही 
हुआ है; ऐसा होनेपर वर्तेमानका एक सजीव ज्ञान हमे अतीत सबधी 
गवेषणाके लिए जबदंस्त साधन हो सकता है। जिसे हम पूरी तौरसे जानते 
है तथा जो भ्रब भी हमारे आँखोंके सामने है, उसकी सहायतासे हम एक 
गूजरे जमानेकी भ्रल्पज्ञात घटनाके बारेमे एक निष्कर्षपर पहुँच सकते है । 
हर एक परम्पराको लेते वक्‍त उसे वर्तमानकी कसौटीपर कसना चाहिए, 
और यदि वह ऐसी बात बतलाये जो कि वत्तेमानमें असंभव है, तो उसकी 
सत्यतापर सदेह होना चाहिए। वर्तमान और अतीत दो बूदोकी भाँति 
एक दूसरे जैसे हे । किन्तु यहाँ ध्यान रखना चाहिए कि यह नियम सामान्य 
तौरसे ही ठीक है, विस्तारमे जानेपर उसमे कई दिक्‍्कतें हे, भौर वहाँ इसके 
ठीक होनेके लिए घटठतनाओकी आवश्यकता होगी। 

सामाजिक जीवन--या समाजकी सामूहिक, भौतिक और बौद्धिक 
सस्कृति--खल्दूनके मतसे इतिहासका प्रतिपाद्य विषय है। इतिहासको 
दिखलाना है, कि कैसे मनृष्य श्रम करता, तथा अपने लिए भाहार प्राप्त करता 
है ? क्यों वह एक दूसरेपर निर्भर रहते तथा एक अकेले नेताके श्रधीन हो 
एक बड़े समुदायका भ्रग बनना चाहते हे ? कैसे एक स्थायी जीवनमे उन्हें 
उच्चतर कला भौर साइसके विकासके लिए अ्रवकाश और अनुकृलता प्राप्त 
होती हैं? कैसे एक मोटे-मोटे तथा छोटे भ्रारभसे सुन्दर सस्क्ृतिं फूट 
निकलती, और फिर काल-कवलित हो जाती है ? जातियाँ अपने इस 
उत्थान और पतनमें समाजके तिम्न स्वरूपोसे गुजरती हे--(१) खावा- 
बदोशी समाज; (२) सैनिक राजवंशके अधीनस्थ समाज; (३) नाग- 
रिक ढंगका समाज । 

सबसे पहिला प्रश्न भादमीके लिए झ्राहारका है। अपने आधिक स्वरूपों- 
के कारण मनुष्य श्रौर जातियाँ तीन अवस्थाओं में बंदी हे--खानाबदोश 
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(अ-स्वाबी-वास, बुमनन्‍्तृ ), स्थायी-वास पय्युपावक, और क्षिजी वी । आहारकी 
८ 5 





श का पैदा ब्ड और हि िक्र-" एक शजाकी ऊन 
नाच, बुद्ध, लूट आर सधप पा करता हू, आर नसनृष्य एस एुक राजाक 
०० ०] ० ० टू 





हा अधीननाकों ड वर्हाँ उनका कि नेतत्व करे वह सैनिक द्र्टा 
अद्वावचनाका क्वाकार ऋरत हू, जा क्कि वहा उनका नतृत्व कर। वह संनिक 
नेता अपना राजदंचग स्थापित ऋर्ना 7 जिसके न लिए नगर---राजवानी- ५ 3) 
नेता अपना राजवंच स्थापित करता हैं, जिसके लिए नगर--राजवानी--#ी 





हर 
3 
ही है। सगरमें श्रन-विभाग और पारस्परिक सहयोंग स्थापित 
जरूरत पढ़ती है । नथरमें श्रन-विभाग और पारस्परिक सहयोग स्थापित 
ह्लोता गे मिनस द्र्डज अधिक सम्पत्तियान न दया समद्ध होता 
हाता हूं, जिनद्न वह आवक सम्यत्तिनाव तथा समृद्ध हाता हू | ह्व्न्ति 
८ ८ नागरि 5 3 मत निठल्लेयनमें ब 





नननन कोकों विलासिता 2 ० गिराती कि 24 

यही सनद्धि वागरिकॉकों विलासिता और निठल्लेपनर्म गिराती हैँ । श्रम 
० प्रचमादस्थार्मे प्रा जजलच भरी, अ्यन्‍्ाणनी 2-2 झौर समदि पैदा .> किन्त सभ्यताकी ५ 
सम्वताका प्रबनावस्थाम सन्‍्पवत्ति और समद्धि पद को; किन्तु सस्यताक 


>> 








सतध्याओ उनाज दयार आदनियोंसे >> प+5 ३ अपने >> लिए करवा सकता 
अ्वदन अवस्थ्न ननृष्य दूसर आदानयाय अपने लिए श्रम करवा सकते 


5 
ऊ सीधा लि: व्िना कछ व्यि आगे 6 श्र खासकर कर समद्धि 
हैं, और अक्सर बकचेने विना कुछ दिये। आगे सनाज और खासकर समृद्धि 
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बाली वर्येक्री आवब्यकतायें बढ़ती जाती हूँ, जिसके कारण करका बोझ और 
बढ़ता तथा अहम होता जाता हैं। समृद्धियाली बनी वर्गेका एक ओर विला- 
सिताके कारण फ़दुलसर्च होता है, और दूसरी ओर उसपर करका वोक 
बढ़ता हूँ; इस अकार ठह अधिक और अधिक दरित होता जाता हैं; सावहीं 
अत्दामाविक हितानेके शारीरिक 


अस्तमाविक जीवन वितानेके कारण उसका शारीरिक और मानसिक 
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स्वास्थ्य गिरता जाता हें । खल्दन स्वर्य सेविली-निवास्ित इसी गिर ह५ 
बज पद ह्र्आ्य था इसलिए ब्लड सिर्फ ५ न प्रभवर्गकी दरवस्थायर कप 
ठगम पछ हुआ था, इसलिए वह सिफ इसी संस्कृत प्रमुवगका दुरवस्वावर 
डक हैँ, उसे अपने आसपासके अनसो और कम्नियोकि गेके प्ले बदतर 
अच ढहाता है, उस अप आलपासक वाया आदि काम्नवाक चर वहा 5 


जीव्नके ऊपर नजर झलनेकी फरसत गर। नागरिक जीवन उसके ट 
जाहनक ऊपर नजर आअलनका फुरसत ने था। चायरकर जादन उधर 
[5 





दीनि-खाज अधिक सम्प्ान्त रूप बारण कर अपनी उपयोगिता 





उन सातक 

को उतने है, और लोग घत्रुके आक्रमणसे अपनी रुका नहीं कर सकते | 
एक समाज व्य एक वर्नेसे संठद्ध होनेक्े कारण जो सामूहिक भक्ति आदि 
इदादा पहिले नौजूद था, दह जाता रहता हूँ. और लोग ज्यदा स्वार्यी तवा 





हक [« न्‍् कि जगली («० प्राथ् जन्‍जन्कर्थी-> उठकर 
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शर्ने. शने विजयी जाति पुरानी सभ्यताकी भौतिक तथा बौद्धिक सम्पत्ति- 
को अपनाती है, और फिर वही इतिहास दृहराया जाता है । यह उतार- 
चढ़ाव जैसे परिवारमे देखा जाता है, वैसे ही राजवद या बडे समाजमे भी 
पाया जाता है, और तीनसे छे पीढीमे उनका इतिहास समाप्त हो जाता 
है--पहिली पीढी अधिकार स्थापित करती है, दूसरी पीढी उसे कायम 
रखती है, और शायद तीसरी या कुछ और पीढियाँ भी उसे सँभाले 
रहती है; और फिर भ्रन्त ञ्रा पहुँचता है। यही सभी सभ्यताझ्रोका जीवन- 
चक्र है । 

जरमन-विद्वान्‌ अ्रगस्ट मूलरका कहना है, खल्दूनका यह नियम ग्यार- 
हवीसे पन्द्रहवी सदी तकके स्पेन, मराकों, दक्षिणी अफ्रीका और सिसलीके 
इतिहासोंपर लाग होता है, और उन्हीके ग्रध्ययनसे खल्दून इस निष्कर्षपर 
पहुँचा मालूम होता है। 

खल्दून पहिला ऐतिहासिक है, जिसने इतिहासकी व्याख्या ईश्वर या 
प्राकृतिक उपद्रवोके आधारपर न करके उसकी आन्तरिक भौतिक सामग्रीसे 
करनेका प्रयत्त किया, भौर उतके भीतर पाये जानेवाले नियमो--इतिहास- 
दर्शन--तक पहुँचनेकी कोशिश की । खल्दून अपने ऐतिहासिक लेखोमे इतिं- 
हासकी कारण-श्वृखला तक पहुँचनेके लिए जाति, जलवायु, आ्राह्मर-उत्पादन 
आदि सभीकी स्थितिपर बारीकीसे विचार करता है; भर फिर सभ्यताके 
जीवन-प्रवाहमे वह अपने सिद्धान्तकी पुष्टि होते देखता है । हर जगह भ-प्राकृ- 
तिक नहीं प्राकृतिक, देवी-लोकोत्तर--नही, लौकिक कारणोको ढूँढनेमे 
वह चरम सीमा तक जाता है। कारण-श्ृखलाका जहाँसे आगे पता नहीं 
लगता, वहाँ हमे चरम कारण या ईश्वरकों स्वीकार करना पडता हूँ। 
गोया खल्दून इस तरह इतिहासकी कारण शूंखलामे ईश्वरके लानेका 
मतलब अज्ञता स्वीकार करता समभता है। अपने अज्ञानसे आगाह होना 
भी एक प्रकारका ज्ञान है, किन्तु जहाँ तक हो सकता हैं, हमे ज्ञानके पानेकी 
कोशिश करनी चाहिए । खल्दून अपने कामके बारेमे समझता है कि उसने 
सिर्फ मुख्य-मुख्य समस्याश्रोंका सकेत किया है, और इतिहास-साइसकी 
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प्रक्रि] तथा विषयके बारेमे सुझाव भर पेश किये हे। लेकिन वह भाशा 
करता है कि उसके बाद आलनेवाले लोग इसे और आगे बढायेगे। 

इब्न-खल्दूनकी आशा पूर्ण हुईं, किन्तु इस्लामके भीतर नही : वहाँ जैसे 
उसका (अपने 'विचारोंका) कोई पूर्वंगामी नहीं था, वैसे ही उसका 
कोई उत्तराधिकारी भी नही मिला ।' 





6 ए(॥08070ए ॥ ॥880# (57 0.7]. 06 800), 


77. 200-200. 


अट्टम अध्याय 
युंरोपपर इस्लामी दाशनिकोंका ऋण 


रोशदके बाद केसे उसके दर्शनका मैमूनियोंने भ्रध्ययनाध्यापन जारी 
रखा, इसका जिक्र पहिले हो चुका है, और हम यह भी बतला चुके है, कि 
स्पेतकी इस्लामिक सल्तनत तथा स्वयं इस्लाम भी वहाँसे ईसाई जहादोमे 
खतम हो गया । इस्लामकी प्रभुता जब स्पेनमे स्थापित थी और कार्दोवा 
दस लाखका एक बडा शहर ही नही बल्कि विद्याका महान्‌ केन्द्र था, उस 
ववत भी पास-पड़ोसके देशोंके ईसाई-विद्यार्थी वहाँ विद्या पढने आते थे 
(अध्ययनका माध्यम अ्ररबी थी), भौर रोशद तथा दूसरे दाशनिकोके 
विचारोको अ्रपने साथ ले जाते थे। लेकिन जब मोहिदीन शासकों और 
स्पेनिश ईसाइयोंकी अन्तिम जहादी लडाइयाँ होने लगी, तो देशके हर 
भाग और श्रेणीके लोगो में खून-खराबी मच गई, दोनों पक्षोमेंसे किसी 
भी ओर रहनेवाले यहुदी स्पेन छोड़कर भागने लगे। यह भागे हुए यहुदी 
या तो उत्तरी (ईसाई) स्पेनके शहरो--प्राविस, बारसलोना, सारागोंसा 
आदिमे बस गए, या दक्षिणी फ्रासके मार्सेई आदि शहरोमे चले गए। ये 
प्रवासी यहूदी अपने साथ अपनी विद्या और विद्याप्रेमकों भी लेते गये, और 
फछ ही समय बाद उनके नये निवास-स्थान भी विद्या-केन्द्र बनने लगे। 


$ १, अनुवादक और लेखक 
. ९-यहुदो (इब्रानो) 


यूनानी पृस्तकोंके सुरियानी, इब्नानी फार्सी और अरबी भाषाश्रोमे 
भ्रनुवाद होनेकी बात कही जा चुकी है। भ्रब सात सदियों बाद फिर नये, 
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अनुवादोका दौर शुरू होता है। यूनानी दर्शनके आधारपर अरवोने जो 
दर्शन-प्रासाद खडा किया था, भ्रव उसको युरोपके दशन अनुरागियोंके सामने 
रखना था, और इसमे भाग लेनेवाले थे यही प्रवासी यहूदी। यहूदी 
जवतक इस्लामिक स्पेनमे रहे तवतक अरबी उनकी मातृभाषा बनी हुई 
थी, इसलिए अनृवादकी जरूरत न थी, किन्तु जब वह दूसरे देशोमें वस 
यए और वहाँ अरवीकी जगह दूसरी भाषाकों उन्हें द्वितीय भाषाके तौर- 
पर अपनाना पड़ा, तो श्ररवी भाषा (अ्ररवी भाषा क्या अरबी लिपि) 
को भी द्वितीय भाषाके तौरपर जारी रखना उनके लिए मुहिकिल था। 
स्थानीय भाषाए उतनी उन्नत न थी, इसलिए उन्होने जहाँ भ्ररवीकी पुस्तकों 
को इत्नानी लिपिमे उतार डाला, वहाँ उन्हें इब्नानीमे अनुवादित करता भी 
गुरू किया। इत अनुवादित ग्रथोमे रोब्दकी कृतियाँ बहुत ज्यादा थी। 
(१) प्रथम झ्ानी अनुवाद-युग--इब्ानी-अनुवादके कामको गुर 
करनेवालोम इच्न-तैवृनके खान्दानका खास हाथ है। ये लोग इस्लामिक 
स्पेनसे झ्रकर ल्योनल (उत्तरी स्पेन) में वस गये थे। इस खान्दावका पूर्व 
पुरुष इब्न-नैवून दर्णन, प्राणिवास्त्र और कीमियाका एक वडा पढित था। 
इस खान्दानका सबसे पहिला अ्रनवादक समुयेल इब्ल-तैवृन था, जिसने 
दार्गनिकोंके सिद्धान्त के नामसे एक पुस्तक लिखी जो कि इत्ल-रोब्दर्क 
ग्रथोंसे जद्दण ली गई थी । इसी समय तलीतला' (स्पेन)के एक यहूदी 
धर्माचाय॑ यह्या विनू-सलामाने “तिव्युल-हिकमत्‌” (१२७४ ई०) लिखीं, 
वह्या जर्मन राजा फ्रेडरिक हितीय (१२४० ई०) के दखवारमे अरबी 
ग्रथोंके अनुवादका काम करता था। 
समुयेलके वाद मूसा-विनृ-तैवूनने “भौतिक-आास्त्र”की अधिकतर 
पुस्तकोका इब्नानीमे भ्रनुवाद किया। समुयेलके समकालीन इत्ल-यूमुफ विन 
फाखोरा (जन्म १९२६ ई०) तथा जर्सन विन-सुलेमानने भी अनुवाद किये । 
जसंन समुयेलका सवंवी भी था, इसने इब्ानीमें बहुत ज्यादा अनुवाद किये 





““श्राराउल-हुकमा'।. तुलों?.. तिवूनइबात्‌ । 
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फ्रेडरिकके दरबारमे एक मशहुर यहूदी भ्रनुवादक याकूब बिन-मरियम्‌ 
अबी-शम्शन था, इसने फ्रेडरिककी आज्ञा (१२३२ ई० ) से रोश्दकी बहुतसी 
पुस्तकोका अनुवाद किया, जिनमे निम्न मुख्य हे--- 
तकंशास्त्र (मन्तकियात )-व्याख्या. (१२३२ ई० नेपल्समे ) 
तक-सक्षेप (तल्खीस-मन्तिक ) 
तल्खीस-मृहस्सती (१२३१ नेपल्समे) 
इनके श्रतिरिक्त निम्न अनुवादकोके कुछ ग्रतुवाद इस प्रकार हे-- 
सुलेमान बिन्‌-यूसुफ मुक्काला फिसू-समाग्र-व-आलम्‌ (१२५६ ई०) 
जकरिया बिन्‌-इस्हाक भौतिक शास्त्र-टीका (१२८४ ई०) 
अति भौतिक शास्त्रटीका (१२८४ ई०) 
देवात्मा-जगतू- टीका (१२८४ ई०) 
याकूब बिनू-मशीर " तक-सक्षेप (१२९८ ई०) 
प्राणिशास्त्रं (१३०० ई०) 
(२) द्वितीय इतनी अनुवाद-थुग--चौदहवी सदीसे इत्ाती अनु- 
वादोका दूसरा युग आरम्भ होता है। पहिले अनुवादकी भाषा उतनी मेजी 
हुई नही थी, श्र न उसमे ग्रथकारके भावोका उतना रुयाल रखा गया 
था। ये झ्रनवाद गोया फाराबीसे पहिलेके भ्ररबी अनुवादो जेसे थे, लेकिन 
नये अनवाद भाषा-भाव दोनोकी दृष्टिसे बेहतर थे। इन अनुवादकोमे 
सबसे पहिला है कालोनीम्‌ बिनू-कालोनीम्‌ बिनू-मीर (जन्म १२८७ ई०) 
है। उसने निम्न पुस्तकों के अनुवाद किये -- 


समाश्र-व-आलम्‌ । हंवानात्‌ । 
यह लातीनी भी जानता था, इसने रोइदके “खंडन-खंडत का लातीनी 
भाषामें झनृवाद (१३१२८ ई०) किया था। 
०970, 50/778005, [06 8९९00 /॥४/7॥08, शाए- 
208, ४ए०एशं०3, 06 (०८० ८ पा00, 706 0थश- 
20006 € (:00प/०00०९, १(९६०॥०0०97 
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तॉपिक (तक) अरस्तू १३१४ ई० 
सोफिस्ता (तक) 7 १) 
अनालोतिक हितीय (तर्क) हु न 
भौतिक शास्त्र ४ १३१७ 


* अतिभौतिक शास्त्र ! मी 
देवात्मा और जगत्‌ (भौतिक शास्त्र) पर > 
कोन-व-फसाद (भौतिक शास्त्र) न श 
मुकाला फिल-माहयात्‌ (भौतिक शास्त्र) , ् 


इसके अतिरिक्त निम्न अनुवादकोने भी इस युगमे इब्नानी अनुवाद' 
किये--- | 
झनुवादक ग्रंथ “ग्रंथकर्ता अनुवाद-काल 
कालोनीम्‌ बिनू-दाऊद. खंडत-खंडत' रोइद 
अबी समुयेल बिनू-यह्या आचार-जआास्त्र. भरस्तू |. ौरे२१ 
“प्रजातंत्र'-व्यास्या रोशद ग 


ध्योदोर तॉपिक अरस्तू १३३७ 
खिताबतू' अरस्तृ कर 
आचारशास्त्र. भरस्तू प्र 


इसी सदीमे निम्न भ्रनुवादक भर हुए जिन्होने करीब सारे ही रोहद- 
दर्शनकी इब्ानीमे कर डाला--- 


इब्त-इंस्हाक, यह्या बिन्‌-याकूंब, 

यह्य बिनू-मैमून, ,  सुलेमान बिन्‌-मूसा अलु-गोरी, 
मूसा बिनू-ताबूरा, 

मूसा बिनू-सुलेमान 


* पुस्तक-तामोंके लिए देखो पृष्ठ ११५, २२१०-२३ भी । 
* “तोहाफतु-त्तोहाफत्‌”।..' रि॥€070 ( स्नभाषण-आास्त्र) 


ब्क 
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(क) ल्योन्‌ अफ्रीकी--इसी चौदहवी सदी हीमे लाबी बिन- 
जसेन--जिसे ल्योत्‌ भ्रफ़रीकी भी कहते हे--ने रोशदके दर्शनके अध्ययनाध्या- 
पनके सुभीतेके लिए वही काम किया है, जो कि रोददने भ्ररस्तूके लिए किया 
था। ल्योनने रोइदके ग्रंथोकी व्यास्याए श्रौर सक्षेप लिखे। उनका एक 
समय इतना प्रचार हुआ था, कि लोग रोश्दके ग्रथोको भी भूल गए। 
ल्योन भूत (>-प्रकृति) को अनुत्न्न नित्य पदार्थ मानता था। वह पैगम्बरी- 
को मानवी शक्तियोका ही एक भेद समभता था | 

ल्योन अफ्रीकीके ग्रथोंने यहूदी विद्वानोमे रोश्दका इतना प्रचार बढाया 
कि भ्ररस्तृकी पुस्तकोकों कोई पढ़ना न चाहता था। इसी कालमे मूसा 
नारबोनीने भी रोश्दकी बहुतसी व्याख्याएं और संक्षेप लिखी। 

(ख) अहरन्‌ बिन्‌-इलियासू--अ्रब तक यहूदियोमे मज़हबी लोग' 
दर्शनसे दूर-दूर रहा करते थे, और वह सिर्फ स्वतत्र विचार रखनेवाले धर्मो- 
पेक्षकोंकी चीज समझा जाता था; कितु चौदहवी सदीके अतमें एक प्रसिद्ध 
यहूदी दाशनिक अहरनू-विनू-इलियास्‌ पैदा हुआ । इसने जीवन-वुक्ष”' 
के नामसे एक पुस्तक लिखी, जिसमें रोइदके दशतका जबरदस्त समर्थन किया 
जिससे उसका प्रचार बहुत ज्यादा बढा। 

यहुदी विद्वान्‌ इलियास्‌ मदीजू पेढुआ (इताली) विश्वविद्यालयमे 
अन्तिम प्रोफेसर था। इसने भी.रोश्दपर कई पुस्तक लिखी। 

सोलहवी सदी पहुँचते-पहुँचते रोश्दके दर्शनके प्रभावसे विचार- 
स्वातंत्रयका इतना प्रचार हो गया, कि यहुदी धर्माचार्योकों धर्मके खतम 
होनेका डर होने लगा'। उन्होंने दश्शनका जबर्दस्त विरोध शुरू किया, 
श्ौर दशतके खिलाफ मुसलमान धर्माचार्योके इस्तेमाल किये हुए हथियारोको 
इस्तेमाल करता चाहा। इसी अ्रभिप्रायसे अबी-मसा अ्रल-मशीनोने 
१४३८ ई० में गज़ालीकी पुस्तक “तोहाफतुल-फिलासफा (--दर्शन-खंडन) 
का इब्नानी भ्रनुवाद प्रकाशित किया ) भ्रफलातूनके दशनको धर्मके ज़्यादा 





' /शज्रल्‌-हयात्‌ । 
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श्रतुकूल देखकर उन्होने अरस्तूकी जगह उसका प्रचार शुरू किया। भव हम 
बेकत्‌ (१५६१-१६२६) ,हॉब्स (१५८५-१६७६ ई० ) और द-काते (१५६६- 
१६५० ई०) के जमानेके साथ दंर्शनके झ्राधुनिक यूगमे पहुँच जाते हे, 
जिसमे अन्तिम यहूदी दाशनिक स्पिनोंजा (१६३२-७७ ई०) हुआ जिसने 
यहुदियोके पुराने दशन और द-कार्तेके सिद्धान्तोकों मिलाकर आधुनिक 
युरोपके दशनकी बुनियाद रखी, और तबसे दरशन धर्मसे स्वतत्र हो गया। 

स्पिनोजापर इस्राईली (5५०-६५० ई० के बीच), सादिया (८६२- 
8४२ ई० ) » पाकिया ( १०००-१०५० ई० ) ; इब्न-जब्रोल [ १०२०-७० 
ई० ), मैमूत (११३५-१२०४ ई० ), गेरसूनी (१२८८-१३४४ ई०) और 
क्रम्का (१३४०-१४१० ई०) के ग्रथोका बहुत असर पडा था। 


२-इसाई ( लातोनो ) 


ईसाई जहादो (>>सलीबी युद्धो )का जिक्र पहिले हो चुका है। तेरहवी 
सदीमे ये युद्ध स्पेन हीमे नहीं हो रहे थे, बल्कि उस वक्‍त सारे यूरोपके 
ईसाई सामन्‍्त मिलकर यरोशिलम और दूसरे फिलस्तीनी ईसाई 
तीर्थ-स्थानोके लौटानेके बहानेसे लडाइयाँ लड रहे थे। इन लड़ा- 
इयोमे भाग लेनेके लिए साधारण लोगोसे ज्यादा उत्साह यूरोपीय सामन्ते 
दिखाते थे। कितनी ही बार तो एक सामज्त दूसरे सामत्त या राजासे अपने 
प्रभाव और प्रशुत्वको बढानेके लिए युद्धमे सबसे आगे रहना चाहता था। 

(१) फ्रेंडरिक द्वितीय (१२४० ई०)--जमंन राजा फ्रेडरिक हितीय 
सलीबी युद्धोके बडे बहादुरोमेसे था। जब युरोपीय ईसाइयोने यरोशिलमपर 
छठा हमला किया, तो फ्रेडरिक उसमे शामिल था। धर्मके बारेमे उसकी 
सम्मति बहुत अच्छी न थी, तो भी अपने ही कथनानुसार, वह उसमे 
इसलिए शामिल हुआ कि अपने मूर्ख सिपाहियो और जलतापर प्रभुत्व बढाये 
--इस बातमे वह हिटलरका मार्ग-द्शंक था। फ्रेडरिककी प्रारम्भिक 
जिन्दगीका काफी भाग सिसलीमे बीता था। सिसली द्वीप सदियोतक 
अरबोके हाथमे रहनेसे भ्ररबी सस्क्तिका केन्द्र बन गया था। फ्रेडरिकका 
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अरब विद्वानोसे बहुत मेल-जोल था और वह अरबी भाषाकों बहुत अच्छी 
तरहसे बोल सकता था। अरबी सभ्यताका वह इतना प्रेमी हो गया था कि 
उसने भी हरम (--रनिवास) और खझुवाजा-सरा (--हिजडे दरोगा) कायम 
किये थे। ईसाइयतके बारेमे उसकी राय थी--“च्नकी नींव दरिद्रावस्थामे 
रखी गई थी, इसीलिए भ्रारम्भिक युगमे सन्तोसे ईसाई दुनिया खाली न 
रहती थी, लेकिन अब धन जमा करतेकी इच्छाने चर्च और धर्माचार्योके 
दिलको गदगीसे भर दिया है ।” वह खुल्लमखुल्ला ईसाई-धर्मका उपहास 
करता था, जिससे नाराज होकर पादरियोने उसे शैतानका नाम दे रखा 
था। पोष इच्नोसेत चतुर्थंकी प्रेरणासे ल्योन्समे एक धर्म-परिषद्‌ (कौसिल) 
बेठी, जिसने फ्रेडरिककों ईसाई बिरादरीसे छॉँट दिया। 

जिस वक्‍त सलीबी युद्ध चल रहा था, उस वक्‍त भी फ्रेडरिकका दाशे- 
निक कथा-सवाद जारी रहता था। मुसलमान विद्वान्‌ बराबर उसके 
दरबारमे रहते थे। मिश्रके सुल्तान सलाह-उद्दीनसे उसकी वैयक्तिक मित्रता, 
थी, जो उन युद्धके दिनोमे भी वैसी ही बनी हुई थी, और दोनो झोरसे 
भेट-उपायन आाते-जाते रहते थे । 

युद्धसे लौटनेके बाद उसने खुल्लमूखुल्ला, दशन तथा दूसरी विद्याश्रोका 
प्रचार शुरू किया, सिसलीमे पुस्तकालय स्थापित किये; श्ररस्तू, तालमी, 
और रोहदके ग्रथोको अनुवाद करनेके लिए यहुदी विद्वानोकों नियुक्त किया। 
पिपल्समे एक युनिवर्सिटीकी नीव रखी और सलनेंके विद्यापीठका सरक्षक 
बना। उसने विद्या-प्रचारके लिए दूर-दूरसे भ्ररबीदाँ विद्वानोकों एकत्रित 
किया । तैबून खान्दानवाले अनुवादक इसीके दरबारसे सबंध रखते थे । 
फ्रेडरिक स्वय विद्वात था और विद्या तथा सस्क्ृतिमे सिरमौर उस समयकी 
अरबी दुनियाको उसने नजदीकसे देखा था, इसलिए वह चाहता था कि 
अपने लोगोको भी वैसा ही बनाये। आक्सफोडके एक पुस्तकालयमें मसायलू- 
सक्लिया” नामक एक भ्ररबी हस्तलिखित पुस्तक है जिसके बारेमे कहा 
जाता है कि फ्रेडरिकने स्वय उसे लिखा था, लेकिन वस्तुत वह पुस्तक दक्षिणी 
स्पेनके एक सूफी दार्शनिक इब्न-सबईनकी कृति है, जिसे उसने १२४० ई० 
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में फ्रेईरिकके चद दार्शनिक प्रइतो--जिन्हे कि उसने इस्लामिक 
दुनियाके दूसरे प्रसिद्ध विद्वानोके पास भी भेजे थे--के उत्तरमे लिखा था। 
इस वक्‍त दक्षिणी स्पेनपर सुल्तान रक्षीदकी हुकूमत थी। इस हुकूमतमे 
उस वक्‍त विचार-स्वातअ्की क्या हालत थी यह सबईनके इस वाक्यसे 
पता लगता है--- हमारे देशमे इन विषयोपर कलम उठाना बहुत खतरेका 
काम है । यदि मुल्लोको खबर हो जाये कि मैने इस विषयपर कलम उठाई 
है, तो वह मेरे दुश्मन बन जायेगे और उस वक्‍त में दुश्मनीके हमलोसे 
बच न सकूगा।/ 

चालीस साल तक फ्रेडरिकने च्चेके विरोधके होते हुए भी युरोपको 
विद्याके प्रकाशसे प्रकाशित करनेकी कोशिश जारी रखी । जब वह मरा 
तो पोप इच्नोसेतने सिसलीके पादरियोके सामने प्रसन्नता प्रकट करते हुए कहा 
“+ आसमान और जमीनके लिए यह खुशीकी घडी है, क्योकि जिस तृफानमे 
मानव जगत्‌ फेस गया था उससे ईसाई जगत्‌कों भ्रन्तिम बार मुक्ति 
मिली ।” लेकिन फ्रेडरिकके बाद जो परिवतंन यूरोपमे दिखाई पडा, उसने 
पोपकी रायकों गलत साबित किया। 

(१) अनुवादक--बिन्‌-मीरके “खड़न-खडन के लातीनी अनुवाद 
(१३२८ ई०) के बारेमे हम कह चुके है; किन्तु इसके पहिले हीते अरबी 
ग्रथोंके लातीवी अनुवाद शुरू हो गए थे। फ्रेडरिकका दरबारी मी काल 
स्कात तलेतला (स्पेन) का निवासी था, इसने अपने शहरके एक यहूदी 
विद्वानकी मददसे कई पुस्तकोका लातीनी भाषामे अनुवाद किया, जिनमे 
कुछ है-- 


समाप्रू-व-प्रूलम्‌-शरह (टीका) रोदद. १२३० ई० 
मुकाला फिल-रूह (टीका) रोहद ग 
मुकाला कोन-व-फसाद ेु रोहद 

जौहरुल-कौन 





 ! /झासारलू-प्रदहार”, पृष्ठ २४१ 


. लातीती अनुवाद | इस्लामिक दर्शन २७१ 


राजर बेकत (१२१४-६२ ई०) के अनुसार स्कात भ्ररबी भाषा बहुत 
कम जानता था भौर उसने दूसरोकी सहायतासे ही अनुवाद किये थे । कुछ 
भी हो, स्कात पहिला आदमी है जिसने ईसाई दुनियाके सामने पहिले-पहिल 
रोइदके दर्शनकों, उस वक्‍तकी चर्चकी भाषा लातीनीमे पेश किया । राजर 
बेकन खुद अरबी जानता था, उसने रोरदके दर्शनकों अपने देश इगलैण्ड- 
में फैलानेके लिए क्या किया, यह हम आगे कहेगे। 

फ्रेडरिकके दर्बारके दूसरे विद्यान्‌ हस्मनने निम्न दर्शन ग्रथोका लातीनी- 
में अनुवाद किया--- 


भाषण-टीका. फ्राराबी १२५६ (तलेतला ) 
अलंकार-संक्षेप._रोइद १२५६ (तलेतला) 
आचार-संक्षेप. रोइद १२४० ई० (तलेतला ) 


तेरहवी सदीके भ्रन्त होते-होते तक रोइदके सभी दार्शनिक ग्रंथोंका 
लातीनी भाषामें अनुवाद हो गया था। 
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सत अगस्तिन्‌ (२५३-४३० ई०) के दर्शन प्रेमके बारेमे हम पहिले 
कह चुके हे; कितु अगस्तिनका प्रेम भ्रगस्तिन्‌ तक ही रह गया। उसके 
बाद यद्यपि ईसाई-धर्म यूरोपमे बडे जोरसे फैला; किन्तु ईसाई साधु या 
तो लोगोकों अपनी तोतारटनपर विश्वास करते, मठोकों दान-पृष्य 
करनेका उपदेश देते, और छोटे-बडे महन्त बन मौज लूट रहे थे, अथवा 
कोई-कोई सब छोड एकान्तवासी बन ध्यान-भक्तिमे लगे हुए थे--विद्याका 
दीपक एक तरहसे बुर चुका था। 


$ १, स्कोलास्तिक 


आठवी सदीमे जब शालेमान (--चार्लेस) य्रोपका महान्‌ राजा हुआ 
तो उसने यह हालत देखी । साथ ही उसने यह खतरा भी देखा कि बाहरसे 
देख-सुनकर आये लोगोके द्वारा धर्मंपर सदेहकी दृष्टि डालनेकी भोर प्रवृत्ति 
भी चुपके-चुपके बढ रही है। शालेमानने इसके प्रतीकारके लिए मू्ख-उजहु 
साधुओसे भरे ईसाई-मठोमे पढ़े-लिखे साधओओोको बैठा बच्चोकी शिक्षाका 
प्रबंध किया, और नये-नये मठ भी कायम किये । इन पाठशालाश्रोमे 
सिर्फ धर्म हीकी शिक्षा नहीं दी जाती थी, बल्कि, ज्यामिति, अकंगणित, 
ज्योतिष, सगीत, साहित्य, व्याक रण, तक---इन “सात उदार कलाझोकी 
भी पढाई होती थी। बढते हुए बुद्धिवादको कृठित कर धर्मका भ्रनुसरण 
करनेके ही लिए वहाँ तकंकी पढाई होती थी। शालंमानका यह प्रयत्व 
उसी वक्‍त हो रहा था जब कि भारतके नालदाकी कीर्ति सारी दुनियामे 
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फली हुई थी, शौर उसमे भी शालमानकी भाँति ही राजाओ्ो और सामन्तोने 
दिल खोलकर गाँव और धन दे रहे थे। नालदाके भ्रतिरिक्त और भी 
विद्यापीठ तथा “गुरुकुल” थे जिनमें विद्या, विशेषकर दर्शनकी चर्चा 
होती थी। हमारे यहाँ हीकी तरह शालंमान द्वारा स्थापित विद्यापीठोमें 
भी ग्रथोंको कठस्थ तथा शास्त्रार्थ करना--विद्याध्ययतका मुख्य अ्रग था। 
यहाँ यहू कहतेकी जरूरत नहीं कि भारतके इतने बडे शिक्षा-प्रयत्त क्यों 
निष्फल हुए, और वंह क्यो फिर अंघकारकी कालरात्रिमे चला गया--- 
वस्तुत भारतमे उस वक्त भी शिक्षाकों सावंजनिक करनेका प्रयत्न नहीं 
हुआ भर न बाद ही, विद्या-परचार थोडेसे लोगो--शासको श्र धर्मा- 
चार्यो--मे ही सीमित रहा । 

शालेमानके मरनेके बाद यद्यपि उसके स्थापित मठो, विद्यापीठोमे ' 
शिथिलता भ्रा गई, तो भी ईसाई यूरोपकी छातीपर--स्पेनमे---इस्लाम 
काला साँप बनकर लोट रहा था, वह सिफे तलवारके बल पर ही श्रपने 
प्रभुत्वका विस्तार नहीं कर रहा था, बल्कि पुराने यूनान और प्रबके 
पुराने शञान-भडारको अपनी देनके साथ युरोपके ज्ञान-पिपासुझोमे वितरित 
कर रहा था। ऐसी अवस्थामे ईसाई-धर्म ग्रच्छी तरह समभता था कि 
उसकी रक्षा तभी हो सकती है जब कि वह भी भ्रपनी मददके लिए विद्याके 
हथियारकों अपनावे । 

शालंमानके इन मठीय विद्यालयोकों स्कोल (>स्कूल, पीठ) कहा 
जाता था, और इनमे धर्म और दर्शन पढानेवाले अध्यपकोकों स्कोलास्तिक 
ग्राचाय कहा जाता था। पीछे धर्मकी रक्षाके समर्थकके तौरपर जिस 


: मिश्रित दर्शन (वाद-आास्त्र)कों उन्होंने विकसित किया, उसका नाम भी 


स्कोलास्तिक दर्शन पड गया। इस वाद-दर्शनका विकास ईसाई धर्माचार्यो- 
के उस प्रयत्नके श्रसफल होनेका पक्का प्रमाण था जो कि बुद्धिवाद और 
दर्शनकी श्रोर बढती हुई रुचिकों दबानेके लिए वह पशुबलसे गला घोटकर 
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कर रहे थे। इस दये प्रयत्वत्ते उन्हें इतनी भाशातीत सफलता हुई कि बिच 
समय (बारहवी सदीके अन्तमे) दालंदा, उदडन्तपुरी, विक्ृतंशिला, उंग- 
त्तला आदिके महान्‌ विद्यापीठ भारतमे आगयकी चजर किये छा रहे 
उस्ती समय यूरोपमे झाक्सफोडे, केस्डिज, पेरिस, सोरबोन्‌, बोलोदा, उलेदों 
आदिमे वये मठीय विश्वविद्यालय कायम किये जा रहे थे। 

स्कोलास्तिक विह्वानोंमे जाब स्काट्स एरियेदा (८१०-७७ ई०) 
सन्त अन्ते (ल्‌)म्‌ (१०६३-११०६ ई०), रोतेलिन्‌' (१०११-११२१ है 
अबेलाद (१०७६-११४२ ई०) ज्याद्य असिद्ध है। 


९, जान स्काट्स एरिगेना' (८०१०-७9 ३०) 


इंगलेपह्सीे ०. पैदा च्च्ा था झौर कि. जी... अमन] पहिले 
एरिगेना इंगलण्ड्य पंदा हुझा था झरि क्कादाक बेच्लादा पाहए। 





फलोंमे था। उसे भरस्तूका वस्तुवादी दर्शन पसन्द था। उस वदूत यूनानी 
दाशनिकोंके “ंघ सिफ़े एसियाई भाषाप्रोंमे ही मिलते थे, लेकिन एरियेना 
प्ररवी भाणते विलकुल अवभिन् था। संसव हे सुत्यादी भाषा पह़चे या 
सुरियानी ईसाई विद्यानोंकी उंगतिका उत्ते अवसर मिला हो। ४ 
एर्िनाके मुख्य सिद्धान्त थे, भद्गैत्त विज्ञाववाद झौर जयत्की झदाः 
दिता। यह दोनों ही सिद्धान्त ईसाई-धर्मके विरुद्ध थे, इसे यहां बतला 
नेकी आवश्यकता नही । एरियेना अपनी पुस्तक जगतकी वास्तव्दिता मे 
अपने सिद्धान्तके बारेमे लिखता है--- जमत्के सस्तित्वमें व्गनेतते पहिले 
सभी चोज़े पूर्ण-विज्ञानक्े भातर नचाजद था, जहात पविकल-निकतकर 
उन्होंने ये झलय-अलग रूप घारण किये लेकिद जब ये रूप चष्ट हा जादथ 
तो वे फिर उत्ती पूर्ण विज्ञानमे जाकर मिल जावेगी, जहाँते कि उह 
निकली थी। इसमे संदेह वही यह व्सुवंचु (४०० ईं० 
मात्रतासिद्धि! (विज्वंतिका) की इस कारिकाका भावाये 


( झालय विज्ञान रुपी समुद्र) दीची तरंगकी तरह उद 


+ ९ 0६८2]008, * ज्ञान अपचीता। 
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चीज़ों) की उत्पत्ति कही गई है ।”' 

एरिगेनाका पूर्णे-विज्ञान योगाचार (विज्ञानवाद) का आलय-विज्ञान 
है, जिसमे क्षणिकताके भ्रटल नियमके ग्रनुसार नाश-उत्पाद वीची-तरगकी 
तरह होता रहता है। एरिग्रेनासे पहिले यह सिद्धान्त यरोपकेलिए भ्ज्ञात 
था। हमने देखा है, पीछे रोददने भी इसी विज्ञानवादूकों अपनी व्याख्याके 
साथ लिया हे। धर्माधता-युगके दूसरे दार्शनिकोकी भाँति एरिग्रेना भी 
धर्म और दशेनका समन्वय करना चाहता था। 


२ अमोरो और दाविद 


एरिगेनाके विचार-बीज पश्चिमी यूरोपके मस्तिष्कमे पड जरूर गये, 
किन्तु उनका असर जल्दी दिखाई नहीं दिया । दसवी सदीमें भ्रमोरी 
और उसका शागिद दाविद दे-देनिन्तों प्रसिद्ध दाशैनिक हुए। अमोरीके 
सिद्धान्त जिब्नोल (१०२१-७० ई०) से मिलते है जो कि अभी तक पैदा 
न हुआ था। दाविंद जगत्‌की उत्पत्ति मूल हेवला' (>-प्रकृति)से मानता 
है। हेवला स्वय शकल-सूरतसे रहित है, यह एरिगेनाके पूर्ण विज्ञानका ही 
शब्दान्तरसे व्याख्यान है, यद्यपि मूल प्रकृतिके रूपमे वह वाह्याथवाद--- 
प्राकृतिक (--वास्तविक') दुनियाके बहुत करीब आ जाता है । 


३ रोसेलिनू (१०३९-११२१ दे० ) 


दाविंद ओर अ्रमोरीके दशनने वाह्याथंवाद (>-प्राइंतिक जगत॒की 
वास्तविकता ) की ओर कदम बढाया था। स्कोलास्तिक डाक्टर रोसेलिनूने 
उसके विरुद्ध नाम (+-अ-रूप) बाद पर जोर दिया और कहा कि एक 
प्रकारकी सभी व्यक्तियोंमे जो समानताएं ( --सामान्य ) पाई जाती हे, उनका 
अस्तित्व उन व्यक्तियोसे बाहर नही है । 





'“वबीची-तरंग-न्यायेन तदुत्पत्तिस्तु कीत्तिता ।/--नत्रृशिका (वसुबंधु) 
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$ २, इस्लामिक दशन और ईसाई चर्च 


रोहके ग्रंथोका पठन-पाठन तथा पीछे उनके अनृवादोकी प्रगतिके 
वारेमे हम बतला चुके है । यह हो नहीं सकता था कि एरिग्रेना, श्रमोरी 
आदिके प्रयत्वके कारण पहिलेहीसे कान खड़े क्रिये ईसाई धर्मके क्षेत्रपर 
उसका असर न पड़ता । 


१, फ्रांसिस्कन संप्रदाय 


रोग्दके दर्शवका सबसे ज्यादा प्रभाव ईसाइयोंके फ्रासिस्कत संग्रदायपर 
पढ़ा। इस संप्रदायके सस्थापक--उस वक्‍त काफिर और पीछे सत्त-- 
फ्रांसिसने तेरहवी सदीमे विलासितामे सरतक डूबे पोत और उसके महल्तोंके 
विरुद्ध वगावतका झंडा खड़ा किया था। फ्रासिसूका जन्म श्रसिसी 
(इताली) में १२१६ $० में हुआ था। उसने विद्या पढ़तेकेलिए तीव्र 
प्रतिभा ही नही पाई थी, वल्कि आसपासके दीन-हीनोकी व्यथा सममभते 
लायक हृल्य भी पाया था। सादा आचार और उच्च विचार --उसका 
आदर्ण था। महन्तोंकी बान-गौकत और दुराचारसे वह समझ रहा था 
कि ईसाई-वर्म रसातलको जानेवाला हैं; इसलिए उसने गरीबीकी जिन्दगी 
वितानेवाले गिक्षित सावुश्नोंका एक गिरोह वनाया जिसे ही पीछे फ्रासिस्कत 
संप्रदाय कहा जाने लगा। फ्रासिस्‌ जैसे विद्वान॒कों ऐसी गरीबीकी जिन्दगी 
विताते देख लोगोका उबर आकर्षित होना स्वाभाविक ही था--खासकर 
उस वकक्‍तके विचार-संधर्षके समयमे--आऔर थोड़े ही समयमे फ्रासिसके 
साथियोकी संख्या पाँच हजार तक पहुँच गईं । 

(१ ) अलेकजेंडर हेस--अलेकजेडर हेस (तेरहवी सदी) फ्रासिस्कन' 
संप्रदायका साथु था। इसने पेरिसमे जिक्षा पाई थी। हेसने अरस्तृके अ्ति- 
भौतिक-बास्त्रपर विवरण लिखा था। अपने विवरणमे उसने सीना और 
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गजालीके मतोको बडे सम्मानके साथ उद्धृत किया है , किन्तु उसी सबधके रोहद- 
के विचारोके उद्धृत नही करनेसे पता लगता है कि वह उनसे परिचित नथा । 

(२) राजर बैकन (१२१४-९२ ई०)-- (क) जीवनी--आ्राक्स- 
फोड्ड विश्वविद्यालय फ्रासिस्कन सप्रदायका गढ था, और, वहाँ रोश्दके दशेनका' 
बहुत सम्मान था। राजर बेकन नालदा-विक्रमशिलाके ध्वस ( १२०० ई०) के 
चद ही सालोके बाद इगलेण्डमे पैदा हुआ था। उसने पहिले आक्सफोर्ड 
मे शिक्षा पाई थी, पीछे पेरिसमे जाकर डाक्टरकी उपाधि प्राप्त की। वह 
लातीनी तो जानता ही था, साथ ही अरबी और यूनानीसे भी परिचित था।, 
इन भाषाभ्ोका जानना--खासकर अरबीका जानना--उस वकक्‍तके विद्या- 
भ्यासीकेलिए बहुत जरूरी था। पेरिससे लौटनेपर वह साधु (फ्रासिस्कन) 
बना । यद्यपि उसके विचार मध्यकालीनतासे मुक्त न थे, तो भी उससे 
वेध, प्रयोग, तथा परीक्षणके तरीकोपर ज्यादा जोर दिया, पुस्तकों 
तथा शब्दप्रमाणपर निर्भर रहने को ज्ञानकेलिए बाधंक बतलाया। वह 
स्वय यत्र और रसायन शास्त्रकी खोजमें समय लगाता था, जिसके लिए 
स्वार्थी पादरियोने लोगोमे मशहूर कर दिया कि वह जादूगर है। जादूगरीके 
अपराधमे उस वक्‍त यूरोपमे लाखो स्त्री-पुरुष जलाये जाते थे। खेर, राजर 
उससे तो बच गया, किन्तु उसके स्वतत्र विचारोकों देखकर पादरी जल 
बहुत रहे थे, भौर जब इसकी ख़बर रोममे पोपको पहुँची, तो उसने भी 
इसके बारेमे कुछ करनेकी कोशिश की, किन्तु, वह तबतक सफल नहीं 
हुआ जबतक कि १२७८ ई० में फ्रासिस्कन सप्रदायका एक महथ 
जेरोम डी-एसल्‌ राजरका दुश्मन नहीं बन गया। राजर बेकन नास्तिकता 
और जादूगरीके अपराधमे जेलमे डाल दिया गया। उसके दोस्तोंकी 
कोशिशसे वह जेलसे मुक्त हुआ और १२६२ ई० में आक्सफो्डमे मरा। 
पादरियोने उसकी पुस्तकोकों भ्रागमे जला दिया, इसलिए रॉजर बेकनकी 
कृतियोसे लोगोकों ज्यादा फायदा नहीं हो सका। 

(ख) दाशनिक विचार--सीता और रोहदके दाशैनिक विचारोंसे 
रॉजर बहुत प्रभावित था। एक जगह वह लिखता है--- 
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“इब्न-सीना पहला आदमी था, जिसने अरस्तके दर्शनकों दुनियामें 
प्रकाशित किया; लेकिन सबसे बड़ा दाशनिक इब्न-रोश्द है, जो इब्न-सीनासे 
अकसर मतभेद प्रकट करता है। इब्न-रोश्दका दर्शन एक समय तक 
उपेक्षित रहा; किन्तु अ्रब (तेरहवीं सदीमें) दुनियाके करीब-करीब सारे 
दाशनिक उसका लोहा मानते हैं। कारण यही है, कि प्ररस्तूके द्शनकी 
उसने ठीक व्याख्या की हूँ । यद्यपि कहीं-कहीं वह उसके विचारोंपर 
कटाक्ष भी करता हूं; किन्तु सिद्धान्ततः उसके विचारोंकी सत्यता उसे 
स्वीकृत है ।” 

राजर दूसरे फ्रांसिस्कनोंकी भाँति रोश्दका समर्थक था; और वह कर्त्ता- 
विज्ञान॑की जीवसे अलग एक स्वतंत्र सत्ता मानता, तथा उसीका नाम ईहवर 
बतलाता था --- 

“कर्त्ता-विज्ञान एक रूपमें ईश्वर है, और एक रूपमें फरिश्तों[ --देवा- 
त्माग्ों ) के तौर परं। (दोमिनिकन संप्रदायवाले कहते हें, कि) कर्त्ता-विज्ञान 
नातिक-विज्ञान' (>-जीव )की एक श्रवस्थाका नाम है; लेकिन यह ख्याल! 
ठीक नहीं जान पड़ता । मनुष्यका नातिक-विज्ञान स्वयं ज्ञान प्राप्त करनेमें 
भ्रसमर्थ है, जवतक कि देवी साधन उसके सहायक न हों । और वह सहा- 
यक किस तरह होते हें ? ,कर्त्ता-विज्ञानके द्वारा, जो कि मनुष्य तथा 
ईश्वरके बीच संबंध पैदा करानेवाला, और मनृष्यसे अलग स्वतः सत्तावान्‌ 
एक भ्र-भौतिक द्रव्य है । 

(३ ) दन्‌ स्कातस--राजर बेकनके बाद अरबी दर्शनका समर्थक दन्‌ 
स्कातस था। पहिले स्कातस्‌ अ्रक्विताका अन॒यायी था, किन्तु पीछे अ्रविवनाके 
इस बातसे 'असहमत हो गया, कि ईइवरका मनृष्यके कर्मोपर कोई 
प्रधिकार नहीं। अक्विना और' स्कातसके इस विवादकी प्रतिध्वनि सारे 


* झ्रक्ल-फ़ग्नाल ((८4ए८ २९४४०॥ ) 
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स्कोलास्तिक दर्शनमे मिलती है। तामसके विरुद्ध स्कातसकी यह भी राय' 
थी, कि मूलभूत (->प्रकृति) अनादि है, आकृतिके उत्न्न होनेसे प्रकृतिका 
उत्पन्न होना ज़रूरी नही है, क्योकि प्रकृति प्राकृतिके बिना भी पाई जाती है! 
ईइवरका सुष्टिकरनेका यही मतलब है, कि प्रकृतिको' भाकृतिकी पोशाक 
पहना दे। स्कातस्‌ रोहदके अद्वेत-विज्ञानकों माननेसे ही इन्कार नही करता 
था; बल्कि इस सिद्धान्तके प्रारंभकों मनृष्यताकी सीमाके भीतर रखना नहीं 
चाहता था। स्कात्सने ही पहिले-पहिल रोइदकों उसके अ्रद्वेतवादके कारण 
घोर तास्तिक घोषित किया, जिसको लेकर पीछे यूरोपमें रोढदकी पैगंबरीके 
प्रन्दर नास्तिकोंका गिरोह क्रायम हो गया । 


२-दोमिनिकनू-सम्प्रदाय 


जिस तरह ईसाइयोंका फ्रासिस्कन सम्प्रदाय रोरद भर इस्लामिक 
दर्शनका जबददंस्त समर्थक था, उसी तरह दोमिनिकत्‌ सम्प्रदाय उसका 
जबर्दस्त विरोधी था। इस सम्प्रदायका सस्थापक सन्त दोमिनिक ११७० 
में पैदा हुआ था, और १२२१ ई० मे मरा--गोया वह भारतके भ्रन्तिम बौद्ध 
सघराज तथा विक्रशिलाके प्रधानाचार्य शाक्यश्रीभद्र (११२७-१२२४ ई०) 
का समकालीन था। फ्रासिस्कन सम्प्रदाय रोददके दर्शनका जबर्दस्त विरोधी 
था, यह बतला चुके हे । 

(१) अल्बतंस्‌ मग्नस्‌ (११९३-१२८० ई०)--अल्वतैस्‌ मलस्‌ 
उसी समय पैदा हुआ था, जब कि दिल्लीपर श्रभी हालमे तुर्की भंडा 
फहराने लगा था। वह उसी साल (१२२१ ई०) दोमिनिकन संप्रदायमें 
साधु बना, जिस साल कि सन्त दोमिनिक मरा था; और फिर बोलोन्‌ 
(फ्रास) विश्वविद्यालयमे प्रोफेसर हुआ। अ्ररबी दार्शनिकोके खंडनमें 
इसने कितनी ही पुस्तकें लिखी थी, तो भी वह इब्न-सीनाका प्रशसक, 
और रोहदका दूषक था। रोहदका विरोधी तथा भ्रस्तूका जबर्दस्त 
समर्थक तामूस भ्रविवना इसीका शिष्य था। अल्वतेसने स्वयं भी रॉजर 
बेकन और दन स्कातसके रोहद-समर्थक विचारोंका खड़न किया, तो भी 
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वह ज़्यादा एकान्तप्रिय था; और उसके कामको उसके शिष्य अविविनाने 
प्रा किया। 

(२) तामस अकिना (१२२५-७४ ३०) (क) जीवनी--तामस्‌ 
अक्विना' इतलीके एक पुराने सामन्‍्त वंशर्में १२२५ ई० में (जिस साल कि 
नेपाल, तिब्वत, श्रादिकी खाक छानकर अपनी जन्मभूमि कश्मीरमें शाक्य 
श्रीभद्रते शरीर छोड़ा) पैदा हुआ था। उसकी शिक्षा केसिनों और नेपल्स- 
में हुईं, मगर ग्न्तमें वह अ्ल्वतंस मग्नसकी विद्याकी प्रसिद्धि सुन, बोलोब्‌ 
विश्वविद्यालयमें अ्रत्वतंसके शिष्योंमें सम्मिलित हो गया । विद्या समाप्त 
करनेके वाद पेरिस विश्वविद्यालयमें धर्म, दर्शन श्रौर तकशास्त्रका प्रोफेसर 
नियुक्त हुआ । १२७२ ई० में जब पोष ग्रेगरी दशमने रोमन और यूनानी 
चर्चमें मेल करानके लिए एक परिषद बलाईं थी, तो तामस अविवनाने 
एक पुस्तक लिखकर परिषदके सामने रखी थी, जिसमें यूतानी चर्चके 
दोष बतलाये थे। मेल तो नहीं हों सका, किन्तु इस पुस्तकके कारण 
अक्विवाका नाम बहुत मशहूर होगया। परिषद्के दो वर्ष वाद (१२७४ 
ई०) अकिविनाका देहान्त हो गया । 

(ख) दाशनिक विचार--अ्रक्विना अ्रपने समयमें रोइ्द-विरोधी 
दोमिनिकन विचारकोंका अ्रगुआ था। धर्ममें वह कितना कट्टर था, यह 
तो इसीसे मालूम हे, कि ग्रज़ालीकी भाँति विशालहृदयता दिखलाते 
हुए सारे ईसाई सम्प्रदायोंको मिलानेके काममें पोप ग्रेगरीके प्रयत्नके 
भ्रसफल होनेसे जिसे सबसे खुशी हुई, वह अ्रक्विता था। फ्रांसिस्कन 
यद्यपि रोइदके द्शनके समर्थक थे, किन्तु इसलिए नहीं कि वह प्रगति- 
शील विचारोंका वाहक है, वल्कि इसलिए कि वह वस्तुवादसे ज्यादा 
प्रद्व॑त-विज्ञानवादंका समर्थक है। इसके विरुद्ध रोइदका विरोधी 

* रोमन केथलिक (रोमवाले उदारवादी ) ह 

* ग्रौक अ्रथोंडक्स (यूनानवाले सनातनी), जिसके श्रतुयायी पूर्वी 
यूरोपके स्‍लाव (रूस आदि) देझोंमें ज्यादा रहे हैं। . वहदत्‌-अकल। 
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अविवना अपने गुरु अल्वतंसकी भाँति वस्तुवादका समर्थक था। अविवनाका 
गुरु अल्वर्ततस मग्नस्‌ पहिला आदमी था, जिसने प्ररस्तूके वस्तुवादी 
दर्शनकी ओर अपना ध्यान आकर्षित किया। मध्यकालकी गाढ निद्वासे 
यूरोपकों जगानेमे चगेजके हमलेने मदद पहुँचाई। चगेजकी तलवारके 
साथ बारूद, कागज, कृतुबनूमा आदि व्यवहारकी बडी सहायक चीजोने 
पहुँवकर भी इस प्रत्यक्ष दुनियाका मूल्य बढा दिया था, इस प्रकार अविविना 
का इस श्रोर भूकाव सिर्फ आकस्मिक घटना न थी। 

जान लेविस्‌ भ्रविवनाके वारेमे लिखता है -- उसने बिखरे हुए भिन्न-भिन्न * 
विचारोकों एकत्रित कर एक सम्बद्ध पूर्ण शरीरके रूपमे सगठित किया, और 
फिरसे भ्राविष्कृत और प्रतिष्ठापित हुए अरस्तृके बौद्धिक दशनसे जोड दिया । 
(इस प्रकार) उसने जो सामाजिक, राजनीतिक, दार्शनिक रचना की, वह 
चार सौ वर्षों तक युरोपीय सभ्यताका श्राधार रही, और तीन सो साल 
तक यूरोपके अधिक भाग तथा लातीनी अ्रमेरिकामे एक जबद्देस्त--यद्यपि 
पतनोन्‍्मुख--शक्ति बनी रही।... 

“४ (अक्विना द्वारा किया गया) ईसाई दशनका नया संस्करण अधिक 
सजीव, भ्रधिक आशावादी, भ्रधिक दुनियावी, अधिक रचनात्मक था। 
. .« यह भरस्तृका पुनरुज्जीवन था ।” 

अक्विना और मग्नसकी धई विचारधाराके प्रवाहित करनेमे कम 
कठिनाई नहीं हुई। पुराने ढरेंके ईसाई विद्वान्‌ श्ररस्तृके वस्तुवादी दर्शनका 
इस प्रकार स्वागत धर्मके लिए खतरेकी चीज समभते थे। लेकिन भौतिक 
परिस्थिति नये विचारोके अ्रनुकूल थी; इसलिए अ्रक्विनाकी जीत हुईं। 
अव्विनाका प्रधान ग्रथ सुम्मा थेवलोगी' एक विश्वकोष हँँ। भ्रविवनाका 
दर्शन अरब भी रोमन कैथलिक सम्प्रदायका सव्वमान्य दर्शन हे । 

(४) झन--अक्विता सारे ज्ञानकी बुनियाद तजबें (+-अनुभव)को 

![त000०0060 ?॥0$070 ४ए ]00.८ए75, 0.35. 

१ 95077 7]7600९7/०४--बरह्म विद्या-संक्षेप । 
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वतलाता था-- सभी चीजें जो वुद्धिमें हे, वह (कर्मी) इच्द्रियोमें थी ।” 
मन इच्छियोंके पाँच रोबनदानोंसे रोगन है । कोई चीज़ स्वयं बरी नहीं 
है, वल्कि त्रीजोंके आवार बुरे होते हे। इस प्रकार श्रवविना इंद्रियों, 
घरीरकी वेब्ना्रों, और सावारण मनृष्यक्रे अनुभवोंको तुच्छ या हेय नही, 
वल्कि बड़े महत्वकी त्रीज समझता था। 

(5) शरीर--मनृप्यको तभी हम जान सकते है जब कि हम सारे 
मनृष्यत्वकों लेकर वित्वार करें। बिना भरीरके मनपष्य, मनष्य नहीं 
उसी तरह जेसे कि मनके विना वह सनष्य नहीं। मनृष्य मनृष्य तभी 
है, जब मत और भरीरका योग हो | 

भौतिक तत्त्व श्र-मूर्त, कच्चे पदार्थ है जिनसे कि सारी चीजें बनी है । 
वही भोतिक तत्व भिन्न-भिन्न वास्तविकताश्रोंके रुपमें संगठित किये जा सकते 
है, जीवन-चिन्तनवाला मानव इन्ही वास्तविकताञ्रोमेसे एक है। भौतिक 
तत्वोंकी विभेषता यह है कि वह नये परिवर्तत, नये संगठन, नये गृणोकों 
अस्तित्वमें ला सकते हे । अक्विना यहाँ अनजाने मार्क्सीय भौतिकवादकी 
ओर वहक गया है। यदि गुणात्मक परिवर्तन हो सकता है, तो भोतिक 
तत्व चतनाको भी पेद्रा कर सकते है । 

मनृष्यको अपना था अपनी चेतनाका ज्ञान पीछे होता है । वह क्या है, 
इसे भी पीछे जानता है। सबसे पहिले मनुष्य (अपनी इच्द्रियोंसे) वस्तुको 
देखता हैँ, और वह जानता है कि में "देख रहा हूँ,” जिसका श्र हैं कि 
वह कोई चीज देख रहा है। यहाँ “है” मौजद है; और मन वाहरी वस्तुके 
सिफ संस्कारकों नहीं वल्कि उसकी सत्ताकों प्री तौरपर जानता है। अपने 
या अपनी चेतनाके वारेमें मनृष्यका ज्ञान इसके वाठ और इसके आरवार 
पर होता है, इसलिए बाहरी वस्नुओंसे इत्कार करना जानके श्रावारसे 
इन्कार करना है । 

(८) हतवाद---अक्विनाकी दुनिया दो मागोमें विभकत है--( १) 
रोज-ठरोज हम जिस जगतृको इन्द्रियोत्ते देख रहे हे; (२) और उ 
भीतर वसनेवाला मूलरुप (विजञान)। शुद्धतम और सर्वश्रेष्ठ विज्ञान इइवर 
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हँ--यही अरस्तूका दर्शन है । ईइवरके भ्रतिरिक्त कितने ही विशेष विज्ञान 
है, जिन्हे जीव कहा जाता है, और जो देव (+-फरिश्ते), मानृष, आदिकी 
श्रात्माग्रोंके रूपमे छोटे-बडे दर्जोमे बँटे है। इन विज्ञानोमे देवों, मनृष्योके 
अतिरित वह ग्रात्माये भी शामिल है, जो नक्षत्रोका सचालन करती हे । 
अ्रव्विनाकी सबसे बडी कोशिश थी, धर्म श्र दशनके समन्वय करने- 
की। उसका कहना था, दर्शन औौर धर्म दोनोके लिए अपना-अपना अलग 
कार्यक्षेत्र है, उन्हे एक दूसरेके काममे बाधा नही डालनी चाहिए । भ्रगस्तित्‌ 
(रोहद भी) सारे ज्ञानकों भगवानके प्रकाशकी देन मावता था, किन्तु 
प्रक्विना इन्द्रिय-प्रत्यक्षके महत्वकों स्वीकार करता था। 
अव्विना नवीन अ्रस्तू-दशशनके हिमायती दोमिनिकत साधु-सम्प्रदायसे 
संबंध रखता था। फ्रासिस्कन साधु उसका विरोध करते थे । उनके विद्वान्‌ 
देन स्कातस (१२६५-१३०८) और श्रोकमवासी विलियम (मृ० १३४९ 
ई०) इस बातके विरोधी थे कि धर्म और दर्शनमे समत्वय किया जाये। 
दर्शन भ्ौर पदार्थ ज्ञानके लिए एक बात सच्ची हो सकती है, किन्तु वही 
बात धर्मके अ्रनुसार असत्य हो सकती है। सत्यका साक्षात्कार इच्द्रियों 
श्र भ्रनृभवसे नही, बल्कि आत्मासे होता है। शिव (अच्छा) सत्यसे 
ऊपर है, और शिव वही है, जिसके लिए भगवानका वैसा भ्रादेश है । 
मनुष्यका कतंव्य है, भगवान्‌की आज्ञाका पालन करना । बुरे समझे जाते- 
' वाले कर्म भी अच्छे हो जाते हे, यदि वह भगवान्‌की सेवाके लिए हों। 
चर्च या धर्म-सम्प्रदायके द्वारा ही हमे भगवानका भ्रादेश मिलता है, 
इसलिए धर्मके हिमायतियोका कहना था, कि चर्च और उसका भ्रध्यक्ष पोप॑ 
पृथ्वीपर वही अधिकार रखते है, जो कि भगवान्‌ ईसामसीह विश्वपर । 
(३) रेमोंद मार्तिनी--अ्रक्विनाके बाद रेमोद मा्तिनी दो- 
मिनिकनोकी ओरसे विज्ञवाद और रोइदके विरोधका आरभ हुआ। 
इसने अपने काममे गजालीकी पुस्तकोसे मदद ली, यद्यपि गजाली स्वयं 
सूफी भ्रद्वेतवादी था, किन्तु उसके चूँचूके मुरब्बेमे क्या नही था ” मातिनी 
इस अ्रन्दाज़में सचके बहुत करीब था, कि रोददने भ्रपने अ्रहवत विज्ञान 
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(बहदत-अक्ल)-वादको श्रस्तृूसे नहीं अफलातूसे लिया है। 

(४) रेमोंद लिली-- (१२२४-१३१५ ई०)--इस्लामी जहादोके 
जवाबमें प्रारंभ हुई ईसाई जहादोकी वात हम कह चुके हे । वारहवी-तेरह- 
वी सदियोमे जहाँ वाहरी दुनियामे ये जहाद चल रहे थे, वहाँ भीतरी 
दनियामे भी विचारात्मक जहाद चल रहे थे, जिसे कि लाखो स्त्री-परुषों 
को नास्तिक और जादूगर होनेके इल्जाममे जलाये जानेके रूपमे देखते है। 
[हमें इसके लिए यूरोपवालोकों ताना देनेका हक नहीं है, क्योकि वाण 
(६०० ई०) की तीत्र आलोचनासे लेकर वेटिक (१८३५ ई०)के सती 
कानून तकमे धर्मके नामपर पागल करके जिन्दा जलाई जानेवाली स्त्रियोकी 
तादाद गिनी जाये तो वह उससे कई गुना ज्यादा होती है|--कही रॉजर 
बैकनकी पृस्तकोंके जलाये जानेके रूपमे और कही दोमिनिकन और फ्रासि- 
स्कनके वाद-विवाढक्रे रूपमे । रेमोंद लिली ऐसे ही समयमे इतालीके एक 
समृद्ध परिवारमे पैदा हुआ था।, पहिले तो उसका जीवन बहुत विलासिता- 
पूर्ण रहा, किन्तु यकायक उसने अपनेकों सुधारा, भौर उसे धुन सवार हो 
गई, कि इस्लामको दुनियासे नेस्तनावद करना चाहिए । वह युरोगके 
सारे ईसाइयोकों सलीत्री लडाइय्रोमे जामिल देखना चाहता था। इसके 
लिए उसने १२८७ ई०में पोप होनोरियसके दरवारमे पहुँचकर अपने विचार 
रखे--इस्लामको ख़तम करनेके लिए एक भारी सेना तैयार की जायें, 
इस्लामी देशोमे काम करने लायक विद्वानोकों तैयार करनेके लिए विश्व- 
विद्यालय कायम किये जाये, और रोहदकी पृस्तकोको प्र्म-विरोधी 
घोषित कर दिया जाये। वहाँ सफल न होनेपर उसने फ्रास, इताली, स्विट- 
जलेंड आदिसे इसके लिए दौरा किया । १३११ ई०मे ईसाइयोकी एक बडी 
सभा वीना (आरास्ट्रिया) में हुई, वहाँ भी वह पहुँचा, किन्तु वहाँ भी असफल 
रहा | इसी निराणामे वह १३१५ ई०में मर भी गया। रेमोद विद्वान 
था, उसने रोग्द और दूसरे दार्णनिकोकी पस्तकोकों पढा था, ग्रौर कुछ 
लिखा भी था, इसलिए उसके इस्लाम-विरोबी विचार-वीज धरतीम पड़े 
हुए समयकी प्रतीक्षा कर रहे थे। 


पेरिस और सोरबोनके विश्वविद्यालय इस्लामिक दर्शन श्द््ू्‌ 


$ ३-इस्लामिक दशन ओर विश्वविधालय 
१, पेरिस और सोरबोन 


,. फ्रासिस्कत सम्प्रदायका कार्यक्षेत्र अपने गढ़ आक्सफो्ड्से इंग्लैड भर 
हीमे सीमित था 4- पश्चिमी यूरोपमे इस्लामिक दर्नका प्रचारकेन्द्र पेरिस 
था। पेरिसमे एक बडा सुभीता यह भी था, कि यहाँ स्पेनसे प्रवासित 
उन यहुदियोकी एक काफी संख्या रहती थी, जिन्होंने रोहद तथा दूसरे 
दाशनिकोके ग्रथोको अरबीसे अनुवाद करनेमे बहुत काम किया था। रोहद- 
दर्शनके समर्थशरो और विरोधियोके यहाँ भी दो गिरोह थे। सोरबोन्‌ 
विश्वविद्यालय रोश्द-विरोधियोका गढ था, और पास ही पेरिस-विदृव- 
विद्यालय समर्थंकोका | पेरिसके कला (आर्ट )-विभागका प्रधानाध्यापक 
सीज़र ब्राबत (मृ० १२८४ ई०) रोशदका जबदेस्त हामी था। अपने इन 
विचारोके लिए धर्म-विरोधी होनेके अपराधमे उसे जेल भेज दिया गया, 
और  श्रोर्बीतों के 'जेलमे उसकी मृत्यु हुईं। भ्रब भी पेरिसमे उसकी 
दी हुई अरबीकी दाशनिक पुस्तकोकी काफी सख्या है। 

पेरिस विश्वविद्यालयके विरुद्ध सोरबोन्‌ धर्मवादियोका गढ़ था-- 
और शायद इसीलिए आज भी वह भाग (जो कि अब पेरिस नगयरके भीतर 
आगया है) लातीनी मुहल्ला कहा जाता है। सोरबोनूपर पोपकी विशेष 
कृपा होनी ही चाहिए, और उसी परिमाणमे पेरिस पर कोप। सोरबोन- 
वालोकी कोशिशसे पोपने पेरिस विश्वविद्यालयके नाम १२१७ ई० मे फर्माने 
भिकाला कि ऐसे शास्त्रार्थ न किये जाये, जिनमे फसादका डर हो । वस्तुत 
यह फर्मान अरबी दर्शन सबंधी वाद-विवादकों रोकनेका एक बहाना मात्र 
था। पीछेंके पोपोने भी इस तरहके फर्मान जारी करके अरबी दशनके अध्यय- 
नाध्यापनको ही धर्मं-विरुद्ध छहरा दिया। १२६६ ई० में सोरबोन्‌वालोकी 
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कोगिजसे एक बर्म-परिषद्‌ वुलाई गई, जिसने निम्न सिद्धान्तोंके मानने- 
बालोंपर नास्तिकताका फतवा दे दिवा-- 

(१) सभी आदमियोंमें एक ही विजान हैं; 

(२) जगत अनादि है; 
(३) मनुृप्यका वंग किसी वावा आठ्म त्तक खतम नहीं हो जाता, 
(४) जीव गरीरके साथ नष्ट हो जाता हैं; 
(५) ईद्वर व्यक्तियोंका नान नही रखता; 
(६) वंदों(--आदमियो)के कर्मपर ईदवरका कोई अधिकार नही; 
(७) ईइवर नब्दर वस्तुको नित्य नहीं वना सकता ।_ * 

सव 


बिक. 


यह सब कुछ होनेपर भी पेरिस-विश्वविद्यालयमे इस्लामिक दर्शनका 
अध्ययन बंद नहीं हुआ । 
२ पेदुआ विश्वविद्यालय 


यूरोपमें सिसली द्वीप और स्पेन इस्लामिक गासन-केन्ध थे, इसलिए 
इनके ही रास्ते इस्लामिक विचारों (दर्शन) का भी यूरोपमें पहुँचना स्वाभा- 
विक था। सिसली द्वीप इतालीके दक्षिणमें है, यहाँसे ही वे विचार इतालीमे 
पहुँचे, उनके स्पेनसे फ्रांस जानेकी वात हो चुकी है । इतालीमें भी पेढु्राके 
विद्यापीठने इस्लामिक दरनक्रे भ्रव्ययन द्वारा अपनी कीतिको सारे यूरोपमें 
फँला विया ।--खासकर रोव्दके दर्णनके श्रध्ययनकेलिए तो यह विदेव- 
विद्यालय सदियों तक प्रसिद्ध रहा | यहाँ रोग्दपर कितने ही विवरण और 
टीकायें लिखी गईं। तेरहवी सदीसे रोइब्के दर्गनके अन्तिम भ्रीचार्य 
दे-क्रिमोनी (मृत्यु १६३१ ६०) तक यहाँ इस्लामिक दर्शन पढाया जाता 
रहा । यहाँके इस्लामिक दर्णनके प्रोफेसरोमे निम्तका नाम बहुत प्रसिद्ध 
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पाल दी-वेनिसू--- मृत्यु १४२६ ई०) 

गाइतनो--[ मृत्यु १४६५ ई० ) 

इलियास्‌ मदीजु--(१४७७ ई०) 

बेरोना 

जाबीला--( १५६४-५६ ई०) 

पंदेसियो 

सीज़र क्रिमोती--(मृ० १६३१ ई०) 

सोलहवी सदीमे इब्न-रोहदकी पुस्तकोंके नये लातीनी भ्रनुवाद हुए, 
इस काममें पेढुआका खास हाथ रहा । इन अनुवादकोमे पेढुआका प्रोफेसर 
वेरोना भी था, जिसने कुछ पुस्तकोका अनुवाद सीधे यूनानीसे किया 
था। पदेसियोके व्याख्यानोके कितने ही पुराने नोट अ्रब भी पेदुभाके 
पुस्तकालयमे मौजूद हे । 

[क्रिमोनी |--ज्ञाबीलाका शागिद सीज़र क्रिमोनी इस्लामिक दर्शन- 
का भ्रन्तिम ही नहीं, बल्कि वह बहुत योग्य प्रोफेसर भी था। इसके 
लेकचरोके भी कितने ही नोट उत्तरी इतालीके भ्रनेक पुस्तकालयोमे मिलते 
है। ज्ञाबीलाकी भाँति इसका भी मत था, कि ग्रह नक्षत्रोकी गतिके सिवा 
ईदवरके अस्तित्वका कोई सबृत नही। रोददकी भाँति यह भी मानता था, 
कि ईदवरकों सिर्फ अपना ज्ञान है, उसे व्यक्तियोंका ज्ञान नही है। मनृष्यमें 
सोचनेकी शक्ति कर्त्ता-विज्ञानसे आती है । यह ऐसे विचार थे, जिन्हें 
ईसाई-धर्म नास्तिकता कहता था। क्रिमोनी उनसे बचनेकी कोशिश कंसे 
करता था, इसका उदाहरण लीजिए---- “इस पुस्तकमे में यह कहना नहीं 
चाहता, कि जीवके बारेमें हमारा क्या विश्वास होना चाहिए। यहाँ में 
सिर्फ यह बतलाना चाहता हूँ, कि जीवके वारेमें अरस्तृके क्या विचार थे । 
यह स्मरण रहे कि दर्शनकी भ्रालोचना मेरा काम नहीं है, इस कामको' 
सन्त तामसू आदिने भ्रच्छी तरह पूरा किया हैँ ।” लेकित इसपर भी 





* रोहदके “किताबुन तफ्स की व्याय्याकी भूमिका । 
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३ जुलाई १६१६ ई० को उसके नाम पेदुशआके सरकारी अ्रफसरका हुन्‍्म- 
नामा आया-- लितरन कौंसिल सारे प्रोफेसरोकों श्नजग करती है, कि 
दर्गनके जो सिद्धान्त वर्मके खिलाफ हैँ, (पढ़ाते वक़्त) उनका खड़न भी वह 
करते जायें, श्रीर जब किसी विपयका उद्धरण देने लगे तो इस बातका 
ख्याल रखे, कि विद्यार्थियोपर उसका बुरा असर न पडे। चूँकि श्राप इस 
श्राजाका ख्याल नहीं रखते, इसलिए मेरा फर्ज हैँ, कि में वार-वार श्रापका 
ध्यान इ्बर ग्राकपित कराता रहूँ।” क्रिमोनीने इसके उत्तरमे एक लवा 
पत्र लिखा--“मु्े विव्वविद्यालयकी ओरसे सिर्फ इसलिए वेतन मिलता 
हूँ, कि में श्ररस्तके दर्शनकी शिक्षा दूँ। यदि विद्वविद्यालय इस कामकी 
जगह कोई दूसरा काम लेना चाहता हैँ, तो में त्यागपत्र देनेके लिए तैयार 
हूँ, वह स्वतत्र हैँ किसी दूसरेकों उस कामपर लगाले। में तो जवतक 
प्रोफेसरके पदपर रहँँगा, अपने पद-कत्तंव्यके विरुद्ध कोई काम नहीं कर 
सकता ।” 

क्रिमोनीकी मृत्यु (१६३१ ई०) के साथ इस्लामिक दर्णनका ही पठन- 
पाठन खतम नहीं होता, वल्कि पुरानी दुनिया ही बदल जाती है । क्रिमोनीके 
बाद लम्मीतो (मृत्यु १६५६ ई०) प्रोफेसर हुआ, जिसपर नवीन दर्शनका 
प्रभाव दिखाई देने लगता है । उसके वाद त्रेगाद प्राचीन यूनानी दर्शनकी 
पढाई करता है। १७०० $० में फार्देलाके साथ पेदुआमें पुराना सिल- 
सिला दूट जाता हूँ, भ्रौर वहाँ प्राचीन दर्शनकी जगह दे-कार्तका दर्शन पाठ्य- 
पुस्तकोर्मे दाखिल होता है 


४. इस्लामिक दशनका यूरोपमें अन्त 
दन स्कातसूने किस तरह रोइदकी शिक्षाकों मनुष्यतासे गिरी हुई वत- 
लाया, यह हम कह चुके है । इसकी वजहसे रोग्द जहाँ धार्मिक क्षेत्रमे वद- 
नाम हुआ, वहाँ हर तरहकी स्वतत्रताके चाहनेवालें लोग---खासकर वुढ़ि- 
स्वातंत्यवादी--रोब्दके भडेके नीचे खड़े होने लगे, श्रौर रोग्दके नामपर 
जगह-जगह दल बनने लगे। इन्ही दलोमेसे एक उन लोगोका था, 
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जिन्होने अपना नाम 'स्वतत्रताके पुत्र” रखा था। ये लोग विद्वकों ही 
ईदवर मानते थे, और विश्वकी चीजोको उसका अ्रश। ईसाई चर्चके 
न्यायालयोंसे इनको आगमे जलानेकी सजा होती थी और ये लोग खूशी- 
खुशी आगमे गिरकर जान दे देते थे। 'स्वतंत्रताके पुत्रों” मे बहुत सी 
स्त्रियाँ भी शामिल थी, उन्होने भी अग्निपरीक्षा पास की। 

पादरी लोग इस अ्रधामिकताके जिम्मेवार फ्रेडरिक और इब्नरोरदको- 
ठहराते थे। तो भी इस विरोबसे रोरदके दर्शन--अथवा पुराने दर्शन--- 
का कुछ नही बिगडा। 

चौदहवी सदीमे तुकोने बेज़न्तीनके ईसाई राज्यपर आक्रमण कर 
अधिकार जमाना शुरू किया। हर ऐसे युद्ध-राजनीतिक ग्रशाति--मे 
लोगोका तितर-बितर होना जरूरी है । कुस्तुन्तुनिया (आ्राजका इस्तांबूल) 
का नाम उस वक्‍त बेजन्तीन था, और प्राचीन रोमन सल्तनतके उत्तराधि- 
कारी होनेसे उसका जहाँ सम्मान ज्यादा था, वहाँ वह विद्या और सस्क्ृति- 
का एक बडा केन्द्र भी था। ईसाई धर्मके दो सम्प्रदायो--उदार (+-कैथ- 
लिक) और सनातनी (>-अआर्थोडाक्स)--मे सनातनी च्चेका पेत्रियाके 
(नन्महापितर या धर्मराज) यही रहता था । जिस तरह कैथलिक चर्चकी 
धर्मभाषा लातीनी थी, उसी तरह पूर्वी सनातनी चर्चकी धर्मभाषा यूनानी 
थी। तुकोंके इस आरक्रमणके समय वहाँसे भागनेवालोमे कितने ही यूनानी 
साहित्यके पडित भी थे। वे बहुमूल्य प्राचीन यूनानी पुस्तकोंके साथ 
पूर्वंसे भागकर इतालीमे भ्रा बसे । इन पुस्तकोंकों देखकर वहाँके पडितोंकी 
श्राँंखे खुल गईं, यदि जैसे मानों तिब्बती चीनी अनुवादों-दर-अनुवादोके 
सहारे पढते रहनेवाले भारतीय विद्वानोंके हाथमे श्रसगकी बोगचर्या 
'भूमि””, वसुबध्की वादविधि”, दिसतागका प्रमाणसमुच्चर्य, धर्मे- 
कौतिका प्रमाणवात्तिक” और "प्रमाणविनिश्चय” मूल सस्कृतमे मिल 


* सूल संस्क्षत पुस्तक मुभे तिब्बतमें मिली है। 
* तिब्बत और नेपालमें मिली, भ्रौर इसे सेने सम्पादित भी कर दिया है । 
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जावें। अब लोगोंको क्या जरूरत थी, कि वे मूल यूनानी पुस्तककों छोड 
यूनाती न जानतेवाले लेखकोकी टीकाझ्रो और सक्षेपोकी मददसे उन्हें 
पढ़नेकी कोशिश करे। 

पिदारक (१३०४-७४ ३०)--रेमोंद लिली (१२२४-१३१५)ने 
इस्लामको उखाड फेकनेकी बहुत कोशिश की थी, किन्तु वह उसमे सफल 
नही हुआ, तो भी उसकी वसीयतके एक हिस्से--यूरोपसे इस्लामिक दर्शनके 
अध्ययनाध्यापनको ख़तम करने--की पूत्तिकेलिए तस्केनीमे पिदारकका 
जन्म हुआ । बापने उसे वकील बनाना चाहा था, किन्तु उसका उसमें दिल 
नही लगा, और श्रन्तमे वह पेदुआमे आगया। पिदारक लातीनी और 
यूनानी भाषाओ्ोका पडित था, दर्शन और आचार-शास्त्रपर उसकी पुस्तकें 
आज भी मौजूद हे। “जहादवाद'ने युरोपके दिमागपर कितना जहरीला 
असर किया था, यह पिदारकके इस विचारसे मालूम होगा: भरबोने कला 
और विद्याकी कोई सेवा न की, उन्होने यूनानी सस्क्ृति और कलाकी कुछ 
बातोको कायम जरूर रखा। पिदारक कहता था कि जब यूनानी संस्कृति 
और विद्याकी मूल वस्तुए हमे प्राप्त हो गईं हे, तो हमे भ्ररबोकी जूठी पत्तल 
चाटनेसे क्या मतलब | श्ररबोसे उसे कितनी चिढ थी, यह उसके एक पत्रसे 
पता लगेगा, जिसे उसने अपने एक मित्रको लिखा था--- में तुमसे इस #पा- 
की भ्राशा रखता हूँ, कि तुम भ्ररबोको इस तरह भुला दोगे, जैसे ससारमे 
उनका अस्तित्व कभी था ही नहीं। मुझे इस जातिकी जातिसे घृणा है । 
यह भलीभोंति याद रखे, कि यूनानने दाश निक, वैद्य, कवि शोर वक्‍ता पैदा 
किये । दुनियाकी वह कौनसी विद्या है, जिसपर यूनानी विद्वानोकी पुस्तके 
न मौजूद हो। लेकिन भ्ररबोके पास क्या है ?--सिर्फ दूसरोकी बची- 
खुँची पूँजनी। में उनके यहांके वैद्यों, दाशनिको, कवियोंसे भली अ्रकार 
परिचित हूँ, भौर यह मेरा विश्वास है, कि श्ररब कौमसे कभी भलाईकी 
उम्मीद नहीं की जा सकती ।. . . . . .तुम ही बताओ, यूनानी भाषाके 
वक्ता देमस्थनीजके बाद सिसरो, यूनानी कवि होमरके वाद बंजिल, 
यूनानी ऐतिहासिक हेरोदोतसके बाद तीतस लेवीका जन्म दुनियाम कहाँ 
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हुआ? ... .हमारी जातिके काम बाज़ बातोंमें दुनियाकी सभी जातियोंके 
कारनामोंसे बढ़-चढ़कर हे। यह क्या बेवकूफी है, कि अपनेको भरोसे 
भी हीव समझते हो। यह क्या पागलपव है, कि अपने कारवामोंकों भुलाकर 
अरबोंकी स्तुति--प्रशंसा--के नशेमे डूब गये हो। इतालीकी बुद्धि और 
प्रतिभा ! क्या तू कभी ग्राढ निद्रासे नही जाग्रेगी?” 

पिदारकके बाद 'इतालीकी प्रतिभा” जगी, और यूनानी दरशनके 
विद्वानोंने--जो कि प्रबसे भाग-भागकर भाये थे-- जगह-जगह ऐसे विद्यालय 
स्थापित किये, जिनमे यूनानी साहित्य और दर्शनकी शिक्षा सीधे यूनानी 
पुस्तकोंसे दी जाती थी। भारम्भके यूनानी भ्रध्यापकोमें गाज़ा (मु० १४७८ 
ई०) जाज दे-नेपरविंद (मृत्यु १४८४ ई०) जाज स्कोलारियस ज्यादा 
प्रसिद्ध हे । 

४ भवम्वर सन्‌ १४६७ ई० की तारीख पेदुआ और इतालीके इतिहासमें 
अपना ख़ास” महत्त्व रखती है। इसी दिल प्रोफेसर ल्युनियसूने पेदुआके 
विश्वविद्यालय-सवनमे अरस्तृके दशनको उस भाषा द्वारा पढ़ाया, जिसमें 
नौ सौ साल पहिले खुद भ्रर्तू प्रथेन्समें पढ़ाया करता था। प्राचीनता- 
पथियोको गे हुआ कि उन्होंने कालकी सुईको पीछे लौटा दिया, किन्तु वह 
उनके बसकी बात नही थी, इसे इतिहासने आगे साबित किया। 

४ नवम्बर १४६७ ई०के बाद भी रोश्दका पठन-पाठल पेढ़ुआमे भी 
जारी रहा यह बतला चुके हे। सत्रहवी सदीमें जेसुइत-पंथियोने रोश्दपर 
भी हमला शुरू किया, किन्तु सबसे जबर्दस्त हमला जो चुपचाप हो रहा 
था; वह था साइंसकी ओरसे, गेलेलियोकी दुरबीच, न्यूटनके गुरुत्वाकषंण 
और भाषके इंजनके रूपमे । 


३, यूरोपीय दशन 


३, यूरोपीय दर्शन 
दुराम अध्याय 
सत्रहवीं सदीके दाशेनिक 


(विचार-खातन्यका प्रवाह) 


लल्योनादों दा-विन्ची (१४५१-१५१९) ]-.तवीन यूरोपके स्वतंत्र- 
विचारक और कलाकारका एक नमूना था दा-विन्ची; जिसकी कला (चित्र) 
में ही नही, लेखोमे भी नवयुगकी ध्वनि थी, किन्तु वह अपने ग्रंथोंको उस 
वक्त प्रकाशित कर पोप और धर्माचारयोके कोपका भाजन नटी बनना चाहता 
था, इसलिए उसके वैज्ञानिक ग्रन्थ उस वक्‍त प्रकाशमे नही भ्राये । 

१४५५ ई०में छापेका भ्राविष्कार ज्ञानके प्रचारमे बडा सहायक साबित 
हुआ, निश्चय ही छापेके बिना पुस्तको द्वारा ज्ञानका प्रचार उतनी शीष्रतासे 
न होता, जितना कि वह हुआ । पोप-पुरोहित परिश्रमसे देरमे लिखी दो- 
चार कापियोको जलवा सकते, किन्तु छापेने सैकडो हजारों कापियोको तैयार 
कर उनके प्रयत्नकों बहुत हृद तक असफल कर दिया । 

पद्धहवी-सोलहबी सदियाँ हमारे यहाँ सनन्‍्तों और सूफियोको पैदा कर 
दुनियाकी तुच्छुता--अतएव दुनियाकी समस्याश्रोके भुलाने--का प्रचार कर 
रही थी, लेकिन इसी समय यूरोपमे बुद्धिकों धर्म और रूढियोसे स्वतंत्र 
करनेका प्रयत्न बहुत जोखिम उठाकर हो रहा था। लारेजो वाला (१४०८- 
५७ ई०) ने खुलकर शब्दोंके धनी धर्म-रूढिके हिमायती दाशनिकोंपर 
प्रहार किया। उसका कहना था, शब्दोके दिमागी तकंको छोड़ो और सत्यकी 
खोजकेलिए वस्तुओंके पास जाओ। कोलम्बल (१४४७-१५०६), 
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वास्को-दा-्गामा (१४६६-१५२४) ने अमेरिका और भारतके रास्ते जोले | 
परासेलूसस (१४६३-१४४१) और फान हेल्‍्मोन्ट (१५७७-१६४४) ने 
पुस्तक पत्रेकी गुलामीको छोड़ प्रकृतिके अध्ययनपर्‌ जोर दिया । उत्त वक्तके 
व्ड्विविद्यालय धर्मकी मुट्ठीमे थे, और साइंस-संबंधी गवेषगाकेलिए वहाँ 
कोई स्थान न था, इसीलिए साइंचकी चखोजोंकेलिए स्वतंत्र संस्थाएँ स्थापित 
करनी पड़ी । लेलेसिशह्रो (१५७७-१६४४) ने ऐसी यवेषणाश्रोंकेलिए 
नेपल्समे पहिली रसावनगाला खोली । १५४३ में वेसालियत (१४१६- 
६४ ई० ) ने गरीरशास्त्रपर साइंस सम्नत ढंगसे पहिली पुस्तक लिखी, इसमें 
उसने कल्पनाकी जगह हर वातको शरीर देखकर लिखनेकी कोशिनग की । 
धर्म बहुत परेशानीमे पडा हुआ था, वह मृत्युके डरते साइसकी 
प्रगतिकों रोकना चाहता था। १४६३३ ई०मे सर्वेतस्‌ और १६०० ईशमें 
ग्योदिनों वूनो आगमे जलाकर साइसके शहीद बनाये गये । यह वह समय 
था, जब कि भारतमे भ्रकवर उद्ारतापूर्वक साइंसवेत्ताश्रोंके खूनके प्यासे इब 
ईसाई पुरोहितो और दूसरे घर्मियोंके साथ सनानताका वर्ताव करते हुए सबकी 
धार्मिक शिक्षाओ्रोको सुनता तथा एक नये धर्म द्वारा उनके सनत्वय करनके 
प्रथत्तमे लगा हुआ था। सोलहवी सदीके पोयी-विरोबी प्रयोग-हिमायती 
विद्वानोमे 'मोताब्‌”' (१५६१-१६२६), तायचो वाहे (१५४६-१६०१) 
के, साशेज' (१५६२-१६३२)के नाम खाल तौरसे उल्लेखनीय हे । 
पन्रहवी सदीके विचार-स्वातंत्रय और स्तोलहवी सदीके भौगोलिक, 
खगोलिक आविप्कारोंने कूप-मड्कताके दूर करनेमे वहुत मदद की, और इस 
प्रकार सत्रहवी सदीके युरोपमे छुछ खुली हवा त्ती आने लगी थी। इस 
वक््तके दाशनिकोकी विचारधारा दो प्रकारकी देखी जाती है। (१) 
कुछका कहना था, कि इन्द्रिय-प्रत्यक्ष, और तजर्वा (प्रयोग) ही ज्ञानका एक- 
मात्र आधार है, इन्हे प्रयोगवादी कहते हे । वेकन, हाव्स, लॉक, वकेल, 
हम, प्रयोगवादी दाशंनिक थे; (२) दूसरे दाशंनिक ज्ञानको इखिय या 


३[0गाश्लट्टा2£....__ $भाली।€, 
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प्रयोग-गम्य नही बुद्धिगम्य मानते थे। इन्हें बृद्धिवादी कहा जाता है, 
द-काते, स्पिनोजा, लाइपूनिटज इस प्रकारके दाशनिक थे। 


$ १-प्रयोगवाद' 

प्रयोगवाद प्रयोग या तज्बेकों ज्ञानका साधन बतलाता है, किन्तु 
प्रयोगके जरिये जिस सच्चाईको वह सिद्ध करता है, वह केवल भौतिक तत्त्व, 
केवल विज्ञानतत्त्व--अर्थात्‌ अ्रद्वेत भी हो सकता है--अथवा भौतिक श्र 
विज्ञान दोनो तत्वीफों माननेवाला द्वेतवाद भी । हॉब्स, टोलै०ंड, श्रद्वेती- 
भौतिकवादी थे, स्पितोज्ा अद्वेती-विज्ञानवादी, और बेकन, द-कार्त, 
लीपूनितृज्ञ दवतवादी थे । 

९, अद्वेत-भौतिकवाद 

(१) हॉब्स (१५८८-१६७९ ६०)--टामस हॉक्‍्सने श्रध्ययन 
आक्सफोर्डमे किया। पेरिसमे उसका परिचय देकातेंसे हुआ। जो देश उद्योग- 
घंधे भौर पूँजीवादका बानी बनने जा रहा था, यह जरूरी था, कि 
उसका नबर स्वतत्न-विचारकोमें भी पहिला हो, इसलिए सत्रहवी सदीके 
आरभमे बेकन (१५६१-१६२६) का विचार-स्वातत््यका प्रचार और 
मध्ययुगीनताका विरोध करना, तथा हाँब्स, लॉक जैसे दाशेनिकोका उसे 
श्रागे बढ़ाना, कोई प्राकस्मिक घटना ते थी। बेकन दार्शतिक विचारोमे 
प्रगतिशील था, किन्तु यह ज़रूरी नहीं है, कि दाशैनिक प्रगतिशीलता 
राजनीतिमे भी वही स्थान रखे। जब इगलेडमे सामन्तवादके खिलाफ 
क्रामवेलके नेतृत्वमे जनताने क्रान्तिका ऋडा उठाया, तो हॉक्स क्रान्ति- 
विरोधियोके दलमे था। ३० जनवरी १६४९ को शाहजहॉँके समकालीन 
राजा चालंसका शिरछेदकर जनताने सामन्तवादियोपर विजय पाई। 
हॉब्स जैसे कितने ही व्यक्ति उससे सन्तुष्ट नहीं हुए। नवम्बर १६५१ 
में हॉब्स फ्रास भाग गया, लेकिन उसे यह समभनेसें देर न लगी, कि 





* पशाफाएलंशा 
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गुजरा जमाना नही लौट सकता, और उसी साल लौटकर उसने अधिनायक 
ओलिवर करामवेल (१५९९-१६५८) से समझौता कर लिया । 

हॉन्स लोकोत्तरवादका विरोधी था। उसके अनुसार दर्शन कारणोंते 
कार्य और कार्यसि कारणके ज्ञानको वतलाता है। हम इच्द्रियोंके साक्षात्कार 
द्वारा वस्तुका ज्ञान (-सिद्धान्त) प्राप्त कर सकते है; या इस प्रकारके सिद्धा- 
न्तसे वस्तुके ज्ञानकों भी पा सकते हे । 

दर्शन गति और क्रियाका विज्ञान है, ये गति-श्ञान प्राकृतिक पिडोंके 
भी हो सकते हे, राजनीतिक पिंडोंके भी । मनृष्यका स्वभाव, मानसिक 
जगत, राज्य, प्राकृतिक घटनाएं उन्ही गतियोंके परिणाम हेँ। 

जानका उद्गम इन्द्रियोकी वेदना (>प्रत्यक्ष) है, और वेदना मस्तिष्क 
या किसी इसी तरहके आ्राम्यान्तरिक तत्त्वमें गतिके सिवा और कृछ नही है । 
जिसे हम मन कहते है, वह मस्तिष्क या सिरके भीतर मौजूद इसी तरहके 
किसी प्रकारके भौतिक पदार्थकी गतिमात्र है। विचार या प्रतिविव, मस्तिष्क 
और हृदयकी गतियाँ--अ्र्थात्‌ भौतिक पदार्थोकी गतियाँ--हे। भौतिक 
तत्त्व और गति ये मूलतत्त्व हे, वे जगत॒की हर एक वस्तु--जड़, चेतन 
सभी--की व्याख्या करनेके लिए पर्याप्त हे । 

हॉन्सने ईशवरके अस्तित्वका साफ तौरसे इन्कार नहीं किया, उसका 
कहना था कि भनुष्य “ईश्वरके वारेमे कुछ नही जान सकता ।” 

श्रच्छा, वुरा--पाप, पुण्य--हॉन्सके लिए सापेक्ष बातें है, कोई पर- 
मार्थत न अच्छा है न परमार्थत. बुरा। 

हॉन्स अरस्तूकी भाँति मनुष्यकों सामाजिक प्राणी नही, वल्कि मानव 
भेड़िया” कहता था। मनुष्य हमेगा' धन, मान, प्रभुता, या गक्तिकी प्रति- 
योगितामे रहता है; उसका भूकाव अ्रधिकके लोभ तथा द्वेष और युद्धकी 
श्रोर होता है । जब उसके रास्तेमें दूसरा प्रतियोगी झ्राता है, तो फिर उसे 
मार डालने, श्रधीन वना लेने, या भगा देनेकी कोशिश करता है । 

(२) टोलेंड (१६७०-१७२१ ई०)--हान्सकी भाँति उसका देश- 
भाई टोलेड भी भौतिकवादका हामी, तथा वर्कलेके विज्ञानवादका विरोबी 
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था। भौतिक तत्त्व गतिशून्य नही वल्कि सक्रिय द्रव्य या शक्ति हे । भौतिक 
तत्त्व शक्ति है, और गति, जीवन, मन, सव इसी शक्तिकी क्रियाए है ।. 
चिन्तन उसी तरह मस्तिष्ककी क्रिया है, जिस तरह स्वाद जिह्वाका। 


२-अद्देत विज्ञानवाद 


सिनोज़ा ( १६३२-७७ ३० )--वारुच दे-स्पिनोज़ा हालेडमे एक 
घनी यहूदी परिवारमे पैदा हुआ था। उसने पहिले इब्नानी साहित्यका 
अध्ययन किया, पीछे फ्रेच दार्शनिक द-कार्तके ग्रंथोको पढ़कर उसकी प्रवृति 
स्वतंत्र दाशनिक चिन्तनकी ओर हुईं । उसके धर्मंविरोधी विचारोंसे उसके 
सधर्मी नाराज़ हो गये और उन्होंने १६३६ ई० में उसे अपने धम्म-मन्दिरसे 
निकाल बाहर किया, जिससे स्पिनोजाको अ्रम्स्टडंम छोड़नेपर वाध्य होना 
पड़ा। जहाँ-तहाँ धक्के खाते अन्तमे १६६६ में (औरंगजेबके गासमारंभ 
कालमे) वह हागमें जाकर वस गया, जहाँ उसकी जीविकाका जरिया चरमेके 
पत्थरोकों घिसना था। शताब्दियों तक स्पिनोज्ञाकों तास्तिक समझा जाता 
था, और ईसाई, यहूदी दोगो उससे घृणा करनेमे होड लगाये हुए थे । 

स्पिनोजा पहिला दार्शनिक था, जिसने मध्यकालीन लोकोत्तरवाद तथा 
धर्म-हढिवादकों साफ शब्दोमे खंडन करते हुए बुद्धिवाद और प्रकृतिवादका 
जबर्दस्त समर्थन किया : हर तरहके शास्त्र या धर्मग्रंथके प्रमाणसे बुद्धि 
ज्यादा विश्वसनीय प्रमाण हैं। धर्मग्रंथोकों भी सच्चा साबित होनेके लिए 
उसी तरह वुद्धिकी कस्ौटीपर ठीक उतरना होगा, जिस तरह कि दूसरे ऐति- 
हासिक लेखो या ग्रथोंको करना पडता हैँ। बुद्धिका काम है यह जानना कि, 
भिन्न-भिन्न वस्तुओमे प्रापसका क्या संबंध है । प्राकृतिक घटनाएं परस्पर 
सवद्ध हैं । यदि उनकी व्यास्याकेलिए प्रकृंतिसे परेकी किसी लोकोत्तर 
चीज़को लाते है, तो वस्तुओका वह श्रान्तरिक सबंध विच्छिन्न हो जाता 
है, भौर सत्त्य तक पहुँचनेकेलिए जो एक जरिया हमारे पास था, उसे 
ही हम खो देते है। इस तरह वृद्धिवाद और प्रकृतिवाद (>-भौतिक- 
वादी प्रयोगवाद) दोनोंका हम स्पिनोज़ाके दर्शनमे समिश्रण पाते है । 
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लेकिन स्पिनोजाके प्रकृति (--भौतिक)-वाद और हॉब्सके भौतिकवादमें 
अ्त्तर है। हॉब्स शुद्ध भौतिकवादी था। वह सबकी व्याख्या भौतिक तत्वो 
और उसकी शक्ति या गतिसे करता था, किन्तु इसके विरुद्ध स्पिनोज्ञा 
स्तोइको या ब्रह्म-जगत्‌-अद्वेतवादी वेदान्तियोकी भाँति यह संब ईव्वर 
(<>त्रह्म ) है, और ईश्वर (>-ब्रह्म) यह है ।” इस तरह उसका जोर 
भौतिकतत्त्व पर नही बल्कि आत्मतत्त्वपर था। 

(फिरमतत्त)--एक सान्त वस्तु अपनी सत्ताके लिए दूसरे भ्रनगिनित 
तत्त्वोपर निर्भर है, और इन आधारभूत तत्त्वोमेसे भी प्रत्येक दूसरे भ्रनगिनित 
तत्वोपर निर्भर हे। इस तरह एकका आधार दूसरा, दूसरेका भ्राधार 
तीसरा मानते जानेपर हम किसी निश्चयपर नही पहुँच सकते। 
कोई ऐसा तत्त्व होना चाहिए, जो स्वयसिद्ध, स्वयं अपना आधार हो, जो 
सभी आधेयो, घटनाओ्रोकों भ्रवलम्ब दे। लेकिन, ऐसे स्वत सिद्ध तत्त्वके 
दूँढनेकेलिए हमे प्रकृतिसे परे किसी स्रष्टाकी जरूरत नहीं। प्रकृति या 
सृष्टि स्वय इस काम तथा ईश्वरकी आवश्यकताकों पूरी करती है। इस 
तरह प्रकृति या ईइवर स्वय सर्वेभय, अनन्त भर पूर्ण है, इससे परे कुछ 
नही है, न कोई लोकोत्तर तत्त्व है । प्रकृति भी गतिशृत्य नही बल्कि सक्रिय 
परिवर्ततनशील है---सभी तरहकी शक्तियाँ वही है। हर एक अतिम शकित, 
ईडवरका गुण है। भनुष्य इन गृणोमेंसे सिर दो गुणोको जावता है--विस्तार 
(ल्‍परिमाण) और चिन्तन, भर यही दोनो हे भौतिक और मानसिक 
शक्तियाँ। सभी भौतिक पिंड और भौतिक घटनाए विस्तार-गुणकी भिन्न-भिन्न 
अवस्थाए हे, और सभी मन तथा मानसिक अनुभव चिन्तन गुणकी। चूंकि, 
विस्तार ओर चिन्तन दोनो एक परमतत्त्वके गुण है--इसलिए भौतिक मान- 
सिक पदार्थेके सबधमे कोई कठिनाई नही है । जितनी सान्त स्थितियाँ हर्म 
दृष्टिगोचर होती हे, वह भ्रम या माया नही बल्कि वास्तविक हे--उस्त वही 
जब कि वह घटित हो रही हे, और उस वक्‍त भी जब कि वह लुप्त होती 
है, तब भी उनका भत्यंताभाव नही होता, क्योकि वह एक परमतत्तव मौजूद 
रहता है, जिसमें कि श्रनेकर बदलते और फिर बदलते रहते है। 
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३ दतवाद 


लॉक (१६३२-१७०४ ई०)--जॉन लॉकने आक्सफोर्डमे दर्शन, 
प्राकृतिक विज्ञान और चिकित्साका अध्ययन किया था । बहुत सालों तक 
(१६६६-८३ ई० ) इगलेडके एक रईस (अल शाफ्ट्सबरी) का सेक्रेटरी रहा। 

प्रयोग या अनुभवसे परे कोई स्वत सिद्ध वस्तु है, लॉक इससे इन्कारी 
था। हमारा ज्ञान हमारे विचारोसे परे नही पहुँच सकता। ज्ञान तभी 
सच हो सकता है, जब कि हमारे विचारोको वस्तुओकी सत्त्यता स्वीकार 
करती हो--अ्र्थात्‌ विचार प्रयोगके विरुद्ध न जाते हो । 

(१) तत्त्व--मानसिक और भौतिक तत्त्व--प्रत्यक्-सिद्ध और 
अप्रत्यक्ष-सिद्ध--दो पादर्थ तो हे ही, इनके श्रतिरिक्त एक तीसरा आत्मतत्त्व 
ईदवर है। अपनी प्राकृतिक योग्यताका ठीक तौरसे उपयोग करके हमे ईइवर 
का ज्ञान हो सकता है । 

अपने कामोके बुरे होनेके बारेमे हमारी जो राय है---जो कि हमारे 
सीखे आचारज्ञानसे तेयार होती है--इसीको आ्रात्माकी पुकार कहा जाता 
है, वह इससे अ्रधिक कुछ नही है। प्राचार-नियम स्वयभू' (+-स्वत उत्पन्न) 
नही कहे जा सकते, क्योकि उन्हे न स्वयभू देखा जाता है, और न सर्वत्र एक 
समान पाया जाता है। ईश्वर-सबधी विचार भरी स्वयभ्‌ नही है। यदि 
ऐसा होता तो कितनी ही जातियोको ईश्वरके जशञानसे वचित अथवा उसके 
जाननेके' लिए उत्सुक न देखा जाता। इसी प्रकार आग, सूर्य, गर्मीके ज्ञान 
भी सीखनेसे आते हे, स्वयभू नहीं हे। 

(२) मत--मन पहिले-पहिल साफ सलेद जैसा होता है, उसमे न 
कोई विचार होते हे, व कोई छाप या प्रतिविब (--वासना) । ज्ञानकी 
सामग्री हमे अ्रनुभव (>-प्रयोग) ढ्वारा प्राप्त होती है, अनुभवके ऊपर 
हमारे ज्ञानकी इमारत खडी हूँ । 
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लॉक कहता है कारण वह चीज है, जो किसी दृत्तरी चीजको बनाता 
है; सौर कार्य वह है जिसका भारस्स कित्ती इसतरी चीजले है। 

इच्द्रियोतते प्राप्त वेदना या उसपर होनेदाला दिदार ही हमें देश-काल 
विस्तार, भेक्अभेद, भाचार तथा दूसरी दातोंके संब्धका झाव देते 
यही हमारे ज्ञानकी सामग्रीको पस्तुत करते हे । 

लॉक च॑ हिता था, कि दरेनको कोरी दियायी उड्भदसे ब्चक्षर 
प्रृृतिके भध्ययतमे लगाया जाये। जिज्ञासा करने, पर्वोके हल हूँहनेसे 
पहिले हमे झपती योग्यताका निरीक्षण करवा चाहिए, झौर देखवा चाहिए 
किस झौर कितने विषयको हमारी बृद्धि सनका सकती है। झपनी 
योग्यतासे परेकी जिल्ञासाएं झनेक नये पश्व, कितने ही दिवाद जड़े कर देती 
हें, जिससे. . . . हमारे सन्देह ही डर हें। 


$ २-बुद्धिवाद (दतबाद) 
दैसे तो स्पिनोज़ाके सहैती दिज्ञानवादकों भी इड्िवादसे गिना जा 


सकता हूं क्योंकि विज्ञाववाद भौतिक जयद्की घपताह्ा चहंत्त रह 
क्वित्तु स्पिवोजाके दर्षेवमे विज्ञाववाद सौर भौतिकवाददाय झुछ इंफदा 


रद 
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विज्ञानवादसे मी 20० इस 

उसे केवल विज्ञानवादमे चही गिचा जा सकता । बाकी सबहदी उदके अगले 
दासिक ५ काते सल्ट्पदिह्रज्स ० न 

बुद्धिवादी दाशतिक द-झाते घोर लाइपनिट्ज़ है, जा द्वोनों ही इतनगदी ४३ १ 


१-द-काते (१४९६०१३३० ३०) 


दशेमिक्के 
रेने द-का्तेका जन्म फ़ांसके एक रह्च प्रिवारने रसे हा था। राशखई 


भूतिरिद्त जह्‌ कितदी ही परानी भाषाशोंका पंडित एथया अपन जूता 
गणितज्ञ या, उसकी ज्यामिति घाज भी कातीय ज्यायितिके सामत्त 
भशहुर हू। हक 

य्रोपके पुनर्जगिरण कालके कितने ही सौर विद्वान की भाएदे इन 


छ्क्क तय 


भी झपने सनयके ज्ञाचकी भवस्पाते भझसत्तुष्ठ था। पिंड गणित एड दिस 
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थी, जिसकी भ्रवस्थाकों वह सन्‍्तोषजनक समझता था, और उसका कारण 
उसका श्रेय वह नपी-तुली नियमबद्ध प्रक्रियाको देता था। उसने गणित- 
के ढगकों दर्शनमे भी इस्तेमाल करना चाहा। सन्त अ्रगस्तितकी भाँति 
उसने भी बाकायदा सदेह से सोचता आरभ किया--में दुनियाकी हर 
चीज़कों सदिग्ध समझ सकता हूँ, लेकिन अपने होने के बारेमे सन्देह नही 
कर सकता, “में सोचता हूँ, इसलिए में हूँ ।” इसे सच इसलिए मानना पड़ता 
है, क्योकि यह “स्पष्ट और असदिग्ध” है। इस तरह हम इस सिद्धान्तपर 
पहुँचते है, “जिसे हम अत्यन्त स्पष्ट और असदिग्ध पाते है, वह सच है ।” 
इस तरहके स्पष्ट और असदिग्ध अतएव सच विचार हे--ईश्वर, रेखा- 
गणितके स्वयंसिद्ध, और नहीसे कुछ नही पैदा हो सकता”की तरहके 
अनादि सत्त्य। यद्यपि द-का्तेने स्पष्ट और असदिग्ध विचार होनेसे ईश्वरकों 
स्वयसिद्ध मान लिया था, किन्तु हवाका रुख इतना प्रतिकूल था, कि 
ईदवरकी सिद्धिकेलिए भ्रलग भी उसे प्रयल करना पड़ा। दृह्य जगत्‌- 
के भी स्पष्ट और असदिग्ध” अशको उसने सत्त्य कहा। जगतू ईइवरने 
बनाया है, और अपनी स्थितिको जारी रखनेकेलिए वह बिलकुल ईश्वरपर 
निर्भर है। ईइवरनिमित' जगत्‌के दो' भाग हे--काया या विस्तारयुक्त 
पदार्थ और मन या सोचनेवाला पदार्थ । श्रात्मा और शरीरको वह भ्रकिविना 
की भाँति प्रभिन्न नही, बल्कि अगस्तित॒की भाँति सवेथा भिन्न--एक दूसरेसे 
बिलकुल भ्लग-धलग--कह ता था। यह भगवानकी दिव्य सहायता है, जिससे 
कि आत्मा शरीरकी गतिको उत्पन्न नहीं, बल्कि सचालित कर सकता है । 
द-कार्तें इस प्रकार लोकोत्त रवादी तथा ग्रगस्तिनकी भाँति ईसाई धर्मका एक 
जबर्दस्त सहायक था। शरीर और श्ात्मामे आपसका कोई सबंध नही, 
इस धारणाने द-कातेको यह माननेके लिए भी मजबूर किया, कि जब दोतोमेंसे 
किसी एकमे कोई परिवतेन होता है, तो भगवान्‌ बीचमे दखल देकर 
दूसरेमे भी वही परिवर्तन पैदा कर देता है । 

अग्रेज दाशनिक हॉब्स द-कातंका समकालीन तथा परिचित था, किन्तु 
दोनोंके विचारोमे हम जमीन-आसमानका अंतर देखते हे। द-कार्तें पूरा 
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लोकोत्तरवादी, ईश्वरके इशारेपर जड-चेतनको नाचनेवाला मानता था, 
किन्तु हॉन्स लोकोत्तरवादके विलकुल खिलाफ, हर समस्याके हलको प्रकृति 
मे ढूँढनेका पक्षपाती था। स्पिनोजाने द-कार्तेके ग्रथोसे बहुत फायदा उठाया, 
'विस्तार' और चिन्तन' काया और शआत्माके स्वरूपोकों भी उसने द-कार्तसे 
लिया, किन्तु द-कार्तके दशनके ईश्वरीय यंत्रवादकी कमज़ोरियोकों वह 
समभता था, इसीलिए द-कार्तके हेतवादकों छोड उससे प्रकृति-ईशवर-अ्रद्नेत 
या विज्ञानवादकों हॉब्सके नजदीकतर लानेकी कोशिश की। 

द-कातंके भ्रनुसार दशन कहते हे मनृष्य जितना जान सकता है, वह 
जान तथा अपने जीवनके आचरण, अपने स्वास्थ्यकी रक्षा, और सभी 
कलाओ (+--विंद्याश्रों) के आविष्कारके पूर्ण ज्ञानको । इस तरह द-कार्तकी 
परिभाषामे दर्शनमे लौकिक लोकोत्तर सारे ही “स्पष्ट और ग्रसदिग्ध 
(>-अविसवादि) ज्ञान शामिल हे। 

ईइ्वरके कामके बारेमे द-कातंका कहना है--भगवान्‌ने शुरूमे गति भर 
विश्रामके साथ भौतिक तत्त्वो (--प्रकृति) को पैदा किया4 प्रकृतिमे जो गति 
उसने उस वक़्त पैदा की, उसे उसी मात्रामे जारी रखनेकेलिए उसकी सहा- 
यताकी अब भी जरूरत है, इस प्रकार ईश्वरकों सदा सक्रिय रहना पडता है। 

आत्मा या सोचनेवाली वस्तु, उसे कहते हे, जो सदेह करने, समभने, 
ग्रहण-समर्य॑न-अस्वीकार-इच्छा-प्रतिषेध करनेकी क्षमता रखती है । 

गभीर विचारक होते हुए भी दे-कार्त मध्ययुगीन मानसिक बधनोसे 
अपनेको भ्राजाद नही कर सका था, और अपने दरशनको सर्वप्रिय रखनेके 
लिए भी वह धर्मवादियोका कोपभाजन नहीं बनना चाहता था। स्वयं द- 
कार्तके अपने वर्गका भी स्वार्थ इसीमे था कि धर्म श्र उसके साथ प्राचीन 
समाजकी व्यवस्थाकों न छेडा जाये। 


२. लाइपनिट्ज़ (१६४६-१७१६ ई०) 


गोट्फ़ीड्‌ विल्हेल्म लाइपूनिट्ज लीपज़िग (जमनी)मे एक मध्यवित्तक 
परिवारमे पैदा हुआ था। विश्वविद्यालयमे वह कानून, दशन, भौर गणित 
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का विद्यार्थी रहा। 

दृशन-लाइपूनिदज़ आात्म-कणवाद का प्रवत्तेक था। उसके दर्शनमें 
भौतिक पदार्थ--और ग्रवकाश भी--वस्तु सत्य नही है, मन जिन्हे भ्रनुभव 
करता है, उसके ये सिफे दिखावे मात्र हे । आत्मकण (>-मन, विज्ञान) ही 
एकमात्र वस्तु सत्य हे। सभी भ्रात्मकण विकासमे एकसे नहीं है । कुछका 
विकास अत्यन्त अल्प है, वह सुप्तसे हे। कुछका विकास इनसे कुछ ऊँचा 
है, वह स्वप्न अ्रवस्थाकी चेतना जैसे है । कुछका विकास बहुत ऊँचा हैं, 
वह पूरी जागृत चेतता जैसे हे। और इन सबसे ऊँचा चरम विकास 
ईदवरका है। उसकी चेतना अत्यत गभीर' अत्यत पूर्ण, और अत्यत सक्रिय 
है। आत्मकणोकी सख्या अनन्त और उनके विकासके दर्जे भी अनन्त हे--- 
उनमे इतनी भिन्नता है, कि कोई दो श्रात्मकण एकसे नही हे । इस प्रकार 
लाइपूनिट्ज देती विज्ञानवादकों मानता है। 

प्रत्येक भ्रात्मकण भ्रपनी सत्ता और गुणके लिए दूसरे आत्मकणका मुह- 
ताज नही है, एक आत्मकण दूसरेको प्रभावित नहीं कर सकता। लेकिन 
सर्वोच्च आ्त्मकण ईदवर इस नियमका अपवाद है---उसने एक तरह अपने- 
मेंसे इन आत्मकणोंकों पैदा किया। आत्सकण अपनी क्रियाओके सबंधमे 
जो आपसमे सहयोग करते दीख पड़ते हे, वह 'पहिलेसे स्थापित समन्वर्या- 
के' कारण हे-- भगवानने उन्हे इस तरह बनाया है, जिसमे वह एक दूसरेसे 
सहयोग करे । 

द-कात॑का यह विचार कि ईश्वरने भौतिक तत्त्वोंमे गति एक मिश्चित 
मात्रा मे--घडीकी कुजीकी भाँति--भर रखी है, लाइपूनिट्जको पसद न था, 
पत्धपि धरम, ईश्वर, देतवाद आदिका जहाँ तक सबंध था, वह उससे सहमत 
था। लाइप्निट्जका कहना था--पिंड चल्नते हे, पिड विश्वाम करते हे-- 
जिसका भ्रर्थ है गति आती है, और नष्ट भी होती है। यह (संसार) 
प्रवाहका सिद्धान्त--अर्थात्‌ प्रकृतिमें मेढक-कुदान नही सम-अ्वाह हे--के 
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खिलाफ जाता है। ससारमे कोई ऐसा पदार्थ नही है, जो क्रिया नही करता | 
जो क्रिया नहीं करता वह है ही नहीं, लाइपूनिदजने इस कथन द्वारा अपनेसे 
हजार वर्ष पहिलेके वौद्ध दाशेनिक धर्मकीतिकी वातकों दुहराया। “भर 
क्रियामे जो समर्थ है वही ठीक सच है ।”' 

लाइ्पूनिदज विस्तारकों नही, वल्कि शक्तिकों गरीरका वास्तविक गुण 
कहता है, व्रिना गक्तिके विस्तार नहीं हो सकता, अ्रत्तएवं शक्ति मुख्य 
गृण है । 

अवकाग यथा देश सापेक्ष पदार्थ है, उसकी परमार्थ सत्ता नही है । 
वस्तुएं जिसमे स्थित है वह देण है, भौर वह वस्तुझोंके नाशके साथ नाश हो 
जाता है। भक्तियाँ देशपर निर्भर नहीं हे, किन्तु देश श्रपनी सत्ताकेलिए 
गक्तियोपर अ्रवश्य-निर्मर है। इसलिए वस्तुओं (>-आ्रत्मकणो)के वीचमें 
तथा उनसे परे देश नहीं हो सकता, जहाँ शक्तियाँ खतम होती हू, वहाँ 
देश भी खतम होता है। देशकी यह कल्पना आइनस्टाइनके सापेक्षतावाद के 
बहुत समीप 

(१) इंश्वर--लाइपूनिट्जके अनुसार दर्णन भगवान्‌ तक पहुंचाता है, 
क्योकि दर्शन भौतिक और यात्रिक सिद्धान्तोंकी व्याख्या करना चाहता है, 
उसकी उस व्याख्याके बिना चरम कारण भगवान्‌को हम मान ही नही सकते। 
भगवान्‌ स्वनिर्भित गौण या उपादान-कारणो द्वारा सभी वीजोको वनाता हूं 
भगवानने दुनिया कोई श्रच्छी तो नही बनाई है---इसका जवाव लाइपूनिट्ज 
देताहै---भई ! दुनियाकों भगवानने उतना अच्छा बनाया है, जितनी अच्छी 
कि वह बनाई जा सकती थी---इसमे जितना सभव हो सकता है, उतने 
वैचित्य और पारस्परिक समन्वय है । यह ठीक है कि यह पूर्ण तही है, इसमे 
दोष है। किन्तु, भगवान्‌ सीमित रूपमे कैसे अपने स्वभावको व्यक्त कर 
सकता था ? दोष (>-बुराइयाँ) भी अनावश्यक नही है। चिंत्रमें जैसे काली 


!ढर्यक्रियासमर्थ यत्‌ तदत्र परमार्थ सत्‌/--अ्रमाणवात्तिक | 
१५४८८, , देखो “विद्वकी रूपरेखा” में सापेक्षतावाद 
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जमीनकी आवश्यकता होती है, उसी तरह अ्रच्छाइयों (+-शिव)को व्यक्त 
करनेकेलिए बुराइयोकी भी ज़रूरत है। यहाँ समाजके ग्रत्याचार उत्पीडनके 
समर्थनकेलिए लाइपुनिदूज कसी कायरतापूर्ण युक्ति दे रहा है | ! यदि अपनी 
अ्रच्छाइयोकों दिखलानेकेलिए ईदवरने चद व्यक्तियोकों अपना क्ृपापात्र 
और ९० सैकडाको पीडित, दुखी, नारकीय बना रखा है, तो ऐसे भगवानसे 
“ब्राहि माम्‌ ।” 

(२) जीवात्मा--जीव अगणित आत्मकणोमे एक है--यह बतला 
चुके है। आत्माकों लाइपुनिट्ज अ्रचल एकरस मानता है ।-- आत्मा 
मोम नही है, जो कि उसपर ठप्पा (--वासना) मारा जा सके। जो आत्मा 
को ऐसा मानते हे, वह आत्माको भौतिक पदार्थ बना देते है।” आत्माके 
भीतर भाव (सत्ता), द्रव्य, एकता, समानता, कारण, प्रत्यक्ष, कार्यकारण, 
ज्ञान, परिमाण--यह सारे ज्ञान मौजूद हे। इनकेलिए ग्ात्मा इन्द्रियोका 
मुहताज नही है । 

(३ ) ज्ञान--बुद्धिसगत ज्ञान तभी सभव है, जब हम कुछ सिद्धान्तोको 
स्वयभू सिद्ध माने ले, जिसमे कि उनके भ्राधारपर अपनी युक्तियोकों इस्तेमाल 
किया जा सके। समानता (>-सादृश्य) भर विरोध इन्ही स्वयभू सिद्धान्तोमे 
है। शुद्ध चिन्तनके क्षेत्रमे सच्चाईकी कसौटी यही समानता और विरोध 
है। प्रयोग (->न्तजबें )के क्षेत्रमे सच्चाईकी कसौटी पर्याप्त युक्ति ही स्वयंभू 
सिद्धान्त है। दर्शनका मुख्य काम ज्ञानके मौलिक सिद्धान्तो--जोकि साथ 
ही सत्यताके भी मौलिक सिद्धान्त या पृवेनिस्वय हे--का आविष्कार 
करना है । 

हॉब्स और द-कात दोनो बिलकुल एक दूसरेके विरोधीवादों--अकृति- 
वाद और लोकोत्तरवाद--को मानते थे। स्पिनोजाका दिल द-कातेके साथ 
था, दिमाग हॉब्सके साथ, जिससे वह द-कार्तकों मदद नही कर सका, और 
उसका दर्शन नास्तिकता और भौतिकवादकेलिए रास्ता साफ करनेका 
काम देने लगा। लाइपूनिट्ज चाहता था, कि दर्शनकों बुद्धिसगत बनानेंके 
लिए मध्य-युगीनतासे कूछ आगे ज़रूर बढना चाहिए, किन्तु इतना नहीं 
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कि स्पिनोजाकी भाँति ज्ञोग उसे भौतिकवादी कहने लगे। साथ ही ईर्वर, 
आत्मा, सृष्टि श्रादिके धामिक विचारोकों भी वह अपने दशेनमें जगह देना 
चाहता जिसमे कि सभ्य समाज उसे एक प्रतिष्ठित दाशनिक समझे। इन्ही 
विचारोंसे प्रेरित हो स्पिनोज़ाके समन्वय--प्रकृति-ईश्वर-प्रद्दैत तत््व--को 
न मान, उसने आत्मकण सिद्धान्त निकाला, जिसमें स्पिनोजाका विज्ञानवाद 
भी था और द-कार्तेका देतवादी, ईव्वरवाद भी। 


फकादरा अध्याय 


अठारहवीं सदीके दाशेनिक 


न्यूटन (१६४२-१७२७ ई०) के सत्रहवी सदीके आविष्कार गुरुत्वा- 
कर्षण (१६५७ ६०) और विर्वकी यात्रिक व्याख्याने सत्रहवी सदी और 
आगेकी दाशनिक विचार-धारापर प्रभाव डाला। अठारहवी सदीमे हशेल 
(१७३८-१८२२ ई०) ने च्यूटनके यात्रिक सिद्धान्तके भ्रनुसार शनिकी 
कक्षासे और परे वरुण' ग्रह तथा शनिके दो उपग्रहोंका (१७८६ ई०) 
आविष्कार किया | इसके अतिरिक्त उसने एक दूसरेके गिर्दे घूमनेवाले 
८०० युग्म (--जुडवे) तारे खोज निकाले, जिससे यह भी सिद्ध हो गया 
कि न्यूटनका यात्रिक सिद्धान्त सौरमडलके झ्रागे भी लागू है। शताब्दीके 
अन्त (१७६६९ ई०) में लाप्लासने भ्रपनी पुस्तक खगोलीय यंत्र लिखकर 
उक्त सिद्धान्तकी और पुष्टि की । इधर भौतिक साइस'ने भी ताप, ध्वनि, 
चुम्बक, बिजलीकी खोजोमे नई बातोका आविष्कार किया। रमफोड्डने 
सिद्ध किया कि ताप भी गतिका एक भेद है। हॉक्सबीने १७०५ ई० मे 
प्रयोग करके पहिले-पहिल बतलाया, कि ध्वनि हवापर निर्भर है, हवा न 
होनेपर ध्वनि नही पेदा हो सकती। 

रसायन-शास्त्रमे प्रीस्टली (१७३३-१८०४ ई०) और शीले ( १७४२- 
८६ ई०)ने एक दूसरेसे स्वतंत्र रूपेण आक्सीजनका आविष्कार किया। 
कवेन्डिश (१७३ १-१८१० ) ने आक्सीजन और हाइड्रोजन मिलाकर साबित 
किया कि पानी दो गैसोसे मिलकर बना है । 





एकाप8... "एश6णाहं /६टीशआाए05.... शएशए5, 


३१० दर्शेत-दिग्दशंन [ श्रध्याय ११ 


इसी शताव्दीमे हटन (१७२६-६७ ई०) ने अपनी पुस्तक पृथिवी- 
सिद्धान्त! लिखकर भूगर्भ साइसकी तीव डाली, भर जेनेर (१७४६-१८९३ 
ई०) ने चेचकके टीकेका आविष्कारकर वीमारियोकी पहिलेसे रोकथामका 
नया तरीका चिकित्साशास्त्रमे प्रारम्भ किया। 

अठारहवी सदीमे साइंसकी जो प्रगति श्रभी हम देख चुके है, हो नही 
सकता था, कि उसका प्रभाव दर्शनपर न पडता। इसीलिए हम अठारहवी 
सदीके दा्शनिकोकों सिर्फ हवामे उडते नहीं देखते, वल्कि सन्देहवादी ह्यूम 
ही नही विज्ञानवादी वर्कले और कान्‍्टको भी प्रयोगकी पूरी सहायता लेते 
हुए अपने काल्पनिकवादका समर्थन करना चाहते हे । 


$ १, विज्ञानवाद 
श्रठारहवी सदीके प्रमुख विज्ञानवादी दार्शनिक वर्कले और काल्ट है । 


१-बकले (१६८४-१७४३ ३०) 

जाज॑ वर्कलेका जन्म श्रायरलेडमे हुआ था, श्रौर शिक्षा डब्लिनके 
ट्रिनिटी कालेजममे । १७३४ ई०मे वह कोलोबका लाट-पादरी वना। 

वर्वलेके दर्णनका मुख्य प्रयोजन किसी नये तत्त्वका श्रन्वेषण नही था। 
उसकी मुख्य मगा थी, भौतिकवाद और अ्रनीदवरवादसे ईसाई- 
धर्मंकी रक्षा करना। इस प्रकार वह अठारहवी सदीका अ्रगस्तिन्‌ शौर 
सीमित अ्र्थमे ईसाईयोका ऑक्विना था। हाव्सका भौतिकवादी दर्शन 
तथा त्रिचार-स्वातन्त्य सवध दूसरी विक्षाए वीरे-बीरे शिक्षित बुद्धिवादी 
दिमागोपर असर कर ईसाइयतकेलिए खतरा पैदा कर रही थी | सत्रह॑वी 
और  भ्रठारहवी सदीमे भी जिस तरहकी प्रगति साइसमे देखी जा रही थी, 
उससे धर्मका पक्ष और निर्वेल होता जा रहा था, तथा यह सावित हो 
रहा था कि प्रकृति और उसके अपने नियम हर वौद्धिक समस्याके हलके 
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लिए पर्याप्त है। यद्यपि इस लहरकों रोकनेंकेलिए द-काते, स्पिनोजा 
श्ौर लाइपनिदजके देते भी सहायक हो सकते थे, किल्तु भौतिक- 
तत्त्वोंके अस्तित्वको वे किसी न किसी रूपमे स्वीकार करते थे। बिशप्‌ (+- 
लाठ-पादरी ) बकलेने भौतिकतत्त्वोके अस्तित्वको ही अपने दर्शन-द्वारा मिटा 
देता चाहा--न भौतिकतत्त्व रहेगे, व भौतिकवादी सर उठायेगे। 

बकेलेका कहना था : मुख्य या गौण गृणीके सबंधमे जो हमारे विचार 
या वेदनाए हे, वह किन्‍्ही वास्तविक बाह्मतत्त्वोंकी प्रतिकृति या प्रतिविब नही 
है, वह सिर्फ मानसिक वेदनाए हे, और इनसे भ्रधिक कुछ नही है। विचार 
विचारोंसे ही सादृश्य रख सकते हे, भौतिक पदार्थों और उनके गुणो-- 
गोल, पीला, कड़वा झादि--से इन अ्रशौतिक विचारों या मानस प्रति- 
विबोंका कोई सादृब्य नही हो सकता । इसलिए भौतिक पिडोके भ्स्तित्वको 
माननेकेलिए कोई प्रमाण नहीं। ज्ञानका विषय हमारे विचार हे, उनसे 
परे या बाहर कोई भौतिकतत्त्व ज्ञानका वास्तविक विषय नहीं है। 'मनसे 
बाहर चाहे वह स्वर्गंकी सगीत मडली हो, भ्रथवा पुृथिवीके सामान हों, मन 
(>मविज्ञान)कों छोड वहाँ कोई दूसरा द्रव्य नही, (मानसिक) ग्रहण ही उनकी 
सत्ताको बतलाता है। जब उन्हे कोई मनुष्य नही जान रहा हे, तो या तो 
वे हे ही नही, भ्रथवां वे किसी अविनाशी श्रात्माके मनमे हे ।” भौतिक 
पिंड अपने गुणानुसार नियमित प्रभाव (आग, ठडक) पैदा करते हे, यदि 
भौतिक तत्त्व नही है, तो सिर्फ विचारसे यह कैसे होता हे ?--बकंलेका 
उत्तर था कि यह प्रकृतिके विधाताके द्वारा! स्वेच्छासे बनाए उस सबंध का 
यह परिणाम है, जिसे उसने भिन्न-भिन्न विचारोके बीच कायम किया है । 
बर्कले के अनुसार सत्यके तत्त्व हे भगवान्‌, उसके बनाए भ्रात्मा, और भिन्न- 
भिन्न विचार जो उसकी भ्राज्ञानुसार विशेष अवस्थाशोमे पैदा होते हे । 


२, काल्‍्ट (११२४-१८०४ ० 


इम्मानुयेल कान्‍्ट कोइनिक्सवर्ग (जर्मनी)मे एक साधारण कारी- 
गरके घर पैदा हुआ था। उसका बाल्य धार्मिक वातावरणमे बीता था। 
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प्रायः सारा जीवव उससे अपते जन्मदयर ओऔौर उसके पड़ोस हीमें दिताया 
झौर इस प्रकार देशभ्रमणके संबंधमे वह एक पूरा कूपमंडूक था। 
हॉब्स, स्पिनोज़ा, द-काते, लाइपूनिट्जके, बकेले दर्चनोंमे या तो भौतिक 
तत्त्वोंको ही मूल तत्त्व होनेपर जोर दिया गया था, अथवा प्रकृतिकी उपेक्षा 
करके विज्ञान (+-चेतना)को ही एकनात्र परमतत्त्व कहा गया। कान्टके 
समय तक विज्ञानका विकास यौर उसके प्रति शिक्षितोंका सम्माद इतना 
बढ़ गया था, कि वह उसकी झवहेवलना करके सिफे विज्ञानवादपर सारा 
जोर नही ख्े कर सकृता धा--पद्धपि घ्मफिरकर उसे भो वही पहुंचना 
था--और भौतिकवादका तो वह पूर्ण विरोधी था ही। छमकी भाँति इन 
दोनो वादोंवर सन्‍्देह करनेको ही वह भअपता दाद बचाना पत्ततद चह/ करता 
था। उसके दर्शनका मुख्य लक्ष्य था--हमके सल्देहवाद, और प्रानी दाश- 
निक रूढिको सीमित करना, तथा सबसे बढ़कर वह भौतिकवाद, झवीरूर 
वादको तब्द करना चाहता था। चपनेको बुद्धिवादी साब्ति करनेकेतिए 
वह भाग्यवाद, भावुकतावाद, सिथ्या-विश्वासका भी विरोधी पा। कात्टके 
वक़्त यूरोपका विचारशील समाज सध्ययुगीत नावस-बंघनोंसे ही मुक्त दही 


गया था, बल्कि उसने मध्ययूगके ग्राथिक ढाँचे--सामत्तवाद--को भो 
दो प्रमुख देशो. इलेड (१४६४-१६०० ) और फ़ास ( १७८९) से विद कर 
पूँजीवादकी ओर जोरसे क़दम उठाया था। इंग्लेडमे अंग्रेज़ी सामन्तवादकी 
निरंकुशता चालेस प्रथमके साथ ही १६४६ में खतम कर दी गईथी। वहाँ 
संगल सिर्फ एक मकटके धघलमें लोटनेका नही था, बल्कि मुकूटके के साथ हा 
सनातन मर्यादाग्रोंके प्रति लोगोंकी भास्था उठने लगी थी। भगरहवा पद्म 
अब फ्रांसकी बारी थी। सामनन्‍्तवाद झौर उसके पिट्ट धर्मसे दवते-दबते लए 

ऊब गए थे। उनके इस भावको व्यक्त करनेकेलिए फ़ांसने वोल्तेर ( १६६४- 
१७७८), और रूसो (१७१२-७८ ई०) जैसे ज़बदेस्त लेखक पैदा किये। 
वोल्तेर धर्मको ज्ञान और घोलेज्ी उपज कहता था। उत्तके मतसे मजहव 
होशियार पुरोहितोका जाल है, जिन्होंने कि मनुष्यक्ी मूलेता सौर पर 
पातको इस्तेमालकर इस तरह उनपर शासवका एक नया तरीका निकाता 
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है। रूसो, वोलतेरसे भी भ्रागे गया, और उसने कला और विज्ञानकों भी 
शौकीनी और कामचोरपनकी उपज बततलाया, और कहा कि आचारिक 
पतनके यही कारण हे । स्वभावसे सभी मनुष्य समान हे । यह हमारा 
समाज है, जिसने वैयक्तिक सम्पत्तिकी प्रथा चला उन्हे अ-समान' बना 
दिया--और आज हम उसमे स्वामी-दास, शिक्षित-अशिक्षित, धनी- 
'निर्धन, पा रहे है। एक बडा रईस बेरन्‌ दोलबाश (१७१२-७८ ई०) 
कह रहा था-- भ्रात्मा कोई चीज नही है, चिन्तन मस्तिष्ककी क्रिया हें, 
भौतिकतत्तव ही एकमात्र अमर वस्तु है ।” 

ऐसी परिस्थितिमे कान्ट समभता था, कि यूरोपके मुक्त होते विच/रोको 
ईसाइयतकी तग चहारदीवारीके भ्रन्दर बद नही किया जा सकता, इसलिए 
चहारदीवारीको कुछ बढाना चाहिए, और ईववर, कर्मस्वातंत््य तथा आत्माके 
अमरत्व--धर्मके इन मौलिक सिद्धान्तोकी रक्षा करनेकी कोशिश करती 
चाहिए। इन्हीको लेकर कान्‍्टने अपने प्रखर तकेके ताने-बाने बुनकर एक 
जबदेस्त जाल तैयार किया। उसने कहा . तजबेंपर निर्भर मानवनबुद्धि 
बहुत दूर तक जा सकती है, इसमे शक नही, किन्तु उसकी गति अनन्त तक 
नही हो सकती । उसकी दौडकी भी सीमा है। ईदवर, परलोक या परजीवन' 
भानवके तजबेंकी सीमासे बाहरकी--सीमापारीय--चीजे हे, इसलिए 
उनके बारेमे कोई तके-वितक नही किया जा सकता, तकंसे न उत्तका खडन 
ही किया जा सकता है, न उन्हें सिद्ध ही किया जा सकता है। उन्हें 
श्रद्धावश माता जा सकता है--सैद्धान्तिक तौरसे यह श्रद्धा भले ही कमजोर 
मालूम होती है, मगर व्यवहारमूलक होनेसे वह काफी प्रबल है ।--अर्थात्‌ 
ईदवर, तथा परजन्मके विश्वास समाज और व्यक्तिमे शान्ति और सयमका 
प्रचार करते हे, जो कि इनके माननेकेलिए काफी कारण हे । 

(१) ज्ञान--वास्तविक ज्ञान वह है, जो कि सावेदेशिक, तथा 
आवश्यक हो। इन्द्रियाँ हमारे ज्ञानके लिए मसाला जमा करती हे, और मन' 
अपने स्वभावके श्रनुकूल तरीकोसे उन्हें ऋमबद्ध करता है। इसीलिए जो 
ज्ञान हमें मिलता है वह वस्तुए--अपने--भीतर जैसी हे, वेसा नही होता, 
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वल्कि विचारोके क्रम-सबंधी सा्वेदेशिक और आवश्यक ज्ञानके तौरपर 
होता है । गोया वस्तुएं-प्पने-भीतर क्या है, इसे हम नहीं जान सकते-- 
यह हूँ कान्‍्टका सन्देहुवाद | साथ ही, हमारे ज्ञानमे जो कुछ श्राता है वह 
तजवें या प्रयोगसे भ्राता हे--यहाँ वह प्रयोगवादी सा मालूम होता 
हैं। लेकिन, मन बाहरी बातोकी कोई पर्वाह न करके, भ्रपने तजबोंपर' 
चिन्तन करता है, श्रौर उन्हें श्रपने स्तृभावके अनुसार प्रहण करता 
हे--यह वाह्यार्थसे असवद्ध मनका अपना निणय बुद्धिवाद है । प्रयोगवाद, 
सन्देहवाद, और बुद्धिवाद तीनोकों सिर्फ़ श्रपने मतलवके लिए कान्टने 
इस्तेमाल किया है, श्रौर इसका मतलब विचारकों बडी प्तीमाबदीके परे 
जानेसे रोकना हूँ । 

(२) निम्चय--ज्ञान सदा निश्वयके रूपमे प्रकट होता है--हम 
ज्ञानमे चाहे किसी बातकी स्वीकृति (+-विधि) करते हे, या निषेध करते 
है। तो भी प्रत्येक निश्चय ज्ञान नहीं है। जो निश्चय “सार्वदेशिक और 
आ्रावश्यक” नही है, वह साइस-सम्मत नही हो सकता । यदि उस निश्चयका 
कोई अ्रपवाद भी है, तो वह सावंदेशिक नही रहेगा, यदि कोई विरोधी 
भी भ्रा सकता है तो वह आवश्यक नहीं। ।॒ 

(३) प्रत्यक्ष--किसी वस्तुके प्रत्यक्ष करनेकैलिए जरूरी है कि वहाँ 
भौतिक तत्त्व या उसके भीतर जो कुछ भरा (वेदना), और श्राकार (-रग, 
शब्द, भार) हो। इन्हें बुद्धि एक ढाँचे--या देश-कालके चौकठे--मे ऋ्रेम- 
वद्ध करती है, तव हमे किसी वस्तुका प्रत्यक्ष होता है। भ्रात्मा ( त्त्मन) 
सिर्फ वेदनाओको प्राप्त करता है, वह सीधे पदार्थों (+-विषयो) तक वहीं 
पहुँच सकता, और न विषय सीधे मन (>-प्रात्मा) तक पहुँच सकते। फिर 
अपनी एक विशेष शक्ति--आत्मानुभूति---द्वारा उन्हे वह अत्यक्ष करता 
है। तव वह अपनेसे वाहर देश और कालमे रगकों देखता है, शब्दों 
सुनता हूँ । 
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देश, काल--मनकी बनावट ही ऐसी है, कि वहाँ कोई वैसी वस्तु न होने 
पर भी देश भर कालका प्रत्यक्ष करता ह---वह वस्तुओको ही देश और 
कालमे (श्र्यात्‌ देश-कालके साथ ) प्रत्यक्ष नही करता, बल्कि खुद देश-काल- 
को स्वतंत्र वस्तु के तौर पर प्रत्यक्ष करता है। हमारी आ्रान्तरिक मानस-क्रिया 
कालकी सीमाके भीतर भ्र्थात्‌ एकके बाद दूसरा करके होती है, और बाहरी 
इन्द्रिय-ज्ञान देशकी सीमाके भीतर होता है, अर्थात्‌ हम उन्हीं चीजोका 
प्रत्यक्ष कर सकते हे, जिनका, कि हमारी इन्द्रियोंसे सबंध है। देश और 
काल वस्तु-सत्य अर्थात्‌ बिना दूसरेकी सहायताके खुद अपनी सत्ताके धनी 
नही है, और नही वस्तुओके गृण या सबंध ही है। वे तरीके या प्रकार 
जिनसे कि हमारी इन्द्रियाँ विषयोंकों ग्रहण करती हे, इन्द्रियोंके स्वरूप 
या क्रियाएं हैं। देश और काल आत्मानुभूतिसे ही जाने जाते हूं, वे बाहरी 
इन्द्रियोके विषय नही हे---इसका मतलब है, कि यदि शआत्मानुभूति या देश- 
कालके प्रत्यक्षीकरणकी शक्ति रखनेवाले सत्तव जगतूमे न होते तो निश्चय 
ही जगत हमारे लिए देशकालवाला न रह जाता। विना देशके हम 
वस्तुका ख्याल भी नही कर सकते, और न बिना चस्तुके हम देशका रुयाल 
कर सकते, इसलिए वस्तुओं या बाहरी दुनिया-सबंधी विचारके लिए देशका 
होता ज़रूरी है । कालके बारेमे भी यही बात है । 

(४) सीमापारी--इस प्रकार देश-काल इन्द्रियोसे संबंध नही रखते, 
वह अनुभव (--तजबं)को चीजे नहीं हे, बल्कि उनकी सीमासे परे-- 
सीमापारी ---चीजे हे । सीमापारी होते इन्द्रिय-अगोचर होते भी वस्तुओं- 
के ज्ञानसे वह चीजे कितना नित्य सबंध रखती है, यह बतला आए है। 

(५) वस्तु-अपने-भीतर--बाहरी जगतका संबध--सब्चिकष-- 
इन्द्रियोसे होता है, इन्द्रियाँ उनकी सूचना मनको देती है, मन उनकी 
व्याख्या स्वेच्छापूवंक खुद करता हैँ । इच्दियोका सन्निकर्ष वस्तुओोंके 
बाहरी दिखावेसे होता है । फिर मन वस्तुके बारेमे जो व्याख्या करता है 





_ु+क्ाइट्टान,... धाएनानाइशत, 7008-07-8ं0ी, 
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वह इसी दिखावेकी सूचनाके वलपर होता है। इसलिए वस्तु-अपने- 
भीतर क्या है, यह ज्ञान इच्द्रिय या तजवेंका विषय नहीं है, वह इच्धिय- 
की सीमासे परेकी--इन्द्रिय-सीमा-पारी--है । प्रत्यक्षसे या तो वस्तुओकी 
आभा हमे मिलती है, या उनके सवधका ज्ञान होता है, लेकिन वस्तु-अपने- 
भीतर क्या हैँ, इसे न वह श्राभा वतला सकती है; न सम्वन्ध। वस्तु-अपने- 
भीतर (+-वस्तु-सार) अज्ेय है, उसे इन्द्रियाँ नहीं जान सकती। 
हाँ, उसके होतेका पता दूसरी तरहसे लग सकता' है, वह है श्रान्तरिक 
आत्मानुभूति, जो इन्द्रियोंसे यह कहती है--तुम्हारे श्रानेकी सीमा यही 
तक है, इसमे आगे जानेका तुम्हे श्रधिकार नही । 

(आत्मा)--हम भश्रात्माका ज्ञान--साक्षात्कार नही कर सकते, किन्तु 
उसके अ्रस्तित्वपर मनन किया जा सकता हैं। हम इसपर चिन्तन कर 
सकते हे--जान' सम्भव ही नही है, जवतक कि एक स्वयचेतन, विचारों 
को स्मृतिके रूपमे जोडनेवाला तत्त्व श्रात्मा न हो । किन्तु इस भ्रात्माको 
सीधे इन्द्रियोकी सहायतासे हम नहीं जान सकते, क्योकि वह सीमा-पारी, 
इच्द्रिय-अगोचर हे । 

इस तरह सीमापारी वस्तुओका होना भी सभव है । वस्तु-अपने- 
भीतर या वस्तुसार' भी इसी तरह अज्ञेय है, किन्तु वह है जरूर, भ्रत्यथा 
इन्द्रिय तथा विपयके सबधसे जो वेदना होती है, वह निराधार होगी-- 
प्राखिर धाहरी जगत्‌ या वस्तुकी जिस श्राभाका ज्ञान हमे होता है, उसके 
पीछे कोई वस्तुसार ज़रूर है, जो कि मनसे परेकी चीज है, जो हमारी 
इन्द्रियोंकों प्रभावित करता है, श्रौर हमारे ज्ञानके लिए विषय अस्पुतत 
करता है । इस आधार वस्तु-अपने-भीतर (वस्तुसार)के विना वह भाँकी 
ही नहीं मिलती, जिसकी वुनियादपर कि हमारा सारा ज्ञान खडा हैं। 

कान्‍्ट बुद्धि और समभके बीच फरक करता है ।समभझ वह है 
जो कि इन्द्रिय ढ्वारा लाई सामग्री--वेदना--प्र९ आवारित है। लेकिन 
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बुद्धि समभसे परे जाती है, और इच्ध्रिय-अगोचर ज्ञान--जिस ज्ञानका कि 
कोई प्रत्यक्ष विषय नही है जो शुद्ध बोध रूप हे---को उपलब्ध करना चाहती' 
हैं। मन या बुद्धिकी साधारण क्रियाकों समझ कहते हे। वह हमारे 
तजबें--विषय-साक्षात्कारो--को समान रूपसे तथा नियमो और सिद्धान्तों 
के अनुसार एक दूसरेके साथ सबध कराती हे, और इस प्रकार हमे निश्चय 
प्रदान करती हे । 

निश्चय--समभक जिन निश्वयोको हमारे सामने प्रस्तुत करती है, 
कान्‍्टने उनके बारह भेद गिनाये हे-- 

(१) सामान्य निम्य--जैसे सारी धातुए तत्त्व हे। 

(२) विशेष निगश्चय--जैसे कृछ वृक्ष आम है। 

(३) एकत्व निश्चय--जैसे श्रकबर भारतका सम्राट था। इन 
तीन निश्वयोमे चीजे गुण-विभाग-योग, बहुत्व, एकत्व--के रूपमे देखी 
जाती हे। 

(४) स्वीकारात्मक निश्चय--जैसे गर्मी एक प्रकारकी गति है। 

(५) नकारात्मक निश्चय--जैसे मनमे विस्तार परिमाण नहीं है । 

' (६) असीम निमश्चय--जैसे मन भ्र-विस्तृत है। इन तीन निश्चयोंमे 
वास्तविकता (भाव), भ्रभाव, और सीमाके रूपमे गृण-विभाग दिखाई देते है। 

(७) स्पष्ट निश्चय--जैसे देह भारी है । 

(८) आशंसात्मक निश्चय--जैसे यदि हवा गर्म रही तो तापमान 
बढेगा । 

(९) विकल्पात्मक०--जैसे द्रव्य या तो ठोस होते हे या तरल, 
या गेसीय । ये तीनो निश्चय सबधो--नित्य (समवाय या अयुतसिद्ध)- 
सबंध, आधार (और सयोग)-सबंध, कार्यकारण-सबंध, समुदाय (सक्रिय 
निष्करियके आपसी )-सबध--को बतलाते हे । 

(१०) सन्देहात्मक निश्चय--जैसे हो सकता है यह जहर हो ।' 

(११) आग्रह्मत्मक निश्चय--यह जहर है ।' 

(१२) सुपरीक्षित निश्चय-- हर एक कार्यका कोई कारण होता है। 
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ये तीनों निश्चय संभव-असंभव, सत्ता-असत्ता, श्रावश्यकता-संयोग--इन 
स्थितियोंकों बतलाते है । 

ये गुण-संबंध, स्थिति, इन्द्रिय-गोचर विषयोंमें ही हैं, इद्धिय-अगोचर 
(सीमापारी) में नहीं । 

वस्तुसार (वस्तु-अपने-भीतर), अमर ग्रात्मा, कर्मस्वातंत्र्य, ईश्वर 
यदि हमारी समझके विषय नहीं हैं, तो उससे उनका न होना साबित नहीं 
होता । उनके अस्तित्वको हमें बुद्धि नहीं वतलाती है, क्योंकि वह सीमापारी 
पदार्थ हैं । तो भी भ्राचारिक कानून भी हमें वाध्य करते है, कि हम ईइवरके 
अस्तित्वको स्वीकार करें, नहीं तो अहिंसा, सत्यभाषण, चोरी-त-करना, 
आदि आ्राचारोंके पालन करनेमें नियंत्रण नहीं रह जायेगा । 

इस प्रकार काव्टने भी वही काम करना चाहा जो कि विशप बकलेने 
किया था। हाँ, जहाँ वर्कलेने समझा का ग्राश्य ले भौतिकतत्वोंके भ्रस्तित्वका 
खंडन तथा विज्ञानका समर्थन किया; वहाँ कान्टने भौतिक तत्वोंके ज्ञानकों 
सच्चाईपर सन्देह पैदाकर उनके अ्रस्तिव्वकों खतरेमें डाल दिया और 
ईद्वर-प्रात्मा-मनक चूँचूँके मुख्बे--वस्तु-अपने-भीतर या वंस्तुसार-- 
को इन्द्रियोंसे परे--सीमा-पारी--बना, ईश्वर-आत्मा-धर्म-आवचार (और 
समाजके वर्तमान हाँचे)की शुद्ध बुद्धिसे “सिद्ध/ करनेकी कोशिश की। 

किन्तु क्या बुद्धि श्लौर भौतिक प्रयोगके अस्त्रकों कुंठित कर कीन्ट 
ग्रपने अभिप्रायमें सफल हुआ ? मुमकिन है बुद्धि और भौतिक तजबसे 
जिन्हें सरोकार नहीं, वह ऐसा समभनेकी गलती करें; कित्तु कात्टके 
तीक्ष्ण तकका क्या परिणाम हुआ, इसे मार्क्सके समकालीन जर्मन विचारक 
हेनरिख़ हाइनेके शब्दोंमें सुनिए--- 

“तव (कान्टके वाद)से सोचनेवाली बुद्धिके क्षेत्रसे वर निर्वासित 
हो गया। शायद कुछ शताब्दियाँ लगें जब कि उसकी पृत्यु-सूतना सर्व 
साधारण तक पहुँचे; लेकिन हम तो यहाँ देरसे इस संबंधर्में शोक कर रहहे! 
आराप शायद सोच रहे है, कि अब (शोक करनेकेलिए कुछ नहीं हैं), 
सिवाय इसके कि (अपने-अपने) घर जायें ? 
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“अभी नही, अपनी कसम | भ्रभी एक पीछे आनेवाली चीजका अभि- 
नय करना है। दु खान्त नाटकके बाद प्रहसन ञ्रा रहा है।” 

“भ्रब तक इम्मानुयेल कान्‍्ट एक गभीर निठुर दाशनिकके तौरपर सामने 
श्राया था। उसने स्वर (-दुर्ग)को तोडकर सारी सेनाको तलवारके घाट 
उतार दिया । विश्वका शासक (ईव्वर) बेहोश अपने खूनमे ही तर रहा 
है। वहाँ दयाका नाम नहीं रहा। वही हालत पितृतुल्य शिवता, और 
आजके कष्टोकेलिए भविष्यमे मिलनेवाले सुफलकी हे। श्रात्माकी अमरता 
अपनी आखिरी साँस गिन रही है | उसके कठमे मृत्यकी यत्रणा ध्वनित 
हो रही है ! और बूढा भगवानदास पास खडा है, उसका छत्ता उसकी बाँह 
मे है। वह एक शोकपूर्ण दर्शक हे--व्यथा जनित पसीनेसे उसकी भौए 
भीगी है, उसके गालोंपर भश्रुविन्दु टपक रहे है । 

“तब इम्मानुयेल कान्टका दिल पसीजता है; और अपनेको दाशैनिकोमे 
महान्‌ दार्शनिक ही नही बल्कि मनुष्योमे भलामानुष प्रकट करनेकेलिए वह 
आधी भलमनसाहतसे श्र आधा व्यगके तौरपर सोचता है--- 

“बूढ़े भगवानदासकेलिए एक देवताकी जरूरत है, नहीं तो बेचारा 
सुखी नहीं रह सकेगा; और वस्तुत. लोगोकों इस दुनियामे सुखी रहना 
चाहिए। व्यावहारिक साधारण बुद्धिका यह तकाजा है । 

“भ्रच्छी बात, ऐसा ही हो क्या पर्वाह | व्यावहारिक बुद्धिको किसी 
ईदवर या और किसीके अस्तित्वकी स्वीकृति देने दो ।” 5 

“परिणामस्वरूप कान्ट सैद्धान्तिक और व्यावहारिक बुद्धिके भेदपर 
तके-वितर्क करता है, और व्यावहारिक बुद्धिकी सहायतासे उसी देवता 

(+-ईश्वर)कों फिर जिला देता है, जिसे कि सैद्धान्तिक बुद्धिने लाशके 
रूपमें परिणत कर दिया था।' 

“शुद्ध बुद्धि'के लिखनेके बाद “व्यावहारिक बुद्धि” लिखकर काटने 
जो लीपापोती करनी चाही, हाइनने यहाँ उसका सुन्दर खाका खीचा है। 





* ((७६॥7970, 70॥6; ए0775, (०. ५.) 
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हम (१७११-७६ ई०)--डेविड ह्यूम्‌ एडिनवर्ग (स्काटलेड)मे, 
कान्टसे १३ साल पहिले पैदा हुआ था । इसने कानूनका ग्रध्ययन किया था । 
पहिले जेनरल सेन्टक्लेर' फिर लाड हरटंफोर्डका सेक्रेटरी रहा, और भन्तमे 
१७६७-९में इगलेडका अण्डर-सेक्रेटरी (--उपमत्री) रहा। इस प्रकार 
हम शासक वर्गका सदस्य ही नहीं, खुद एक शासक तथा सम्पत्तिवाली 
श्रेणीसी सबध रखता था। मध्यम' तथा उच्चवर्गीय शिक्षित लेखक सदा 
यह दिखलाना चाहते हे, कि वह वर्ग भर वर्गस्वार्थसे बहुत ऊपर उठे हुए 
है, लेकिन कोई भी श्राख रखनेवाला इस धोकेमे नहीं झा सकता । अवसर 
जान-बूफकर--कभी-कभी अ्रनजाने भी--लेखक अपनी चेष्टाशोसे उस 
स्वार्थकी पुष्टि करते है, जिससे उनकी “दाल-रोटी” चलती है। हम बिशप्‌ 
बरकलेको देख चुके है, कि किस तरह बुद्धिकी आँखे धूल कोक, प्रत्यक्ष-- 
अनुमानगम्य---बुद्धिगम्य--भौतिक तत्त्वोसे इन्कारकर उसने लवें-चौडे 
आकरषक विज्ञानतत्वका समर्थन किया। और 'जब लोग वस्तु-सत्त्यको 
छोड इस ख्याली विज्ञानकों एक मात्र तत्त्व मानकर आँख मूँद भूमने लगे, 
तो फिर ईबवर, धर्म, श्रात्मा, फिरिइतोकों चुपकेसे सामने ला बैठाया। 
कान्टको बक्क॑लेकी यह चेष्टा कुछ बोदी तथा गँवारूपन लिये हुए मालूम हुई। 
उसने उसे और ऊपरी तलपर उठाया। भौतिक तत्व साधारण बुद्धि 
(--समभ) गम्य है, उनकी सत्ता भी आशिक सत्त्य हो सकती है, किन्तु 
असली तत्त्व वस्तु-अपने-भीतर (--वस्तुसार) है, जिसकी सत्ता शुर्- 
बुद्धिसे सिद्ध होती है। समभ द्वारा ज्ञेयः वस्तुओ्रेसे कही अ्रधिक संत्त्य हैं, 
शुद्ध-बुद्धिगम्य वस्तुसार। तर्क, तजबें, समझ, साधारण बुद्धिके क्षेत्रकी 
सीमा निर्धारित कर उनकी गतिको रोक कान्‍्टने समभसे परे एक सुरक्षित 
क्षेत्र तैयार किया, और इस प्रश्ञान्त, भगडे-फफट-रहित' स्थानमे लेजाकर 
ईइवर, आत्मा, धर्म, श्राचार (वैयक्तिक सम्पत्ति, सडी सामाजिक व्यवस्था) 
को बैठा दिया। यह था कान्‍्टकी अग्रतिम प्रतिभाका चमत्कार। 
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आइये भ्रब हम इंगलैण्डके टोरी शासक (भ्रन्डर-सेक्रेटरी) हमको भी 
देखे। कान्टसे पहिलेके साइंसजन्य विचार-स्वातत्यके प्रवाहसे पुरानी नीवकी 
रक्षा करनेके लिए पहिलेके दाशनिकोके प्रयत्नकों उसने देखा था, और यह भी 
देखा था, कि वस्तु-जगत और उससे प्राप्त सच्चाइयाँ इतनी प्रबल हे, कि 
उनका सामना उन हथियारोसे नही किया जा सकता, जिनसे द-कार्ते, लाइप- 
निटृज, बकलेने किया था। भोतिक तत्त्वोको गलत साबित करनेसे ह्यूम्‌ सहमत 
था, किन्तु इसे वह फजूलकी जवाबदेही समझता था, कि सामने देखी जानेवाली 
वस्तुकों तो इन्कार कर दिया जाये, भ्ौर इन्द्रिय अनुभवसे परे किसी चीज--- 
विज्ञान--कों सिद्ध करनेकी जिम्मेवारी ली जाये। ह्यूम पूँजीवादी युगके 
राजनीतिज्ञोका एक अच्छा पथप्रदर्शक था। उसने कहा--भौतिकतत्त्वोको 
सिद्ध मत होने दो; विज्ञानको सिद्ध करके जिस ईद्वर या धर्मको लाना चाहते 
हो, वह समाजके ढॉचेको ऋ्ान्तिकी लपटसे बचानेके लिए जरूरी हे, किन्तु 
उनका नाम लेते ही लोग हमारी नेकनीयतीपर शक करने लगेगे, इसलिए 
अपनेको और सच्चा साबित करनेंके लिए उनपर भी दो चोट लगा देती 
चाहिए और इस प्रकार अपनेको दोनोंसे ऊपर रखकर मध्यस्थ बना देना 
चाहिए। यदि एक बार हम भौतिक तत्वोके अस्तित्वमे सन्देह पैदा कर देंगे 
और बाहरी प्रकाशकों रोक देगे, तो फिर अधेरेमे पडा जनसमुद्र किस्मतपर 
बेठ रहेगा । और फिर इस सन्देहवादसे हमारी हानि ही क्या है--उससे न 
हमारे क्लाइव भूठे हो सकते हे श्रौर न माखन-रोटी या शम्पेन ही । 

अब जरा इस मध्यस्थ, दूधका दूध पानीका पानी करनेवाले राज- 
भत्रीकी दाशनिक उड़ानको देखिए । 

(१) द्शन--हम जो कुछ जान सकते है, वह है हमारी अपनी 
मानसिक छाप--संस्कार । हमे यह अधिकार नहीं है कि भौतिक या 
अभौतिक तत्त्वोकी वास्तविकता सिद्ध करे। हम उतनेहींको जान' सकते 
है, जितनोकों कि इन्द्रियाँ श्र मन ग्रहण करते हे, और इस क्षेत्रमे भी 
सम्भावनामात्रके बारेमे हम कह सकते हे । इस अनुभव (>-प्रत्यक्ष, भ्नुमान) 
से बढकर ज्ञान प्राप्त करनेका हमारे पास कोई साधन नही है । 
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हमारा ज्ञान सतहौ--ऊपर-ऊपरका है, और उससे किसी चीजकी' वास्त- 
विकता स्थापित नही की जा सकती । 

(६) आत्मा--जब में खूब नजदीकसे उस चीजपर विचार करता 
हूँ, जिसे कि में अपनी श्रात्मा कहता हूँ, तो वहाँ सदा एक या दूसरी 
तरहका प्रत्यक्ष (--अनुभव) सामने ग्राता है। वहाँ कभी में भ्रपनी भ्रात्माको 
नहीं पकड पाता ।” आत्मापर भीतरसे चिन्तन करनेपर वहाँ मिलता है--- 
गर्मी-सर्दी, प्रकाश-अन्धकार, राग-देष, सुख-पीडाका अनुभव । इन्हें छोड 
वहाँ शुद्ध अनुभव कभी नहीं मिलता । इस प्रकार शात्माकों साबित नहीं 
किया जा सकता। ] 

(७) इंश्वर--जब ईदवर प्रत्यक्ष नही देखा जा सकता, तो उसके 
होनेका प्रमाण क्या है ? उसके गुण आदि । किन्तु ईश्वरके स्वभाव, गुण, 
आ्राज्ञा और भविष्य योजनाके संबंधमे कुछ भी कहनेके लिए हमारे पास 
कोई भी साधन वही हैँ। घडेसे कुम्हार--अर्थात्‌ कार्यसे कारण--के 
झनुमानसे हम ईदवरकों सिद्ध नही कर सकते। जब हम एक घरको देखते 
है, तो पक्की तौरसे इस निश्चयपर पहुँचते है, कि इसका कोई ब़नानेवालो 
मिस्त्री या कारीगर था । क्योकि हमने सदा मकान-जातिके कार्योंकों कारी- 
गर-जातिके कारणो द्वारा बनाये जाते देखा है। किन्तु विश्व-जातिके कार्योको 
ईदवर-जातिके कारणों द्वारा बनते हमने कभी नहीं देखा, इसलिए यहाँ 
घर और कारीगरके दृष्टान्तसे ईश्वरकों नहीं सिद्ध कर सकते । आखिर 
अनुमानमे, जिस जातीय कार्यकों जिस जातीय कारणसे उत्पन्न होता देखा 
गया, उसी जातिके भीतर ही रहना पड़ता है । ईह्वर पूर्ण, भ्रचल, प्रनन्‍्त 
है, ये ऐसे गुण है, जिन्हे निरन्तर परिवत्तंतशील--्षण-क्षण पैदा होने,तथा 
मरनेवाला--मन नहीं जान सकता; जब एक मन दूसरे क्षण रहता ही 
नही, तो नया आनेवाला मन कैसे जान सकता है, कि ईइवरका अ्रमुक गुण 
पहिले भी मौजूद था । मनृष्य अपने परिमित ज्ञानसे ईश्वरका भ्रनुमान कर 
ही नही सकता, यदि उसके अज्ञानसे, अनुमान करनेका आग्रह किया जाये, 
तो फिर यह दर्शन नही हुआ । 
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विश्वके स्वभावसे ईर्वरके स्वभावका अनुमान बहुत घाटेका सौदा 
रहेगा। कार्यके गुणके अनुत्तार ही हम कारणके गुणका अनुमान कर सकते 
हैं। कार्य-जगत्‌ भ्रनत्त चही सान्‍्त, अनादि चही सादि हे, इसलिए ईरवरकों 
भी सान्‍्त और सादि सावता पड़ेगा। जयत्‌ पूर्ण नही अपूर्ण, करता, संघ 
विषमतासे भरा हुआ है; और यह भी तब जब कि ईश्वरको अनन्तकालसे 
भ्रभ्यास करते हुए बेहतर जगत्‌के ब॒नानेका मौका मिला था। ऐसे जगत्का 
कारण ईरवर तो और अपूर्ण, कर, सघ्ष-विषमता-प्रेमी होगा। 

मनुष्यकी शारीरिक और मानसिक सीमित अवस्थान्रोके कारण 
सदाचार, दुराचारका भी उसपर दोब उतना नही आ सकता, आखिर वह 
ईदवर हीकी देन हे। 

(८) धर्सम--अटकलबाज़ी, कुतूहल, या सत्यताका शुद्ध प्रेम भी 
धर्म और ईर्वर-विश्वासको पैदा करता है, कितु इनके मुख्य आधार है-- 
सुखके लिए भारी चिन्ता, भविष्यकी तकलीफोंका भय, बदला लेनेकी 
जबद॑स्त इच्छा, पान-सोजन और दूसरी आवश्यक चीजोकी भूख । 

झमने यद्यपि बरकले, कानन्‍्ट जैसोके तकोपर भी काफी प्रहार किया हैं, 
और दर्शनकों धर्मंका चाकर बवनेसे रोकना चाहा; किन्तु दूसरी तरफ 
ज्ञानको असभव सानकर उसने कोई भावात्मक दर्शन नही पेश किया। 
दर्शतका प्रयोजन सन्देह मात्र पैदा करता नहीं होता चाहिए. क्योंकि 
जीवनके होनेभे सन्देहकी गुजाइश नही है ।' 


6 ३-भौतिकवाद 


अरठारहवी सदीमे भौतिकवादी विचारों, तथा सामाजिक परिवर्तन 
संवधी स्याल जोर पकड़ रहे थे, इसे हम कह चुके हे। इस शताब्दाम 


साधु झान्तिनाथ भी अपने “(जापंणां सिस्ाांगरश्राए0 
96 ए॥080एफ ० एथाहणा” (2 5० )में ह्यमका ही 
प्रतुतरण करते हे । 


ह्यम ] यूरोपीय दहन ३२५ 


भौतिकवादी दाशनिक भी काफी हुए थे, जिनमे प्रमुख थे--हटली (१७०४- 
५७ ई०), ला मेत्री (१७०६-४१), हल्वेशियो (१७१५-७१), दा-अले- 
म्बर (१७१७-८३), द लबाश (१७२३-८६), दीदेरों (१७३१-८४), 
प्रीस्टली (१७३३-१८०४), कबानी (१७५७-१८०८) । 

भौतिकवादका समर्थन सिफे दाह्निकोके प्रयत्तपर ही निर्भर नहीं 
था, बल्कि सारा साइस--साइंसदानोके वेयक्तिक विचार चाहे कुछ भी हों 
“भौतिकवादी प्रवृत्ति रखता था, इसीलिए यह भ्रकेला अस्त्र दाशनिकोके 
हजारो दिमागी तकोकों काठनेके लिए पर्याप्त था। इसीलिए अ्रठारहवी 
सदीकी भौतिकवादी प्रगति इसपर निर्भर नही है कि उसके दाशनिकोकी 
सख्या कितनी है, या वह कितने शिक्षितोकों प्रिय हुआ । 

हट॑ली मनोविज्ञानकों शरीरका एक अश मानता था। दे-कार्त॑ यद्यपि 
द्ेतवादी ईश्वर-विश्वासी कट्टर केथलिक ईसाई था, लेकिन उसके दर्शनने 
अनजाने फ्रासमे भौतिकवादी विचारोके फैलानेमें सहायता की। दे-कातेका 
मत था कि निम्त श्रेणीके प्राणी चलते-फिरते यंत्र भर है, यदि प्राणीके 
सभी भ्रग ठीक जगहपर लगे हो, तो बिना श्रात्माके सिर्फ इन्द्रियों द्वारा 
उत्पादित उत्तेजनासे भी शरीर चलने फिरने लगेगा। इसीको लेकर 
ला-मेत्री और दूसरे फ्रेच भोतिकवादियोने आत्माकों अनावश्यक साबित 
किया, और कहा कि सभी सजीव वस्तुए भौतिक तत्वोसे बने चलते-फिरते 
स्वयं वह यत्र हे। ला भेत्रीने कहा--जब दूसरे प्राणी, दाशैनिक दे-कार्तंके 
मतसे, बिना आत्माके भी चल-फिर, सोच-समभः सकते हे, तो मनृष्यमे ही 
आत्माकी क्यों जरूरत हें ? सभी प्राणी एक ही विकासके नियमोका 
अनुसरण करते है, अन्तर है तो उनके विकासके दर्जेमे। कबानीके भ्रन्थ 
फ्रासमे भौतिकवादके प्रचारमे सहायक हुए थे। उसकी कितनीही कहा- 
वते बहुत मशहूर है। “शरीर और आत्मा एक ही चीज हे।” “मनुष्य 
ज्ञानततुझ्ोका गट्टा है ।” “पित्ता जिस तरह रस-अख्राव करता हे, वैसे 
ही दिमाग विचारोका प्रस्नाव करता है।” “भौतिक त्तत्त्वोके नियम 
मानसिक आचारिक घटनाझोपर भी लागू हे ।” 
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भौतिकवादपर एक आ्राक्षेप किया जाता था, कि उसके अनुसार 
ईदहवर, परलोकका न डर होनेंसे दुनियामे दुराचार फैलने लगेगा, लोग 
स्वार्थान्ध हो दूसरेकी धन-सम्पत्तिको लूटनेमे नहीं हिचकिचायेगे। किन्तु, 
अठारहवी सदीने इसका जवाब भौतिकवादियोके भ्राचार-विचारसे दे दिया। 
ये भौतिकवादी सबसे ज्यादा वैयक्तिक सम्पत्ति और सामाजिक भ्रसमानताके 
विरोधी थे, व्यक्ति नही सारे समाजके कल्याणपर जोर देते थे। हेल्वेशियो 
ने कहा था--अबोधपूर्ण श्रात्म-स्वारथं, आचारकी सबसे भ्धिक दृढ़ वुनियाद 
बन सकता है । 


हादश अध्याय 
- उन्‍नोीसवीं रुदीके दाशनिक 


अ्रठारहवी सदी साइसका प्रारभिक काल था, लेकिन उन्नीसवी सदी 
उसके विकासके विस्तार और गति दोनोंमे ही पहिलेसे तुलचा न रखती थी । 
अब साइस परवतका आरंभिक चश्मा नही बल्कि एक महातदी बन गया 
था। अब उसे दर्शनकी पर्वाह नही थी, बल्कि अपनी प्रतिष्ठा कायम रखनेके 
लिए दर्शंतकों साइंसकी सहायता आवश्यक थी, और इस सहायताकों बिना 
उसकी मर्जके लेनेमें दर्शननें परहेज नहीं किया। 

उन्नीसवी सदीमे ज्योतिष-शास्त्रने प्रहों-उपग्नहोंकी छान-बीन ही नही 
प्री की, बल्कि सूरयकी दूरी ज्यादा शुद्धतासे मालूम की। स्पेक्ट्रस्कोप (वर्ण- 
रहिमि-दर्शेक-यत्र ) की मददसे सूये, तारोंके भीतर मौजूद भौतिक तत्त्वों, 
उनके ताप, घनता आदि तथा दूरी मालूम हुई भर तारोके बारेमे चले 
आते कितने ही भ्रम और मिथ्याविदवास दूर हो गए। 

गणितके क्षेत्रमे लोबाचेस्की, रीमान आदिने झोकलेदिससे श्रलग 
तथा अ्रधिक शुद्ध ज्यामितिका भ्राविष्कार किया | 

भौतिक साइंसमे यूल, हेल्महोलूटज, केलूविनू, एडिस्टनने नये भ्राविष्कार 
किये। वैज्ञानिकोने सि्फे परमाणुओकी ही छानबीन नहीं की बल्कि ठाम्सन 
परमाणुओको भी तोडकर एलेक्ट्रनपर पहुँच गया।' बिजलीसे परिचय ही नही 
बल्कि शताब्दीके भ्रन्त तक सडको और धरोको बिजली प्रकाशित करने लगी। 

रसायन-शास्त्रमे परमाणुओकी नाप-तोल होने लगी, और हाइड्रोजन- 





* देखो “विध्वकी रूपरेखा । 
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को बटखरा बना परमाणु-तत्त्वोके भार आदिका पता लगाया गया । १८२८ 
ई०मे बोलरने सिर्फ प्राणियो्में मिलनेवाले तत्त्व अरियाको रसायनशालामे 
कृत्रिम रूपसे बनाकर सिद्ध कर दिय्र, कि भौतिक नियम प्राणिअ्प्राणि 
दोनों जगतमे एकसे लागू है । शताब्दीके प्रारभमे ३० के करीब मूल रसायन 
तत्त्व ज्ञात थे, किन्तु अन्त उनकी संख्या ८० तक पहुँच गई। 

प्राणिशास्त्रमे अनुवीक्षणसे देखे जानेवाले बेकूटीरिया और दूसरे 
कीटाणुओकी खोज उनके गुण आदिने विज्ञानके ज्ञान-क्षेत्रकों ही नही बढाया, 
बल्कि पास्तोरकी इन खोजोने घाव आ्रादिकी चिकित्सा तथा, टीनबद 
खाद्यपदार्थोकी तैयारीमे बडी सहायता पहुँचाई। डेवीने बेहोशीकी दवा 
निकालकर चिकित्सकोके लिए आपरेशन आसान बना दिया। शताब्दीके 
मध्यमे डाविनके जीवन-विकासके सिद्धान्तने विचारोमे भारी आन्ति पैदा 
की, भर जड-चेततकी सीमाभोकों बहुत नजदीक कर  दिया। 

इस तरह उन्नीसवी सदीने विश्व-सबंधी मनुष्यके ज्ञानमे भारी परिवत्तेद 
किया, जिससे भौतिकवादकों जहाँ एक झोर भारी सहायता मिली, वहाँ 
“दाशनिको की दिककते बहुत बढ गई । इसी तरह फिखूटे, हेगेलू, शोपनहार 
जैसे विशानवादियोने भौतिकतत्त्वोते भी परे विज्ञानतत्त्वपर पहुँचनेकी 
कोशिश की। शेलिड , तीटशेने द्ेतवादी बृद्धिवादका आश्रय ले भौतिकवाद- 
की बाढकों रोकता चाहा । स्पेन्सरने ह्ममके मिशनको संभाला भौर अपने 
अशेयतावाद द्वारा समाजके आ्थिक-सास्कृतिक ढाँचेको बरकरार रखनेकी 
कोशिश की। लेकिन इसी शताब्दीकों मार्कूस जैसे प्रखर दाशेनिककों पद 
करतेका सौभाग्य है, जिसने साइससे अपने दर्शनकों सुव्यवस्थित किया, 
और उसके द्वारा द्शवकों समाजके बदलनेका साधत बनाया। 


$ १-विज्ञानवाद 
१-जिछ्रटे (९३६४-१८०९४ दे?) 


योहन गॉटलीपू फिखूदे सेक्सती (जर्मती)मे एक गरीब जुलाहेके घर 
पैदा हुआ था। 


फ़िखूदे | यूरोपीय दर्शन ३१६ 


परमत्तत्त्व--कान्‍्टने बहुत प्रयत्नसे वस्तुसार (उस्तु-पपने-भीतर)कों' 
समभकी सीमाके पार बृद्धि-अगम्य वस्तु साबित किया था। फिखटेने कहा, 
कि वस्तुसार भी मनसे परेकी चीज नही, बल्कि मन हीकी उपज हें । 
सारे तजबें तथा मनके सिर्फ आकार ही नहीं 'परम-आत्मासे उत्तन्न हुए 
हे, बल्कि उत्पत्तिमे वैयक्तिक मनोने भी भाग लिया है।” “परम-आत्माने 
अपनेको ज्ञाता (+-आत्मा) और ज्ञेग (--विषय ) के रूपमे विभक्त किया, 
क्योकि आत्माके आचारिक विकासके लिए ऐसे बाधा डालनेवाले पदार्थोकी 
जरूरत है, जिनको कि ग्रात्मा अपने आचारिक प्रयलसे पार करे। 
इन्ही कारणोंसे परम-आत्माको अनेक आत्माश्रोमे भी विभकत होना पडता 
है, यदि ऐसा न हो तो उन्हे अपने-अपने कत्तेव्योकों पूरा करनेका अवसर 
नहीं मिलेगा। आत्माग्रोंके अनेक होनेपर भी वह उस एक आाचारिक 
विधानके प्रकाश हे, जिसे कि परम-आत्मा या ईदवर कहते हे । फिखूटेका 
परमतत्त्व स्थिर नही, बल्कि सजीव, प्रवाह है । 

ईढवरकों' ठोक-पीटकर, हर एक दाशेनिक, अपने मनका बनाना 
चाहता है, लेकिन सबका प्रयत्न है, इस बेचारेको खतरेसे बचाना। 

(१) श्रद्धातत्व--कान्टने श्राचारिक विधि--यह आचार तुम्हे 
जरूर करना होगा--के बारेमे कहा, कि उसपर विश्वास करनेसे हम 
सल्देहवाद, भौतिकवाद और नियतिवाद से बँचते हें। चूँकि हम आचा- 
रिक विधानपर विश्वास रखते है, इसलिए हम उसे जानते हें। यह 
आचारिक सच्चाई है, जो हमको आजाद बनाती है, और हमारे स्वा- 
तत्ययों सिद्ध करती हे। कान्‍्ट और फिखटेके इस दर्शनके भ्रनुसार 
हम ज्ञानकी पर्वाह न कर विश्वासपर दृढ़ हो श्रपनी स्वतत्रता पाते हे-- 
विश्वास करने ने करनेमें जो हमे आ्राजादी है ! यदि हम दो तीन हजार 
वर्ष पहिले चद आदमियो द्वारा अपने स्वार्थ और स्वार्थरक्षाके लिए बनाये 
गये आचारिक नियमोको नही मानते, तो अपनी झ्राजादी खो डालते हे ! | 


+ 0080][006 $6॥/,.__ )86/॥777), 
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झर' हमारी आजादीके सबसे बडे दृश्मन सन्देहवाद, भौतिकवाद हे, जो 
कि आजादीके एकमात्र नुस्खे विश्वास (--श्रद्धा) पर कुृठाराधात करते 
हुये बुद्धि और तजबेके बतलाये रास्तेपर चलनेके लिए जोर देते हे !! ! 
झकुलकों घबरानेकी जरूरत नही, “दर्शन” का मतलब उसे सहारा देना नही 
बल्कि उसे भूल-भूलैयामे डाल थकाकर' बैठा देवा है। और जहाँ अक्नलने 
ठोस पृथिवी और उसके तजबेंको छोडा कि दाशैमिक अपने मतलबमे काम- 
याब हुए । 

(२) बुद्धिवाद---साइंस-युगमे फिखूटे साइंस, और प्रयोग (+८तजें ) 
को इन्कारकर अपने दर्शनकों सिर्फ उपहासकी चीज बना सकता था; 
इलीलिए दर्शन फिखटेकी परिभाषामे, सा्वदेशिक साइस, साइसोका 
साइस, (>-विजेनशाफूट लेरे) है । प्रयोग और बुद्धिवादकों पहिले मारकर 
फिखूठे कहने चला है--यदि दशन तजबंसे सामजस्य नही रखता, तो वहं 
अवश्य भूठा है; क्योकि दरशनका काम हे अनुभवके पूर्ण (रूप)कों तिकाल 
कर' रखना, और बुद्धिकी आवश्यक क्रिया दर उसकी व्याख्या करना। 
जो परम-आत्माको एकमात्र परमार्थ तत्त्व माने और “आचारिक” विश्वास 
(+-श्रद्धा) को आजादीकों एकमात्र पत्थ समझे, उसके मुँहसे तजवें गौर 
ग्रकलकी यह हिमायत दिखावेसे बढ़कर नही है। 

(३) आत्मा--आत्मा परम-आत्मासे निकला है, यह बतला भाये 
है। आत्मा परम-प्रत्माकी क्रियाका प्राकट्य है। भ्रात्माकी सीमाए है। 
विचारमे वह इन्द्रिय-प्रत्यक्ष, और मचनसे परे नही जा सकता, और व्यव- 
हारमें वह (परम-पआत्माके) विश्व-प्रयोजतसे परे नही जा सकता। 

(४) इंश्वर---इहवर, एकमात्र परम-तत्त्व या परम-आत्मा है 
यह बतला आये है। आचारिक विधानपर कात्टकी भाँति फिलटेका 
कितना जोर था यह भी कहा जा चुका है |, आचारिक विधानके ढाँचेकी 
कायम रखनेकेलिए एक विर्व-प्रयोजन या ईश्वरकी जरूरत हैँ। सचन्मृ 
ही आचारिक विधान--जो कि सत्ताधारी वर्णके स्वार्थके यंत्र हीं 
समर्थन बुद्धि और प्रयोगसे नहीं हो सकता, उसके लिए ईश्वरका अवर्लंब 
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चाहिए। फिख्टे और स्पष्ट करते हुए यह भी कहता है कि आचारिक 
विधानके लिए धार्मिक विश्वासकी भी जरूरत है। संसार भरमे विद्यमान 
आचारिक विधान (+-धर्म-नियम) और उसके विधानके विपाकपर विश्वास- 
के बिना भ्राचारिक विधान ठहर नही सकते । अन्तरात्माकी आवाज सभी 
विश्वासों और सच्चाइयोकी कसौटी है। वह अभ्रान्त है। अ्न्तरात्माकी 
आवाज हमारे भीतर भगवानकी श्रावाज़ हूँ । भ्राध्यात्मिक जगत्‌ भर 
हमारे बीच ईश्वर बिचवई है, और वह अन्तरात्माकी भ्रावाज़के रूपमे 
अपना सन्देश भेजता हे । 


२-हैंगेल (१३५०-९८४१ बे८) 

जाज॑ विल्हेल्म फ्रीड्रिख्‌ हेगेल स्टट्गार्ट (ज्मनी)मे पैदा हुआ था। 
टुविगन्‌ विश्वविद्यालयमें उसने धर्मशास्त्र और दर्शनका अध्ययन किया। 
पहिले जेनामे दरश्शनका प्रोफेसर हुआ, फिर १८०६-८ ई० तक बमबेगेमे 
एक समाचारपत्रका सम्पादक रहा। उसके बाद फिर अध्यापतका काम 
शुरू किया, और पहिले हाइडेलूबेग फिर बेलिनमे प्रोफेसर रहा। ६१ 
वर्षकी उम्रमे हैजेसे उसकी मृत्यु हुई। 

[ विकास |--आधुनिक युगमे जो अभौतिकवादी दर्शनका नया प्रवाह 
आरम्भ हुआ, हेगेलके दर्शनके रूपमे वह चरमसीमाको पहुँचा । उसके दर्शनके 
विकासमें अफला(तृ, प्रेरस्तू, स्पिनोजा, कान्टका खास हाथ है। कान्टसे उसने 
लिया कि मन (--विज्ञान) सारे विश्वका निर्माता है। हमारे वेयक्तिक मन 
(विज्ञान) विदव-मनके अंश है । वही विश्व-मन हमारे द्वारा विश्वकों अस्ति- 
त्वमे लानेके लिए मनन (>-अभिध्यान) करता है। स्पिनोजासे उसने यह 
लिया कि आत्मिक और भौतिक तत्त्व उसी एक अनादि तत्त्वके दो रूप हे । 
अफलातूँके दशनसे लिया--( १) विज्ञान, सामान्य विज्ञान, (आचारिक ) मूल्य 
और यह कि पूर्णताका जगत्‌ ही' एक मात्र वास्तविक जगत्‌ है। इन्द्रियोका 
जगत्‌ उसी सीमा-पारी झात्मिक जगत॒की उपज है, (२) भौतिक जगत्‌ 
आत्मिक जगत्‌ (+-परमतत्त्व)के स्वेच्छापूर्वक सीमित करनेका परिणाम है, 
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भर्थात्‌ वह झात्मिक तत्त्वके उच्च स्थानसे नीचे पतन है । लेकिन इस विज्ञान- 
वादी पतनके साथ-साथ हेगेलूने भ्ररस्तृके आत्मिक विकासको भी लेता चाहा, 
यानी विश्वका हर एक कदम और ऊँचे विकासकी ओर उसे ले जा रहा है । 
हेगेलकी भ्रपनी सबसे बडी देन है, यही दवन्दात्मक' विकास । 

(१) दशन और उसका प्रयोजन--हेगेलूके अनुसार दर्शवका काम 
है, प्रकृति भर तजबेंके द्वारा सारे जगत॒को जैसा वह है, वैसा जानना, उसके 
भीतरके हेतुका अ्रध्ययत करता और समझना--सिर्फ बाहरी चलायमान 
तथा संयोगसे उत्पन्न रूपोंका ही वही, बल्कि प्रकृतिके भीतर जो गनादि 
सार, समन्वयी व्यवस्था है, उसका भी । जगत॒की वस्तुओका कृछ भ्र्थ हूँ, 
ससारकी घटनाए बृद्धिपूवेक हे, ग्रह-उपग्रह-सौरमंडल बुद्धिसंगत नियमके 
अन्दर हे, प्राणिशरीर सप्रयोजन, अर्थपूर्ण और बुद्धिसगत है। चूँकि वास्त- 
विकता श्रपने गर्भके भीतर बुद्धिसगत है, इसीलिए अपने चिन्तन या ज्ञानकी 
प्रक्रियाको भी हम बुद्धिसगत घटनाके रूपमे पाते है। चूँकि दशनका सवध 
प्रकृतिका गरभीरतासे अध्ययन करना है, इसीलिए प्रकृतिके साथ दशैका 
विकास उच्च-से-उच्चतर होता जा रहा है । 

(२) परसतत्त्व--हेगेलूने कान्‍्टके अज्ञात वस्तुसार (वस्तु-अपने- 
भीतर) या परमात्मतत्त्वकों माननेसे इन्कार कर दिया, और उसकी जगह 
बतलाया, कि मन (>>विज्ञान) और भौतिक प्रकृति ही परमतत्त्व हें, 
प्रकृति किसी अज्ञात परम (-आत्म) तत्त्वका बाहरी आभास या दिखलावा 
नही, बल्कि वह स्वय परमतत्त्व है। मन और भौतिक तत्त्व दो अलग-अलग 
चीजे नही, बल्कि परमतत्त्वके आत्मप्रकाशके एक ही प्रवाहके दो अभिन्न 
अ्रग है। मतके लिए एक भौतिक जगत्‌की ज़रूरत है, जिसपर कि वह 
अपना प्रभाव डाल सके, किन्तु भौतिक जगत भी मतोमय है । वास्तविक 
मनोभय है, भर मनोमय वास्तविक है ।” 

(३) हल्दात्मक परसतत्त्व--परमतत्त्व भौतिक और मानस जगतूसे 


+[)॥[6८९४] €एणप्धठ9/. ३ ए॥त0ा॥ा 
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अभिन्न है, इसे हेगेलू बहुत व्यापक अर्थमे इस्तेमाल करता है। परमतत्त्व 
स्थिर नहीं गतिशील, चल है ।--जगत्‌ क्षण-क्षण बदल रहा है, विचार, बुद्धि, 
समझ या सच्चा ज्ञान सक्रिय, प्रवाहित घटना, विकासकी धारा है। विकास 
नीचेसे ऊपरकी शोर हो रहा है; कोई चीज--सजीव या निर्जीव, निम्न 
दर्ज या ऊँचे दर्जेके जन्तु--अ्भी भ्रविकसित, विशेषताशन्य, सम-स्वरूप 
रहती हूँ, वह उस अवस्थासे विकसित, विशेषतायुक्त, हो विभक्‍त होती है, 
और कितने ही भिन्न-भिन्न आकारोको ग्रहण करती है। गर्भ, भ्रणगच्छक 
आदिके विकासमे इसे हम देख चुके हे ।' ये भिन्न-भिन्न आकार जहाँ पहिली 
अविकसित अवस्थामे अभिन्न--विशेषता-रहित थे, अब वह एक दूसरेसे 
स्वरूप और स्थितिमे ही भेद नहीं रखते, बल्कि वह एक दूसरेके विरोधी है । 
इन विरोधियोका अपने विरोधी गृणो और क्रियश्रोके कारण झ्रापसमे द्वन्द 
चल रहा है, तो भी उस पृर्णमे वह एक है, जिसके कि वह अ्रवयव है ।-- 
अर्थात्‌ वास्तविकता अपने भीतर इन्द्र या विरोधी अवयवोका स्वागत करती' 
है। ऊपरकी शोर विकास करना वस्तुओकी अपनी आन्तरिक “रुचि'का 
परिणाम है। इस तरह विकास निम्न स्थितिका प्रयोजन, अर्थ और' सत्त्य 
है। निम्नमे जो छिपा, भस्पष्ट होता है, उच्च भ्रवस्थामे वह प्रकट, स्पष्ट 
हो जाता है। विकासकी धार! भ्रपनी हर एक प्रवस्थामे पहिलेकी अ्रपनी 
सारी अवस्थाश्रोंको लिये रहती है, तथा सभी आनेवाली अ्रवस्थाग्रोंकी 
काँकी देती है। जगत्‌ अपनी प्रत्येक स्थितिमे पहिलेकी उपज तथा भविष्य- 
शणी भी है । उच्च प्रवस्थामे पहुँचनेपर निचली प्रवस्था श्रभावप्राप्त' 
(--प्रतिषिद्ध) बन जाती है--प्र्थात्‌ इस वक्‍त वह वही नही रहती, जो 
कि पहिले थी; तो भी पिछली अवस्था उच्च भ्रवस्थाके रूपमे सुरक्षित 
है, वह ऊपर पहुँचाई गई है। यह पहुँचाना--निम्नसे ऊपरकी ओर 
बढ़ना, एक दूसरी विरोधी अवस्थामे पहुँचा देता है । दो रास्ते एक जगहसे 
फूटते है, किन्तु आगे चलकर उनकी दिशा एक दूसरेंसे विरोधी बन जाती 





'देखो मेरी “विव्वकी रूपरेखा “। *]५८४७८०, 
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है। पानीकी गति उसे बर्फ बना गतिसे उलटे (कठोर, स्थिर, ज्यादा 
विस्तृत) रूपमे बदल देती है । पहिली अ्रवस्थासे उसकी बिलकुल विरोधी 
अ्वस्थामे बदल जाना इसे हेगेल द्वन्दात्मक घटना कहता है । 

[्विन्दात्मकता |--६ल्‍द, विरोध सभी तरहके जीवन और गतिकी जड़ 
हैं। हर एक वस्तु दन्द है। दल्द या विरोधका सिद्धान्त ससारपर शासन 
कर रहा है। हरएक वस्तु बदलती और बदलकर पहिलेसे विरुद्ध भ्रवस्थामे 
परिणत होना चाहती है। बीजोके भीतर कुछ भौर बनने, अपनेपनसे 
लड़ने तथा बदलनेकी 'चाह भरी है। दृच्द (+> विरोध) यदि न होता, तो 
जगतूमें न जीवन होता, न गति, न वृद्धि, भौर सभी चीजें मुर्दा और स्थिर 
होती । लेकिन, प्रकृतिका काम विरोध (--हन्द) तक ही खतम नही हो 
जाता, प्रकृति उसपर काबू पाना चाहती है; वस्तु अपने विरोधी रूपमे 
परिणत जरूर हो जाती है, लेकिन गति वही रुक नहीं जाती; वह भागे 
जारी रहती है, और आगे भी विरोधोंकों दबाया और उनका समन्वय 
किया जाता है, इस प्रकार विरोधी एक पूर्ण शरीरके श्रवयव बन 
जाते है। विरोधी, एक दूसरेसे जहाँ तक सबंध है, आपसमे विरोधी 
है; किन्तु जहाँ तक उस अपने एक पूर्ण शरीरसे संबध है, वे परस्पर- 
विरोधी नही है। वहाँ तो यही परस्परविरोधी मिलकर एक पूर्ण शरीर- 
को बनाते हे। 

विश्व निरन्तर होते विकासोंका प्रवाह है, यही उसके लक्ष्य या प्रयोजन 
हैं, वही विश्व-बुद्धिके प्रयोजन है । परमात्मतत्त्व' वस्तुत विश्वके विकास- 
का परिणाम है । लेकिन यह परिणाम जितना है, उतना सम्पूर्ण नही हे। 
सच्चा सम्पूर्ण है, परिणाम (परमात्मतत्व) और उसके साथ विकासका 
सारा प्रवाह--वस्तुए अपने प्रयोजनके साथ खतम नही होती, बल्कि वह जो 
बन जाती हे, उसीमे समाप्त होती है। इसीलिए दर्शनका' लक्ष्य परिणाम 
नहीं, बल्कि उसका लक्ष्य यह दिखलाना है कि कैसे एक परिणाम' दूसरे 
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परिणामसे पैदा होता है, कैसे उसका दूसरेसे प्रकट होता अ्रवश्यभावी है। 

वास्तविकता (परमतत्त्व) मनसे कल्पित एक निराकार ख्याल नहीं, 
बल्कि चलता बहता प्रवाह, एक हन्दात्मक सन्तान है । उसे हमारे निराकार 
ख्याल प्री तौरसे नही व्यक्त कर सकते। निराकार ख्याल एक प्रंश और 
उत्पन्न छोटे अशके ही बारेमे बतलाते हे। वास्तविकता इस, क्षण यह है, 
दूसरे क्षण वह है; इस भर्थमे वह ग्रभावों, विरोधों, इन्द्रोंस भरी हुई है; 
पौधा अकुरित होता है, फूलता है, सूखता और फिर मर जाता है; मनुष्य 
बच्चा होता फिर तरुण, जीणं, बुद्ध हो मर जाता है । 

(४) हन्हवाद--वस्तु आगे बढते-बढते भ्रपनेसे उलटे विरोधी रूपमे 
बदल जाती है । संपुर्ण (--अवयवी) परस्पर विरोधी अवयवोंका योग है, 
यह हम कह चुके। दो विरोधियोंका समागम कंसे होता है, इसे हेगेलूने इस 
प्रकार समझाया है ।--हमारे सामने एक चीज़ आती है, फिर उसकी 
विरोधी दूसरी चीज़ भ्रा मौजूद होती है। इन दोनोका हन्द चलता है, फिर 
दोनोंका समत्वय हम एक तीसरी चीजसे करते हे। इनमें पहिली बात 
वाद है, दूसरी ग्रतिवाद और तीसरी संवाद । उदाहरणार्थ--पर्मेनिदने 
कहा मूल तत्त्व स्थिर, नित्य है, यह हुआ वाद। हेराक्लितुने कहा कि 
वह निरन्तर परिवतन-शील हे, यह हुआ प्रतिवाद। परमाणुवादियोंने 
कहा, यह न तो स्थिर ही है न परिवरतेनशील ही, बल्कि दोनो है; यह 
हुआ सवाद । 

(५) इेश्वर--हेगेलुका दर्शंत स्पिनोजासे अधिक ऋन्तिकारी है, 
किन्तु ईह्वरका मोह उसे स्पिनोजासे ज्यादा है। ईहवर सिद्ध करनेके लिए 
बडी भूमिका बाँधते हुए वह कहता है--विश्व एक पागल प्रवाह, बिल्कूल 
ही भ्रथहीन बे-लगामसी घटना नही हैँ, बल्कि इसमे नियमबद्ध विकास और 
प्रगति देखी जाती है। हम वास्तविकताकों श्राभास और सार, बाह्य और 
अन्तर, द्रव्य और गुण, शक्ति और उसके प्राकट्य, सान्त और भ्रनन्त, मन 
(>-विज्ञान)और भौतिक तत्व, लोक और ईश्वरमे विभकत करना चाहते 
हैं; किन्तु इससे हमे भूठे भेद और मनमानी दिमागी कल्पताके सिवाय कुछ 
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हाथ नही आता' “सार ही ग्राभास है, भ्रन्तर ही बाह्य है, मन ही शरीर 
है, ईश्वर ही विश्व है ।” 

हेगेल्‌ ईश्वरको विज्ञान (+--विचार')) कहकर पुकारता है । विश्व जो' 
कुछ हो सकता है, वह है, अनन्तकालमे विकासकी जितनी सभावनाए 
है, यह उनका योग है। मन वह विज्ञान है, जो कि श्रव तक तैयार हो चुका 
है । 

जगत सदा बनाया जा रहा है। विकास सामयिक नहीं निरन्तर 
प्रवाहित है । ऐसा कोई समय नही था, जब कि विकासका प्रवाह जारी न 
रहा हो | परमात्मतत्त्व वह सनातन है, जिसकी श्रोर सारा विकास जा रहा 
है। विकास असतसे सत॒की ओर कभी नही हुआ। भिन्न-भिन्न वस्तुओका 
विकास क्रश॒जरूर हुआ है, उनमे कुछ दुसरोके कारण या पू्व॑वर्त्ती 
रही । 

(६) आत्मा--विश्व-बुद्धि या विश्व-विज्ञान' प्राणिशरीरमे श्ात्मा 
बन जाता है । वह अपनेको शरीरमे बन्द करता है, अपने लिए एक शरीर 
बनाता, एक विशेष व्यक्ति बन जाता है । यह उत्पादन अनजाने होता है । 
किन्तु आत्मा, जिसने श्रपने लिए एक प्राणिशरीर बनाया, उससे वह 
हो जाता है, और अपनेको शरीरसे भिन्न समभने लगता है । चेतना उसी 
तत्त्वका विकास है, जिसका कि शरीर भी एक प्राकट्य है । वस्तुत. हम 
(>-आत्मा) सिर्फ उसे ही जानते हे, जिसे कि हम बनाते या पैदा करते हे । 
हमारे ज्ञानका विषय हमारी भ्रपती ही उपज है, इसीलिए वह ज्ञानमय है । 

(७) सत्त्य ओर अ्रम--सत्त्य और भ्रमके सबधमे हेगेलके विचार 
बडे विचित्र-से हे। उसके भ्रनुसार भ्रम परमसत्त्यके प्रकट करनेके लिए 
आवश्यक है । यदि ऐसा न होता, तो जिसे हम गलतीसे उस समय सत्त्य 
कहते हे, उससे आगे नही बढ सकते। सपूर्ण सत्त्य हर तरहके सभव भ्रमपूर्ण 
दृष्टिविन्दुओसे मिलकर बना है । भ्रमकी यह क्रमागत अवस्थाए जरूरी हे, 
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आगे पाये जानेवाले सत्त्यका यह सार है, कि पीछे पार किये सारे भ्रमोंका 
सत्य---वह लक्ष्य जिसकी कि खोजमे वह भ्रममे फिर रहा था--होवे । 
इसीलिए परमतत्त्व--निम्न और सापेक्ष सत्त्यके रूपसे ही मौजूद हूँ । 
अनन्त सिर्फ सान्तके सत्त्यके तौरपर ही पाया जाता है। सत्त्य पूर्ण तभी हो 
सकता है, जब कि अपूर्ण द्वारा की जानेवाली खोजकों पूरा करता हो । 

(८) हेगेलके दशनकी कमज़ोरियाँ--(१) हेगेलका दर्शन 
विश्वको परमविजान के रूपमे मानता हे । इस तरह वककलेका विज्ञानवाद 
और हेगेलके दशनका भाव एक ही है । दोतो मन, शुद्ध-चेतनाकों भौतिक 
तत्त्वोंसे पहिले मानते है । 

(२) हेगेल यद्यपि विव्वमे परिवत्त॑न, प्रवाहकी बात करता है; किन्तु 
वास्तविक परिवत्तेतकों वह एक तरहसे इन्कार करता है । जो भविष्यमें 
होनेवाला है, वह पहिले हीसे मौजूद है, यह इसी वात को प्रकट करता 
हैं; और विश्वकों भाग्यचक्रमे वंधा एक निरीह वस्तु वना देता हूँ । 
परमतत्त्वकी एकतामें विश्वकी विचित्रताओरंको वह खपा देना चाहता है, 
और इस तरह भिन्न-भिन्न वस्तुओ्ोंवाले जगत॒के व्यक्तित्वको एक मूलतत्त्वसे 
बढ़कर कुछ नही” कह, परिवत्तेव तथा विकासके सारे महत्त्वकों खतम 
कर देता है । 

(३) हेगेलू कहता है, कि सभी सत्ताश्रोकी एकताए, सभी वुराईसी 
जान पड़ती वाते वस्तुत. श्रच्छी (--जिव) है । ऊँचे दृष्टिकोणसे वह 
बुराइयोंको उचित ठहराना चाहता हे, और वुराइयोंकों भ्रम कहकर 
उनसे ऊपर उठता चाहता हूँ। दर्शनमे उसका यह ओऔचित्य व्यवहारमे 
बहुत खतरनाक है, इसके द्वारा राजनीतिक, सामाजिक अत्याचार, वैषम्य 
सभीको उचित ठहराया जा सकता है । 

३--शोपनूहार (१७८८-१८६० ३०)--अथर शोपनह्व र डेनू जियूमें 
एक धनी वेकरके घरमे पैदा हुआ था। उसकी माँ एक प्रसिद्ध उपन्यास- 
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लेखिका थी। गोटिगेन (१८०६-११ ई०) और वलिव (१८११-१३ ई० ) के 
विश्वविद्यालयोमे उसने दर्शन, विज्ञाच, और संस्कृत-साहित्यका अध्ययन 
किया। कितने ही सालो तक जहाँ-तहाँ ठोकरें खानेके वाद वलिन विव्व- 
विद्यालयमें उसे अध्यापकी मिली, जहाँसे १८३ १में उसने अवकाश ग्रहण 
किया, और फिर माइन-तटवर्ती फ्राकफोर्त शहरमे बस गया । 

(दिष्णावाद' |--कान्‍्टका दर्शन वस्तु-अपने-भीतर (वस्तु-सार)के 
गिर घूमता है, शोपन्‌हारका दर्णन तृष्णा-सवके-भीतर (स्वेव्यापी तृष्णा)- 
के गिर घृमता है । वस्तुए या इच्छाएं कोई वेयक्तिक नही हे, व्यक्ति केवल 
भ्रम है। तृष्णासे परे कोई वस्तु-अपने-भीतर नही हैँ । तृष्णा ही कालातीत, 
देशातीत, मूलतत्त्व और कारण-विहीन क्रिया है। वही मेरे भीतर उत्तेजना, 
पश्ुवुद्धि, उच्चम, इच्छा, भूखके रूपमे प्रकट होती है । प्रकृतिके एक अंगके 
तौरपर, उसके आभासके तौरपर में अपनेपनसे आगाह हो जाता हूँ, में 
अपनेको विस्तारयुकत प्राणिशरीर समझने लगता हूँ। वंस्तुत- यही तृष्णा 
मेरी भात्मा है, शरीर भी उसी तृष्णाका आभास है । 

जव में अपने भीतरकी ओर देखता हूं, तो मुझे वहाँ तृष्णा (मानकी 
तृष्णा, खानेकी तृष्णा, जीवेकी तृष्णा, व जीनेकी तृष्णा) दिखाई पडती 
है। जब में वाहरकी ओर देखता हूँ, तो उसी अपनी तृष्णाकों शरीरके 
तौरपर देखता हूँ। दूसरे शरीर भी मेरे शरीरकी ही भाँति तृष्णाके प्राकट्य 
हैं। पत्थरमे तृष्णा अंधी शक्तिके तौरपर प्रकट होती है, मनुष्यमें वह 
चेतनायुकत वन जाती हे। चुम्बककी सुई सदा उत्तरकी ओर घृमती है; 
पिंड गिरनेपर सीधे नीचेकी ओर लंवाकार गिरता है। एक तत्त्वकों जब 
दूसरेसे प्रभावित किया जाता है, तो स्फटिक बनते हे । यह सब वतलाते हैं, 
कि प्रकृतिमे सर्वत्र तृष्णाकी जातिकी ही शक्तियाँ काम कर रही है। वनस्पति- 
जगतूमें भी अनजाने इसी तरहकी उत्तेजना या प्रयत्त दीखते है---वृक्ष प्रकाश- 
की तृष्णा रखता है, और ऊपरकी शोर जानेका प्रवत्त करता है। वह नमीकी 
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भी तृष्णा रखता है, जिसके लिए अपनी जडोंको धरतीकी श्रोर फैलाता 
है । तृष्णा या आन्तरिक उत्तेजना प्राणियोंकी वृद्धि और सभी क्रियाप्रोंको 
संचालित करती है। हिल पशु अपने शिकारकों निगलनेकी चाह ( --तृष्णा) 
रखता है, जिससे तदुपयोगी दाँत, नव और नस-पेशियाँ उसके शरीरमें 
निंकल आती है। तृष्णा भ्रपती जरूरतकों पूरा करने लायक शरीरकों 
बनाती है; प्रहार करनेकी चाह सीग जमाती हे। जीवनकी तृष्णा ही 
जीवनका मूल भ्राधार हैं। 

जड-चेतन, धातु-मनुष्यमे प्रकट होनेवाली यह आधारभूत तृष्णा ने 
मनुष्य हे और न कोई ज्ञानी ईदवर। वह एक अ्रधी चेतनारहित शक्ति है, 
जो कि अस्तित्वकी चाह (>-तृष्णा) रखती है। वह न देशसे सीमित है, 
न कालसे, किन्तु व्यक्तियोंमे देश-कालसे परिसीमित हो प्रकट होती है । 

होनेकी तृष्णा, जीनेकी तृष्णा, दुनियाके सारे संघर्षों, दुःख और बुराइयों 
की जड है । तृष्णा स्वभावसे ही बुरी है, उसको कभी तृप्त नही किया जा 
सकता। निरन्तर युद्ध भौर सघषंकी यह दुनिया है, जिसमे भिन्न-भिन्न प्रकारकी 
बने रहनेकी भनन्‍्धी तृष्णाएं एक दूसरेके साथ लड़ रही है; यह दुनिया 
जिसमे छोटी मछलियाँ बडी मछलियों द्वारा खाई जा रही हेँ। यह भ्रच्छी 
नही, ब्री दुनिया, बल्कि जितना संभव हो सकता है, उतनी बुरी दुनिया हे । 
जीवन अंघी चाहसे ्रधिक भौर कुछ नही है । जबतक उसकी तृप्ति नहीं 
होती, तबतक पीडा होती है, भ्रौर जब उसकी तृप्ति कर दी जाती है, तो 
दूसरी पीडाकारक तृष्णा पैदा हो' जाती है। तृष्णाओकों कभी सदाके लिए 
सन्तुष्ट नही किया जा सकता। हर एक फूलमे काँटे हे। इस दु खसे 
बचनेका एक ही रास्ता है, वह है तृष्णाका पूर्णतया त्याग (प्रहण), शोर 
इसके लिए त्याग और तपस्याका जीवन चाहिए। 

शोपनूहारके दर्शनपर बौद्ध दरशनका बहुत प्रभाव पड़ा है। उसके 


3; 


दर्शनमे तृष्णाकी व्याख्या, और प्राधान्य उसी तरहसे पाया जाता है, जेसा 
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कि बुद्धके दर्शनमे । बुद्धने भी तृष्णा-निरोधपर ही सबसे ज्यादा जोर 
दिया है । 


$ २-द्वेतवाद 


निट्ज्रो (१८४४-१९०० है० )--फ्रीडरिख निदूजशे जमेन दाशनिक 
था। निदजशेने कान्‍्टसे ज्ञानकी' असम्भवनीयता ली, शोपन्‌हारसे तृष्णा 
ली; किन्तु निदजशेकी तृष्णा जीनेके लिए नहीं प्रभुताके लिए है। 
शोपनहार तृष्णाकों त्याज्य बतलाता है, किन्तु निदजशे उसे ग्राह्म, अपने 
उद्देश्य--शक्तिके पानेका साधन मानता है। डाविनसे योग्यतम ही बेच 
रहते है” इस सिद्धान्तकों लेकर उसने महान्‌ पुरुषों हीको मानवताका 
उद्देश्य बतलाया। 

(१) दशन--सोचना वस्तुत अ-स्पष्ट साक्षात्कार हैँ। सोचनेमे 
हम सिर्फ समानतापर नजर डालते हे, और अ्समानताझोपर झरुयाल नही 
करते; इसका परिणाम होता है, वास्तविकताका एक गलत चित्रण। 
कोई भी वस्तु नित्त्य स्थिर नहीं हे--नही, काल, नहीं सामान्य, नही 
कारण-सबध। न प्रकृतिमे कोई प्रयोजन है । न कोई निश्चित लक्ष्य है । विश्व 
हमारे सुखकी कोई पर्वाह नहीं करता, नहीं हमारे आचारकी | प्रकृतिसे 
परे कोई देवी शक्ति नहीं है, जो हमारी सहायता करेगी। ज्ञान, 
शक्ति, प्रभुता पानेका हथियार है। ज्ञानके साधनोका विकास इस ग्रभि- 
आयसे हुआ है कि उसे अपनी रक्षाके लिए हम इस्तेमाल कर सके। 
दाशनिकोंने जगत॒कों वास्तविक और दिखलावेके दो जगतोमे बाँठा। 
जिस जगत्‌मे मानवको जीना है, जिसके भीतर कि मानवने अपनी बुद्धि- 
का आविष्कार किया (परिवत्तेन, है नहीका होना, द्वैत, हंत्द, विरोध 
युद्धकी दुनिया) उसी दुनियासे वह इन्कारी हो गया। वास्तविक जगत्‌- 
को दिखलावेकी दुनिया, मायाका ससार, भूठा लोक कहा गया। भ्रौर 
दाशनिकोने अपने दिमागसे जिस कल्पित दुनियाका आविष्कार किया, वही 
हो गई, नित्य, अपरिवत्तेनशील, इच्द्रिय-सीमा-पारी । सच्ची वास्तविक 
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दुनियाकी हटाकर भूठी दुनियाकों गद्दीपर ब्िठाया गया। सच्चाईकों 
खोजकर प्राप्त किया जाता है, उसे गढा-बनाया नही जाता। किन्तु, दाश- 
निकोंने अपना कत्तेव्य--सत्यको दूँढना-छोड, उसे गढना शुरू किया। 

(२) महान पुरुषोंकी जाति--निट्जुशे कान्‍्ट, हेगेलू आदिके दर्शैन- 
को कितना गलत बतलाता था, यह मालूम हो चुका। वह वास्तविकतावादी 
था, किन्तु इस दर्शनका बहुत ही खतरनाक उपयोग करता था। प्रभुता 
पानेके लिए ज्ञान एक हथियार है, जिसे प्रभुता पानेकी तृष्णा इस्तेमाल 
करती है। तृष्णा या सकल्प विश्वासपर भ्राश्नित होता है। विश्वास भूठा हैँ 
या सच्चा, इसे हमें नही देखना चाहिए, हमे देखना है कि वह साथंक है या 
निरर्थक, उपयोगी है या अनुपयोगी । प्रभुताका प्रेम निटजशेके लिए सर्वोच्च 
उद्देश्य है, और महात्‌ पुरुष पैदा करना सर्वोच्च श्रादर्श है--एक महान्‌ 
पुरुष नही महान पुरुषोकी जाति, एक ऊँचे दर्जेकी जाति, वीरोकी जाति। 
निट्ज्शेके इसी दर्शनके अनुसार आज हिंटलर जर्मनोको “महान्‌ पुरुषोंकी 
जाति” बना रहा है; ऐसी जाति बना रहा है, जो दुनियाकों विजय करे, 
दुनियापर शासन करे, और विश्वास रखे, कि वह शासन तथा विजय 
करनेके लिए पैदा हुई है। इसेके लिए जो भी किया जाये, निट्जूरें उसे उचित' 
ठहराता है। युद्ध, पीडा, श्राफत, निबंलोपर प्रहार करना भ्रनुचित नही हे । 
इसीलिए शान्तिसे युद्ध बेहतर है--बल्कि शान्तिको तो मृत्युका पूर्वेलक्षण 
समभता चाहिए। हम इस दुनियामे अपने सुख और ह्षके लिए नही हे । 
हमारे जीवनका और कोई भ्र्थ नही, सिवाय इसके कि हम एक अगुल भी 
पीछे न हटे, या तो अपनेको ऊपर उठाये या खतम हो जाये । दया बहुत 
बुरी चीज है, यह उस आदमीके लिए भी बुरी है जो इसे करके अपने 
लक्ष्यससे विचलित होता है, और उसके लिए भी, जो कि दूसरेकी दया लेकर 
अपनेको दूसरोकी तजरोमे गिराता है। दया निरबंल और बलवान दोनोको 
कमजोर करती है, यह जातिके जीवन-रसको चूस लेती है । 

जन्मजात रईस व्यक्तियोकों श्रधिक सुभीता होना चाहिए, क्योंकि 
साधारण निम्न श्रेणीके आदमियोंसे उनके कत्त॑व्य ज्यादा और भारी है । 
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सर्वश्रेष्ठ आदमियोकों ही शासनका श्रधिकार होना' चाहिए श्रौर सर्व- 
श्रेष्ठ श्रादमी वही हैं, जो दया-मयासे परे है, खुद खतरेमे पड़ने तथा दूसरों- 
पर उसे डालनेके लिए हर वक़्त तैयार हें। श्राजके हिटलर, गोयरिंग, 
आ्रादि इसी तरहके सर्वेश्रेष्ठ श्रादमी है । 

निटजदे जनतन्त्रता, समाजवाद, साम्यवाद, श्रराजकवाद सबको फजल 
और अ्सम्भव वतलाता है । वह कहता है, कि यह जीवन जिस सिद्धान्त--- 
योग्यतमका बेच रहना--पर कायम हैे। जो उसके वरखिलाफ हू, वे 
झ्राद्शके विरोधी हे । वे सबल व्यक्तियोंके विकासमे वाधा डालते हे। 
“आज हमारे लिए सबसे वडा खतरा है यही समानताकी हवा--शान्ति, 
सुख, दया, आत्मत्याग, जगतृसे घणा, जनानापन, श्र-विरोध, समाजवाद, 
साम्यवाद, समानता, धर्म, द्शत और साइंस सभी जीवन-सिद्धान्तके 
विरोवी है, इसलिए उनसे कोई सबंध नही रखना चाहिए ।” 

निट्जशे कहता है, महान्‌ पुरुष उसी तरह दूसरोको परास्त कर भ्रागे 
बढ जायेगे, जेसे कि मानुषने बनमानुषकों | 


$ ३-अज्ञेयतावाद 

स्पेन्सर (१८५२०-१९०३ इई०)--हर्वर्ट स्पेन्सर डर्बी (इगलैण्ड)मे 
एक मध्यमश्रेणीके परिवारमें पैदा हुआ था । 

दर्शन--स्पेन्सर मानवज्ञानको इन्द्रियोंकी दुनिया तक ही सीमित रखना 
चाहता है, किन्तु इस दुनियाके पीछे एक अज्ेय दुनिया है, इसे वह स्वीकार 
करता है । उसका कहना है--हम शान्त श्रौर सीमित वस्तुकों ही जान 
सकते हूँ; परमतत्व, श्रादिकारण, श्रतन्तका जानना हमारी शवितिसे बाहर 
है। ज्ञान सापेक्ष होता है, और परमतत्त्वको किसीसे तुलना या भेद करके 
बतलाया नहीं जा सकता । चूँकि हम परमतत्त्वके बारेमें कोई शान नही 
पैदा कर सकते, इसलिए उसकी सत्तासे इन्कार करना भी ठीक नहीं हूँ । 
विज्ञान भ्रौर धर्म दोनों इस वातपर एकमत हो सकते है, कि सभी दृश्य ज़गतृके 
पीछे एक सत्ता, परमतत्त्व है। शक्तियाँ दो प्रकारकी होती हँ--वह शक्ति 
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जिससे प्रकृति हमे अपनी सत्ताका परिचय देती है; वह शक्ति जिससे वह 
काम करता हुआ दिखाई पडता हे--अर्थात्‌ सत्ता और क्रियाकी परिचायक 
शक्तियाँ । 

(१) परमतत्त्व या अज्ञेय प्पनेको दो परस्पर विरोधी बड़े समुदायोंमे 
प्रकाशित करता है, वह हे अन्तर और बाह्य, आत्मा और अनात्मा, 
भन और भोतिक तत्त्व । 

(२) विकासवाद--हमारा ज्ञान, परमतत्त्वके भीतरी (मन) भर 
बाहरी (जड) प्रद्शनतक ही सीमित है । दाशैनिकोका काम है, कि उनमें 
जो साधारण प्रवृत्ति है, सभी चीजोंका जो सावंदेशिक नियम है, उसे ढूँढ 
निकाले। यही नियम है विकासका नियम । विकासके प्रवाहमे हम 
भिन्न-भिन्न रूप देखते हे---(१) एकीकरण, जेसे कि बादलों, बालुआओंके 
टीले, शरीर या समाजके निर्माणमें देखते हे, (२) विभाजन या पिंडका 
उसकी परिस्थितिसे अलग कर, एक अलग भाग बनाना, तथा उसे एक 
सगठित पिडका इस तरह अवयव बनाना, जिसमें भ्रवयव अलग होते 
भी एक दूसरेसे संबद्ध हों। विकास और विनाशमे भ्रन्तर है । विनाशमे 
विभाजन होता हे, किन्तु संबद्धता नही । विकास भौतिक तत्त्वोका एकी- 
करण और गतिका वितरण हे; इसके विरुद्ध विनाश गतिकों हज़म करता 
और भौतिक तत्त्वोंकी तितर-बितर करता है। 

जीवन है, बाहरी संबधके साथ भीतरी संबंधका बराबर समन्वय 
स्थापित करते रहना। अत्यन्त पूर्ण जीवन वह है, जिसमे बाहरी संबंधोके 
साथ भीतरी संबधोंका पूर्ण समन्वय हो। 

(३) साम्राजिक विचार--स्पेन्सरके अनुसार बडे ही निम्न श्रेणी- 
की सामाजिक श्रवस्थामे ही सर्वशक्तिमान्‌ समाजवादी राज्य स्वीकार 
किया जा सकता है। जब समाजका अ्रधिक ऊँचा विकास हो जाता हें, 
तो इस तरहके राज्यकी जरूरत नहीं रहती, बल्कि वह प्रगतिमें बाधा 
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डालता है। राजका काम हैँ भीतर शान्ति रखना, और बाहरके श्राकमणसे 
बचाना । जब समाजवादी राज्य इससे भागे बढ़ता, तथा मनुष्यके 
आशिक सामाजिक बातोंमें दखल देता है, तो वह व्यायका खून करता है, 
और विकासमें श्रागे बढ़े व्यक्तियोंकी स्वतंत्रतापर प्रहार करता है ! 
स्पेन्सर समाजवादके सख्त खिलाफ था, वह कहता था--वह आ रहा 
है, किन्तु जातिके लिए यह भारी दुर्भाग्यकी बात होगी, और बहुत दिन 
टिकेंगा भी नहीं। 


् 


$ ४-भौतिकवाद 


उन्नीसवी सदीके दर्शनमें विज्ञानवादियोंका बड़ा जोर रहा, किन्तु 
मेयू, यूल, हेल्महोलट्ज़, श्वान आदि वैज्ञानिकोंकी खोजोंने भौतिकवादकों 
अप्रत्यक्ष रूपसे बहुत प्रोत्साहित किया । 

१--जुख़नेर्‌ (१८२४-६६)का ग्रंथ “शक्ति और भौतिक तत्व” 
भौतिकवादका एक महत्त्वपूर्ण ग्रंथ है। उसने लिखा है कि सभी शक्तियाँ गति 
हैं, और सभी चीजें गति और भौतिक तत्वोंके योगसे बनती है। गति और 
भौतिकतत्वोंको हम श्रलग समझ सकते हे, किन्तु श्रलग कर नही सकते । 
आत्मा या मन कोई चीज नहीं। जीवन विशेष परिस्थिति्में भौतिक- 
तत्त्वोंसे ही पैदा हो जाता है। मनकी क्रिया “बाहरसे भ्राई उत्तेजनासे 
मस्तिष्ककी पीली मज्जाके सेलों की गति है ।” 

भोलशोट्‌ (१८२२-१३ ई०), फोगूट (१८१७-६५ ६०), कज़ोल्वे 
(१८१६-७३ ६०), इस सदीके भौतिकवादी दाशनिक थे। विरोधी भी 
इस बातकों कबूल करते है, कि इस सदीके सभी भौतिकवादी दोशनिक और 
साइंसवेत्ता मानवता और मानव प्रगतिके जबदंस्त हामी थे। 

२-लुड॒विग प्रवेरबाख़ (१८०४-५२ ई० ) 


कान्‍्टने अभ्रपती 'शुद्ध वुद्धि” या सैद्धान्तिक तकंसे किस प्रकार धर्म, 
रूढ़ि, ईव्वरके चीथड़े-चीयड़े उड़ा दिये, किन्तु अन्तमें “भलेमानुष” बननेके 
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स्थालने--अथवा भले दाशैनिकोकी पक्तिसे बहिष्कृत न होनेके डरने, उसे 
धुकेको चाटनेके लिए मजबूर किया, यह हम बतला आये हे। हेगेलने शुद्ध 
बुद्धि भौतिक तजवें (--प्रयोग)के सहारे भ्रपने द्शन--हरन्दात्मक विज्ञान 
वाद--का विकास किया, यद्यपि भौतिक तत्त्वोंको विज्ञानका विकार 
बतला वह उल्टे स्थानपर उल्टे परिणामपर पहुँचा । हेगेलके बाद 
उसके दाशेनिक श्रनुयायी दो भागोमे बट गये, एक तो डूरिग जैसे लोग 
जो भौतिकवादके सख्त दृश्मम थे और हेगेलके विज्ञानवादको--आगे 
विकसित करनेकी तो बात ही क्या उसे रोककर--प्रतिगामिताकी श्रोर ले 
जा रहे थे; भौर दूसरा भाग था प्रगतिगामियोका, जो कि हेंगेलके 
वदर्शनकों रहस्यवाद और विज्ञानवादसे छुडा उसके वास्तविक लक्ष्य हन्दात्मक 
(+क्षणिक) भौतिकवादपर ले जा रहे थे। प्वेरबाख इस प्रगतिंगामी 
हेगलीय दलका श्रगुआ था । इसी दलमे आगे मार्कसू और एन्गेढ्स शामिल 
हुए। 

सत्ताधारी--धनिक और धर्मानुयायी--भौतिकवादको अ्रपता परम 
शत्रु समभते है क्योकि वह समभते हे कि परलोककी आशा और ईर्वरके 
न्यायपरसे विश्वास यदि हट गया, तो मेहनत करते-करते भूखी मरनेवाली 
जनता उन्हे स्रा जायेगी, भर भौतिकवादी विचारकोंके मतानुसार भूतल- 
पर स्वग और मानव-न्याय स्थापित करने लगेगी। इसीलिए पुरोहितोने 
कहना शुरू किया, कि भौतिकवादी गदे, इन्द्रिय-लोलुप, अधर्म -परायण 
भूठे, भ्रविश्वासी, “ऋण कृत्वा घतं पिबेत्‌-वादी हे, उनके विरुद्ध 
विज्ञानवादी सयमी, धर्मात्मा, स्वार्थत्यागी, विरागी, आदर्शवादी होते है । 

फ्वेरबाखका मुख्य ग्रंथ हे “ईसाइयतसार” । इसमे लेखकते 
ईसाई धर्मकी शवपरीक्षा द्वारा सारे धर्मोकी वास्तविकता दिखलाई हैँ । 
“ईसाइयत-सार' के दो भाग है, पहिले भागका प्रतिपाद्य विषय हे धर्मका 
सच्चा या मानव शास्त्रीय सार ।” दूसरे भागमे “धर्मेका भूठा या मज़हबी 
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सार बतलाया गया है । ममिक्तामें मतप्य और वर्मके मल्य स्वभादोंकी 
विवेचना की गई है । मनस्यका सच्य स्वभाव उसकी अपनी जातिकी चेतना 
मानव-स्वभाव हैँ । यह चेतना कितती हूँ, इसका पता उसके भावुक भावों 
और संवेदनासे लगता हें । / 

तो जिसके व्यस्सें वह महसस करता है, वह मानव स्वभात्र क्या हूँ 
अबवा मनप्यकी खान मानवता, उम्तकी विशेषता द्या # ? बद्धि, इच्छा 


“मनष्यके अस्तित्वके आवार, उसके मनृप्य होनेके तौरपर उसकी 
सर्वोच्च बक्ितियाँ हँ---ममकना (बुद्धिकी क्रिया), इच्छा करता और प्रेम । 
मनुप्य हू समझने, प्रेम करने भर इच्छा करनेकेलिए ।. , 

(सिफ वही सच्चा, पर्ण और व्िव्य है, जो कि अपने लिए अस्तित्व 
रखता हूँ। किन्तु ऐसा ही तो प्रेम है, ऐसी ही तो वृद्धि है, ऐसी ही तो 
इच्छा हूँ | वयक्तिक मानत्रमें मनृप्यके भीतर यह दिव्यत्रयी--न्रुद्धि, 
प्रेम, उच्चा--क्रा समागम हूँ। बुद्धि, प्रेम, इच्छा ऐसी भक्तितियाँ नही हें 
मनुष्यका अधिकार है । उसके बिना मनुष्य कुछ नहीं है । वह जो 
वह उसकी ही वजहसे हूँ । यद्दी उसके स्वभावकी ब्रुनियादी इंटे 
। वह ले उन्‍हें (स्त्रामीके तौरपर) रखता हँ, न उन्हें ऐसी सजीव, 
निम्चायक, नियामक भक््तियाँ---विव्य परम गक्तिया--बनाता हैं, जिनके 
कि प्रतिरोधके वह खिलाफ जा सके । 

फ्रवेखाखर्न वतलाबा- मनुष्यके लिए परमतत्त्व (श्रेप्ठतम वस्तु) 
उसका अपना स्वभाव हे । मनोमावसे जिस विव्य स्वभावका पता लगता 
है, वह वल्तुत. और कद नहीं। वह है खुद अपने प्रति आवन्दविभोर 
हो प्रसन्चताकी भावत्रा, अपने ही भीतरकी आवन्द्मयता ।/ उसने धर्मके 
मारके बारेगें कहा--जहाँ “इच्चिय्रोंके श्रत्यक्षमें विषय (<॑वस्तु)-संवंती 
तेतनाकों अपनी (श्रात्मांकी) चेतनासे फर्क किया जा सकता हैं; वर्मेमें 
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विषय-चेतना भौर आत्मचेतना एक बना दी जाती है।” वस्तुत. मनुष्यकी 
आ्रात्मचेतनाकीं एक स्वतंत्र भ्रस्तित्वके तौरपर आसमानपर चढ़ाना, धर्म 
है। इसी तरह उसे पूजाकी वस्तु बनाया जाता है। फ्वेरबाख़ने इसे साफ 
करते हुए कहा--- 

“किसी मनृष्यके जसे विचार, जैसी प्रवृत्तियाँ होती हे, वैसा ही उसका 
ईबवर होता है, जितने मृल्यका मनुष्य होता है, उतना ही उसका ईर्वर 
होता है, उससे भ्रधिक नहीं। ईव्वर-सबंधी चेतना (--चिन्तन) ग्रात्म 
(अपनी ) -वेतना है, ईश्वर-संबधी ज्ञान (उसका) भ्रात्म (--अपना)-शञान 
है। उसके ईश्वरसे तू उस मनुष्यकों जानता है, और उस मनुष्यसे उसके 
ईदवरकों; दोनो (मनुष्य और उसका ईइवर) एक हे ।” 

दिव्यतत्त्व मानवीय है, इसकी आ्रालोचना करनेके बाद वह फिर कहता 

“धर्म (-मजहब )-संबधी विकास ' ' ' विशेषकर इस तरह पाया जाता 
है, कि मनृष्य ईइवरकों भ्रधिकाधिक कल्पित करता है, और अधिकाधिक 
अपनेपर लगाता है। ईइवरीय वाणीके सबंधमें यह बात खास तौरसे स्पष्ट 
है। पीछेंके यूग या संस्कृत जनोके लिए जो बात प्रकृति या बुद्धिसे 
मिली होती है, वही बात पहिलेके यूग या अ-सस्क्ृत जनोकों ईइवर-प्रदत्त 
(मालूम होती) थी... 

“इस्राइलियो (ज्न्यहदी धर्मानुयायियो)के अनुसार ईसाई स्वतंत्र 
विचारवाला (--धर्मकी पाबदीसे मुक्त) है। बातोंमे इस तरह परिवर्तन 
होता है । जो कल तक धर्म (--मजहब) था, आज वह वैसा नही रह गया 
है; जो भ्राज नास्तिकवादं है, कल वहीं धर्म होगा।” 

धमंका वास्तविक सार क्या है, इसके बारेमें उसका कहना है-- 

“धर्म मनृष्यकों भ्रपने आपसे अलग कराता है; (इसके कारण) वह 
(मनुष्य) अपने सामने तथा अपने प्रतिवादीके तौरपर ईद्वरकों ला रखता 
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है । ईश्वर वह है, जो कि मनुष्य तही हे--मनुष्य वह है, जो कि ईदवर नहीं 
है 5 

“ईढवर और मनुष्य दो विरोधी छोर है; ईववर पूर्णतया भावरूप, 
वास्तविकताओका योग है, मनुष्य पूर्णतया अभावरूप, सभी भ्रभावोंका योग 
है।... 

“परन्तु धर्ममें मनृष्य अपने निजी अन्तहित स्वभावपर ध्यान करता 
है । इसलिए यह दिखलाना होगा, कि यह प्रतिवाद, यह ईश्वर और मनुष्य- 
का विभाजन--जिसे लेकर कि धर्म (अपना काम) शुरू करता है-- 
मनुष्यका उसके अपने स्वभावसे विभाजन करता है।” 

अपने ग्रंथके दूसरे भागमे फ्वेरबाखने धर्मेके भूठे (अर्थात्‌ मज़हबी) 
सारपर विवेचन करते हुए कहा है--- 

“धर्मेके लिए संपूर्ण वास्तविक मनुष्य, प्रकृतिका वह भाग है, जोकि 
व्यावहारिक है, जोकि निश्चय करता है, जो' कि समक-बूककर (स्वीकार 
किये) लक्ष्योके अनुसार काम करता है. . , .जो कि जगत्‌को उसके श्रपने 
भीतर नही सोचता, बल्कि सोचता है उन्ही लक्ष्यो या आकाक्षाओंके सबंधसे। 
इसका परिणाम यह होता है कि जो कुछ व्यावहारिक चेतनाके पीछे 
छिपा रखा गया है, तो भी जो सिद्धान्तका आवश्यक विषय है, उसे मनुष्य 
और  प्रकृतिके बाहर एक खास वैयक्तिक सत्ताके भीतर ले जाता है ।--- 
यहाँ सिद्धान्त बहुत मौलिक और व्यापक श्र्थमे लिया गया हे, जिसमें 
वास्तविक (जगतृ-सबधी) चिन्तन और अनुभव (+--प्रयोग)के सिद्धान्त, 
तथा बुद्धि (>-तर्क) भौर साइसके (सिद्धान्त) शामिल हे ।” 

इसी कारणसे फ़्वेरबाख जोर देता है, कि हम ईसाइयत (भर्म)से 
ऊपर उठे। धर्म भूठे तौरसे मनुष्य और उसकी भ्रावश्यक सत्ताके बीचके 
संबधकों उलट देता है, और मनुष्यको खुद मानवीय स्वभावके सारको 
पूजने उसपर विश्वास करनेके लिए परामश देता है। ऐसी प्रवृतिका विरोध 
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करते हुए फ्वेरबाख बतलाता है कि 'मनुष्यकी उच्चतम सत्ता, उसका ईदवर 
वह स्वयं हैं ।” 'धर्मका झ्ादि, मध्य और भ्रन्त मानव है ।” यहाँ फ्वेर- 
बाख धर्मको एक खास अथमे प्रयुक्त करता हे---मानवता-धर्म | वह फिर 
कहता है--- 

“धरम आत्म-चेतताका प्रथम स्वरूप है । धर्म पवित्र (चीज) है, क्योकि 
वह प्राथमिक चेतनाकी कथाएं हे। किन्तु जो चीज धर्ममे प्रथम स्थान 
रखता है--अर्थात्‌ ईश्वर-.... . . .वह खुद और सत्त्यके अनुसार दूसरे 
(दर्जेका) है क्योकि वह वस्तुरूपेण सोचा गया मनुष्यका स्वभाव मात्र है , 
और जो चीज धर्मके लिए दूसरे दर्जेकी ह--अर्थात्‌ मावव--उसे प्रथम 
बनाता और घोषित करना होगा। सानवके लिए प्रेम शाखा-स्थानीय 
प्रेम नही होना चाहिए, उसे मूलस्थानीय होना चाहिए। यदि मानवीय 
स्वभाव मानवके लिए श्रेष्ठतम स्वभाव हे, तो, व्यवहारत , मनृष्यके प्रति 
मनुष्यके प्रेमको भी उच्चतम और प्रथम नियम बनाना चाहिए। मनुष्य 
मनुध्यके लिए ईश्वर है यह महान्‌ व्यावहारिक सिद्धान्त है, यह धुरी है, 
जिसपर कि जगतृका इतिहास चक्कर काटता है ।”' 

इस उद्धरणसे मालूम होता है, कि फ्वेरबाख यद्यपि धर्मकी कडी 
दार्शनिक आलोचना करता है, किन्तु साथ ही आ्राजके नास्तिकवादकों 
कलका धर्म भी देखना चाहता है । वह भौतिकवादकों धर्मके सिहासनपर 
बेगवा चाहता था ।--“भानव श्ौर पशुके बीचका वास्तविक भेद धर्मका 
भाधार है। पशुओमे धर्म नही है ।/ ---यह भी इसी बातकों बतलाता 
है 

* फ्वेरबाख़ यद्यपि धर्म शब्दको खारिज नही करना चाहता था, किन्तु 
उसके विचार धर्म-विरोधी तथा भौतिकवादके समर्थक थे--खासकर धर्मके 
दुगंके भीतर पहुँचकर वह वैसा ही काम करना चाहते थे। भला यह धर्म 
तथा सत्ताधारियोके पिट्ठओोको कब पसन्द आ सकता था ? प्रोफेसर 





+ वहीं, ?? थ/०ण्यः वहीं, 7 
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डूरियते फ्देरबाखके खिलाफ कलम चलाई थी, जिसका कि उत्तर १८८८ 
ई० में एच्गेल्सने अपने ग्रंथ लुड्विय फ्वेरवाख से दिया। 


जा 
३-माकूस्‌ ( ९०१८-७३ ३० ) 

काले माकेसूका जन्म राइवलेण्डके ट्रेदेज़ नयरमे हुआ था। उत्तदे बोच, 
बलित और जेनाके विश्वविद्यालगेंगें शिक्षा पाईं। जेनामे उतने देमोकितु 
और एपीकृरुके प्राकृतिक दर्शत पर तिबंध लिखा था, जिसपर उसे पी-एच७ 
डी० (दर्शनाचार्य )की उगधि मिली । मार्कस्‌ भौतिकवादी बनदेसे पहिले 
हेगेलके दशनका अनुयायी था। राजनीतिक, सामाजिक विचार उत्तके 
श्रू हीते उग्र थे, इसलिए जमेतीका कोई विश्वविद्यालय उसे अध्यापक क्‍यों 
रखने लगा। साकूसूने पत्रकारकलाकों अपताया और २४ सालकी उम्नमे 
“राइनिश्‌ जाइट्ड'” पत्रका सपादक बना। किन्तु,प्रुशिदत सरकार उसे बहुत 
खतरवाक समझती थी, जिसके कारण देश छोड़कर माकसकों विदेशोंमे 
मारानमारा फिरना पड़ा। पहिले वह पेरिसमे रहा, फिर बुश्चेल्त (बेलू- 
जियम) मे । वहाँकी सरकारोंने भी प्रुशियाके चाराज़ होदेके डरते माकेसुको 
चले जानेको कहा और अन्तमे मास १८४६ से लंदन चला गया। 
उसने बाकी जीवन वही बिताया।' 

सारकंस्‌ दर्शनका विद्यार्थी विश्वविद्यालय हीते था, और खुद भी एक 
प्रथम श्रेणीका दाशैनिक था; कित्तु उसके सामाजिक और राजनीतिक 
विचार इतने उम्र, अहितीय और दृढ थे, कि उसका नाम जितना एक 
समाजशास्त्र, अर्थनीति और राजदीतिके महान्‌ विचारकके तौरपर सशहूर 
है, उतना दाशनिकके तौरपर चही। इसने एक कारण और भी है। 
कलाकी भाँति दर्शन भी बेठे-ठाले सम्पत्ति-शालियोके मनोर॑जवका विषय 
है। वह जिस तरहका दर्शन चाहते ,हे, माकेसुका दशेन वेसा नहीं 

है; फिर मारकंसको वह क्यो दाशनिकोमे गिनते लगे ? 








* विशेषके लिए देखो मेरा “सावव समाज ॥ ४०६-१० 
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भाकसके दर्शनके बारेमे हम खास तौरसे वैज्ञानिक भौतिकवाद” 
लिखने जा रहे है, इसलिए यहाँ दुहरानेकी जरूरत नही है। 

(१) माकसीय दशनका विकास--आधुनिक यूगके प्रभौतिकवादी 
यूरोपीय दर्शनोका चरम विकास हेगेलके दरशनके रूपमे हुआ, और सारे मानव 
इतिहासके भौतिकवादी, वस्तुवादी दशनोका चरम विकास मार्कंसके दर्शनमे। 

प्राचीन यूनानंके युनिक दाशेनिक भौतिक तत्त्वकों सभी वस्तुओका 
मूल, भौर चेतनाके लिए भी पर्याप्त समभते थे, इसीलिए उन्हें भूतात्म- 
वादी' कहा जाता था। स्तोइक भी भौतिक तत्त्वसे इन्कार नही करते थे, 
किन्तु भौतिकवादका ज्यादा विकास देमोक्रितु और एपीक्रुने किया, जिनपर 
कि मार्कसूने विश्वविद्यालयके लिए अपना निबंध लिखा था। रोमके लुक्े- 
शियसने अपने समयमे भौतिकवादका भडा नीचे गिरने नही दिया। सध्य- 
युगमे विचार-स्वातत्यके लिए जेसे गुजाइश नही थी, उसी तरह भौतिकवाद- 
के लिए भी झ्रवकाश नहीं था। मध्ययुगसे बाहर निकलते ही हम युरोपमे 
बारुव स्पिनोजाकों देखते हे, जो है तो विज्ञानवादी, किन्तु उसके विचार 
ज्यादातर यूनानी भूतात्मवादियोंकी तरहके हे । इंगलैण्डमे टामस्‌ हॉब्स 
(१५८८-१६७६) ने भौतिकवादको जगाया । अ्रठारहवी सदीमे फ्रेच क्रान्ति 
(१७९२ ई०)के पहिले जो विचार-स्वातंत्रयकी बाढ़ आई थी, उसने दी- 
देरो, हेल्वेशियो, दोलबाशू, लामेत्री, जैसे भौतिकवादी दाशनिक पैदा 
किये। उन्नीसवी सदीमे लुड्विंग प्वेरबाखने भौतिकवादपर कलम उठाई 
थी। प्वेरबाख॒का प्रभाव माकंसूपर भी पडा था। मार्व॑सूने हेगेलकी 
इन्दात्मक प्रक्रियसे मिलाकर भौतिकवादी दर्शतका पूर्णझप हमारे सामने 
पेश किया, और साथ ही दर्शनको कल्पनाक्षेत्रमें बौद्धिक व्यायाम करनेवाला 
ते बना उसका प्रयोग समाजशास्त्रमें किया । 


* [7]020% हुलो--हेवला, भूत, ज्ञौए--जीवन, शत्मा। 
) इसका भुख्य ग्रंथ 978/2775 06 ]2 र४/प/८ १७७० में प्रका- 
शित हुआ। 
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विन्नाववादी बारा सनाजनास्त्रमें बंध और रहस्ववाद छोड़ भर कछ 
पैदा करती । वह समाजकी व्यवस्थामें किसी तरहका दखल देनेकी जगह 
परमतत्त्व, अनेयपर विश्वास, श्रद्धा रखनेकी भिक्षामात्र दे सकती 
लेकिन नाकसीय दर्भनके विचार इससे विल्कूल उलदे हैे। मानव- 
जातिकी भाँति ही मानव समाज--उसकी आर्थिक, धाभिक व्यवस्था--- 
अक्षतिकी उपज हैं। वह प्रक्ृतिके अवीन है, और तभी तक अ्रपना अध्तित्व 


कि 


न (जि | १ 
तर मिल (] 


ह्वी न्सनाज कायम हू । 
“भहान्‌ मानसिक संस्कृति,” भव्य विचार,” “विव्य चिन्तन --चाहे 


किक हा 


कंस ही बड़े-बड़े मब्दोंकों इस्तेमाल कीजिए; है वह सभी भौतिक उपजकी 





अववा--- 
“भूखे भजन न होय योपाला । लेले अपनी कंठी माला ॥।* 
ब्यनके लिए अवस्तर कब आया ? जब कि प्रकृतिपर मनृष्यकी भक्ति 
ज्याद बढ़ी, मनृष्यक्ते श्रमकी उपजमें वृद्धि हुई; उसका सारा समय खाे- 
परहननेकी चीजोक्ति संपादनमें ही नहीं लगकर कुछ बचने लगा, तथा बेंठे- 
उले व्यक्तिके लिए दूसरे भी काम करनेकों तैयार हुए । जब इस तरह 
ग्रादमी कामसे मृत्तत रहता हे, उसी समय वह सोचने, तक-वितरक करने, 


दा, 
बाॉजिना वचान, 


तर 


2०. 


भव्य संस्कृति,” ब्रह्म-जाव पैदा करनेमे समय हो सकता 

। ओर जबगहोंकी भाँति समाजमें भी भौतिक तत्व वा प्रकृतिही मचकी 
माँ है, नत प्रकृतिका जचक नही । 

भौतिकवाद मावस-जीवव की विशेषताओंकी व्याल्या जितना अच्छी 

सकता हूं, विनानवाद वसा नहीं कर सकता; क्योंकि विभानवाद 

हैँ, क्रि विचार या विनानका पृथिवी और उसकी वस्तुओंसे कोई 


न्णु ॥जोी 
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सबंध नही है, वह अपने भीतरसे उत्पन्न होता है। हेगेल अपने “दर्शन- 
इतिहास”मे कैसी ऊल-जलूल व्याख्या करता हे--- यह अच्छा (शिव), 
यह वोध . . . .ईश्वर है। ईहवर जगतृपर शासन करता है। उसके 
सस्कारका स्वरूप, उसकी योजनाकी पूर्ति विश्व इतिहास है ।” बूढे ईहवरने 
एक ही साथ बाबा आदम, बीबी होता, अयवा ऋषि-मुनि, वेश्याए, हत्यारे, 
कोढ़ी, पैदा किये; साथ ही भूख और दरिद्रता, आतशक और ताडीको पापियो- 
के दंडके लिए पैदा किया। उन्हे खुद उस तरहका पैदा किया गया हो, कि 
वह उन पापोको करे, और फिर न्यायका नाटथ किया जाये और उन्हे दड 
दिया जाये, क्या मजाक है |! और वहू भी एक दिनका नहीं, अनादिसे 
ग्रनत्त कालतक यह प्रहसत-लीला चलती रहेगी। यह है ईश्वर, जिसे कि 
धिज्ञानवादी दाशनिक फाटकसे नहीं खिड़कीके रास्ते द्रविड-प्राणायाम 
द्वारा हमारे सामने रखना चाहते हे । 

यूनानी दाशनिक पर्मेनिद--इलियातिकोके नेता--की शिक्षा थी, कि 
हर एक चीज अचल-अ्रनादि, अनन्त, एकरस, अपरिवतेनशील, ग्रविभाज्य, 
भ्रविनाी है। जेनो (३३६-२४६ ई० पू०)ने वाणके दृष्टान्तकों देकर सिद्ध 
करना चाहा, कि वाण हर क्षण किसी न किसी स्थानपर स्थित है, इसलिए 
उसकी गति भ्रमके सिवा कुछ नही है। इस प्रकार जिसके चलवेको लोग 
आँखोसे साफ देखते है, उसने उससे भी इन्कार कर स्थिरवादकों दृढ़ करना 
चाहा। इसके विरुद्ध हेराव्लितुकों हम यह कहते देख चुके हे, कि संसारमे 
कोई ऐसा पदार्थ नही जो गतिशील न हो। हर एक चीज बह रही है, कोई 
चीज खडी नही है ('पान्त रेह”)। उसी नदीमे हम दो बार नही 
उतर सकते, क्योकि दूसरी बारः उतरते वक्‍त वह दूसरी ही नदी होगी । 
उसके साथी ऋतिलोने कहा, “उसी नदीमे दो बार उतरना असभव 
है, क्योंकि नदी लगातार बदल रही है।” परमाणुवादी देमोक्रितुने 
गति--खासकर परमाणुओंकी गति--को सभी वस्तुओका आधार बत- 
लाया। हेगेलने गति तथा भवति (--अ-वर्तमानका वत्तेमान होता)का 
समर्थन किया। 
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षूः 


(२) दशेन--गठि, परिवरतंनवाद हेगरेलके दर्शतक्का भाधार है 
हेगेलके इस गतिवादका और संस्कार करके माकेसूने अपने दरशदकी स्थापना 
की | विश्व और उसके सजीव--विजींव वस्तुओं और सनाजकों भी दो 
दृष्टियोंसे देखा जाता है, एक तो पर्मेनिद या जेनोकी सोत्ति उन्हें स्थिर 





स्थिरवाद: दसरे हे और हेगेलका किक 
झचल मानता--स्थिरवाद; दूसरे हेराक्लितु और हेगेलूक्ा गतिवाद (क्षपिक 
हा जी] क्षण पर हि प्रिवर्तंतवाद प्रकृति हे 
वाद (->क्षण-क्षण परिवरत्तेतवाद) । प्रक्ृोति स्थिरवादके विरुद्ध हें, इसे 


[कक 
पा 


जैसे राहका सीधा सादा बठोही कह तकता है, वैसे ही भाइच्स्टाइन मे 
बतलाता हैँं। जिच तारोंकों कित्ती समय पचल और स्थिर समझा जाता 
था, आज उनके वारेने हवन जानते है, कि वह कई हजार मील प्रति घंटेकी 
चालसे दौड रहे हे । पिडोंके अत्यत सूक्ष्म मंशा परमाणु दौड़ रहे है, और 
उनके भी सबसे छोटे ऋवबव एलेकट्रव परसाणुके भीतर चक्कर काटते 
तया वक्षासे दूसरी कक्षाक्ी ओर भागते देखे जाते हे ।' वृक्ष, पशु चाल 
वही नही हे, जैसा कि उन्हे “ईइ्वरने कभी ब्वाया ध्य। झाजके प्राणी 
वनस्पति बिल्कुल दूसरे है, इसे आप भूगभेशास्तते जानते है । आज कहाँ 
पता है, उन महान्‌ सरीसृपोका जो तिमहले सकानके बरावर ऊँचे तया एक 
पूरी मालयाडी-ट्रेनके बरादर लम्बे होते थे।। करोड़ों दर्ष पहिले यह पृणिवी 
जिसकी थी, भ्राज उनका कोई नामलेवा भी वही रह गया। उतस्त समय चे 
आमका पता था, न देवदारका, न उत्त वक्‍तके जंगलोंमे हिरन, भेड़, बकरी, 
गाय, या नीलगायका पता था। बानर, नर-बानर और नर तो ब्हुत 
पीछे आये। सर्वेशक्तिमान्‌ खुदा वेचारा सृष्टि बनाते वक्त इन्हें बनानेमे 
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याकंशायरके सूत्रों, अनरक्त-त्ट्रावरी, काले गुलावकों पैदा कर उनकी 
नसलकों जारी रख सकता है। 

इस प्रकार इसमे कोई शक नही है, कि विश्वमे कोई स्थिर दस्तु नही है। 
में जिस चीडके वक्‍तको चौकी बनाकर इस वक्‍त लिख रहा है, वह भी क्षण- 
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क्षण बदल रही है, किन्तु बदलना जिन परमाणुओ, एलेकट्रनोके रूपमे हो 
रहा है, उन्हे हम श्राँखोसे देख नहीं सकते । यदि हमारी श्रॉखोंकी ताकत 
करोडगना होती है, तो हम अपनी इस छोटीसी “चौकी को उडते हुए सूक्ष्म 
कणोका समूह मात्र देखते। ये कण बहुत,धीरे-धीरे, भौर भ्रलग-अलग समय 
“चौकी की सीमा पार करते है, इसीलिए चौकीको जीण-शी्ण होकर टूटने- 
में भ्रभी देर लगेगी, शायद तबतक यहाँ देवलीमे रहकर लिखनेकी मुभे 
जरूरत नही रहेगी.। 

निरन्तर गतिशील भौतिकतत्त्व इस विश्वके मूल उपादान हूँ । 
किसी बाह्य दृह्यको देखते वक्‍त हमको बाहरी दिखलावटी स्थिरताकों नही 
लेना चाहिए, हमे उसे उसके भीतरकी अवस्थामे देखना चाहिए। फिर 
हमे पता लग जायेगा, कि गतिवाद विश्वका अपना दशन है । गतिवादकों 
ही हन्दवाद भी कहते हे । 

(क) इन्दवाद--हेराविलितु शौर हेगेलू-और बुद्धको भी ले 
लीजिये--गतिवाद, भ्रनित्यतावाद, क्षणिकवादके आचाये थे, दर्शनकी व्याख्या 
करते वक्‍त वे दृन्दवादपर पहुँचे। हेराक्लितुने कहा-- विरोधिता (--6) 
सभी सुखोकी माँ है ।” हेगेलूने कहा “विरोध वह शक्ति है, जो कि चीजोको 
चालित करती है ।” विरोध क्या है ? पहिलीकी स्थितिमे गडबडी पेंदा 
करना। इसे दृद्वगाद इसलिए कहा जाता है, क्योकि इस वांदमे परिवर्तनका 
कारण वस्तुओं, सामाजिक संस्थाओमे पारस्परिक विरोध या इन्द्रकों मानते 
है । हेगेलने हन्द्रवादको सिर्फ विचारोंके क्षेत्र तक ही सीमित रखा, किन्तु 
मारकंसने इसे समाज और, उसकी संस्थाओं तथा दूसरी जगहोमे भी एकसा 
लाग बतलाया। वाद, प्रतिवाद, संवादका दष्टान्त हम दे चुके हूं । द्वन्द्द- 
बादके इन अ्रवयवोका उपयोग प्राणिविकासमे देखिए : लकाशायरमे सफंद 
रगके तेलचट्टे जैसे फर्तिगे थे। वहाँ मिले खडी हो जाती है, जिनके धुएँसे 
धरती, वृक्ष, मकान सभी काले रंगके हो जाते है। जितने तेलचट्टे श्रब भी 


१ [09] ९८९८. * देखो “वेज्ञानिक भौतिकवाद” पृष्ठ १४ 


३५६ दर्शन-दिगददान [ श्रध्याथ १२ 


० | & न क। 


सफंद हे, उन्हें उस काली जमीनमे दूरसे ही देखकर पक्षी तथा दूसरे क्ृमि- 


भक्षी प्राणी खा रहे है, डर है, कि कुछ ही समयमें “तेलचट्टे” नामणेप रह 
जायेंगे। उसी समय उसी ध्रएका एक ऐसा रासायनिक प्रभाव पडता हूँ, 
कि उनमे जाति-परिवर्तन होकर स्थायी पृण्तोके लिए काले तेलचट्टे पैदा 
हो जाते है । धीरे-बीरे उनकी श्औलाद बढ चलती हूँ । इस बीचमे सफेद 
तेलचट्रे बढ़ी तेजीके याथ भक्षक प्राणियोके पेटमे चले जाते हे । दस वर्ष 
वाद लोग प्रश्न करते हे--पहिले यहाँ सफेद तेलचट्टे बहुत थे, कहाँ 
गये बह ” और ये काले फर्तिगे कहाँसे चले आये ?” यहाँ भी दृ्दहबाद 
हमारे काम आता ह ।--(१) सफंद 'तिलचट्टा” था, (२) फिर प्रतिकूल 
परिस्थिति--सभी चोंजोका काला होना--उपस्थिति हुई और परिस्थिति- 
का उनमे इन्द्र चला, (३) अन्तम जाति-परिवर्तनसे काले तेलचट्टे पैदा 
हुए, जिनका रग काली परिस्थितिम छिप जाता है, और भक्षकोंकों उनके 
ढूँढनेमें काफी श्रम श्र समय लगाना पडता हैँ । इसलिए वह बचकर 
बढ़ने लगते है । पहिली अवस्था घाद, दूसरी विरोधी अ्रवस्था प्रतिवाद हैं, 
दोनोंके इसे तीसरी नई चीज जो पैदा हुई, वह संवाद हैँ । सवादको 
अ्वस्थामें जो काला फर्तिगा हमारे सामने श्राया हैँ, वह वही सफेद 
फर्तिगा नहीं हँ--उसकी अगली पीढियाँ सभी काले फतिगोकी हेँ। वह 
एक नई चीज, नई जाति है । यह ऊपरी चमडेका परिवरत्तेत नही वल्कि 
अन्तस्तमका परिवत्तेन, आनुवरशिकताका परिवत्तंन (+-जाति-परिवत्तंन) 
हें । उस परिवत्तंनकों “दन्द्वात्यक परिवत्तन”' कहते हे । 

हमने देखा कि गति था क्षणिकवादको मानते ही हम दन्द् या विरोधपर 
पहुँच जाते है । ऊपरके फत्तिगरेवाले दृष्टान्तमें हमने फतिगे और परिस्थिति- 
को एक समय देखा, उस वक्‍त उन दो विरोधियोका समागम द्द्के रूपमे 
हुआ | गोया इन्द्रवाद इस प्रकार हमें विरोधियोके समागर्मा पर पहुँचाता 
हूँ । वाद, प्रतिवादका कगड्य मिटा संवादमे, जिसे कि दद्वात्मक परिवत्तेन 
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हमने बतलाया। यह परिवत्तंत मौलिक परिवत्तंन है। यहाँ वस्तु ऊपरसे 
ही नहीं बल्कि अपने गृणोमे परिवत्तेन हो जाती हे--जेसे कि अगली 
सन्‍्तानों तकके लिए भी बदल गये लकाशायरके तेलचट्रोने दिखलाया। इसे 
गुणात्मक-परिवर्तत कहते हे। वादकों मिटाना चाहता है प्रतिवाद, 
प्रतिवादका प्रतिकार फिर सवाद करता है। इस प्रकार वादका अ्रभाव' 
प्रतिवादसे होता है, और प्रतिवादका अभाव सवादसे श्रर्थात्‌ सवाद अभावका 
अभाव या प्रतिषेधका प्रतिषेध| है । बिच्छूका बच्चा मॉँकों खाकर बाहर 
निकलता हे, यह कहावत गलत हे, किन्तु “प्रतिषेधका प्रतिषेष/ को समभने- 
केलिए यह एक अ्रच्छा उदाहरण हैँ । पहिले दादी बिच्छू थी, उसको खतम 
(>प्रतिषेध) कर माँ बिच्छू पैदा हुई, फिर उसे भी खतमकर बेटी बिच्छू 
पैदा हुईं। पहिली पीढीका प्रतिषेध दूसरी पीढी है, और दूसरीका तीसरी 
पीढी प्रतिषेधका प्रतिषेध हे । चाहे विचारोका विकास हो चाहे प्राणीका 
विकास, सभी जगह यह प्रतिषेधका प्रतिषेध देखा जाता है। 

विरोधि-समागम, गुणात्मक-परिवत्तेन, तथा प्रतिषेधका प्रतिषेधके 
बारेमे हम अपनी दूसरी पुस्तक मे लिखनेवाले हे, इसलिए यहाँ इसे इतने 
पर ही समाप्त करते हे । ह 

(ख) विज्ञानबादकी आलोचना--विज्ञानवादियोमे चाहे कान्टको 
लीजिए या बकलेको, सबका जोर इसपर है, कि साइसवेत्ता जिस दुनिया 
पर प्रयोग करते हे, वह गलत है । साइसवेत्ताकी वास्तविक दुनिया क्या है, 
इसे जानते ही नही, वास्तविक दुनिया ( --विज्ञान जगत्‌ ) का जो आभास मन 
उत्पन्न करता है, वह तो सिर्फ उसीको जान सकते हे । वह कार्य-कारणकों 
साबित नहीं कर सकते। लोहासे आपको दागा जा रहा है। आप यहाँ 
क्या जानते है ? लोहेका लाल रंग, और बदनमे भ्राँच। रग भर भाँचके 
अतिरिक्त भ्राप कुछ नही जानते और यह दोनो मनकी कल्पना है। इस 
प्रकार साइसके नियम या सभावनाएं मनकी आदत मात्र हे । 
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मार्कूसवादका कहना हैः श्राप किसी चीजकों जानते हे, तो उसमे विचार 
ज़रूर शामिल रहता है, लेकिन इसका मतलब यह नहीं कि आप लाल और 
आाँच मात्र ही जानते है । ज्ञानका होना ही भ्रसभव हो जायगा, यदि वस्तुकी 
सत्तासे भ्राप इन्कार करते हे । जिस वक्‍त आप ज्ञानके अ्रस्तित्वकों स्वीकार 
करते है, उसी वक्‍त ज्ञाता और जशेयकों भी स्वीकार कर लेते है , बिना जानने- 
वाले और जानी जानेवाली चीजके जानना कैसा ? बिना उसके सबंधके 
हम झुयालमात्रसे विश्वके श्रस्तित्वके जानकार नही होते; फिर यह श्रथ कैसे 
होता है, कि आप सिर्फ अपने विचारोके हीं जानकार हे | इच्धिय और 
विषयका जब सन्निकर्प (योग) होता है, तो पहिले-पहिल हमे वस्तुका 
पस्तित्वमात्र ज्ञात होता है--प्रत्यक्षकों दिग्ताग और धर्मकीतिने भी 
कल्पना-अपोढ (--कल्पनासे रहित) माना है। लाल रग, और आँच तो 
पीछेकी कल्पना है, जिसे वस्तुत. प्रत्यक्षमे गिनना ही नही चाहिए, प्रत्यक्ष-- 
सारे ज्ञानोका जनक--हमे पहिले-पहिल वस्तुके भ्रस्तित्वका ज्ञान कराता 
है। यह ठीक है कि हम विषयकों पूर्णतया नही जानते, उसके बारेमे सब 
कुछ नही जानते, लेकिन उसके श्रस्तित्वको श्रच्छी तरह जानते हे, इसमे तो 
शककी गुजाइश नही । इन्द्रिय-साक्षात्कार हमे थोडासा वस्तुके बारेमे बत 
लाता है, ओर जो बतलाता हैँ वह सापेक्ष होता है । विज्ञानवादमे यदि 
कोई सचाई हो सकती है, तो यही सापेक्षता है, जो कि सभी ज्ञानोपर 
लागू है। 

प्रकृति वाह्य पदार्थेक तौरपर मौजूद है, यह निश्चित है । लेकिन 
वह पूर्णहपेण क्या है, यह उसका रहस्य है, जिसका खोलना उसके स्वभावमे 
नही है। हमे वह परिस्थितियोकों बतलाती है, उन परिस्थितियोके रूपमे 
हम प्रकृतिकों देखते है । सभी प्रत्यक्ष विशेष या वैयक्तिक प्रत्यक्ष है, जो कि 
खास परिस्थितियोंमे होता है । शुद्ध प्रत्यक्ष--विशेष विषय और परिस्थिति 
से रहित--कभी नहीं होता। हम सदा वस्तुओके विशेष रूपको ही' 
प्रत्यक्ष करते है । हम सीधी छंडीको पानीमे खडा करनेपर वक्र (टेढी 
मेढी), छोटी या लाल प्रकाशसे प्रकाशित देखते हे । यह वक्रता, छोटापन 
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और लाली सिर्फ छडीका रूप नही है, बल्कि उस परिस्थितिमे देखी गई 
छुडीके रूप हे। 

अतएव ज्ञान वास्तविकताका आभास है, किन्तु आभासमात्र नही है। 
वह दृष्टिकोण और ज्ञाताके प्रयोजन--इसीलिए ऐतिहासिक विकासकी 
खास अंवस्था--से बिल्कूल सापेक्ष है; देश-कालकी परिस्थितिको हटा 
कर वस्तुका ज्ञान नही हो सकता । प्रकृतिका ज्ञान होता ही नही”, भर 
“वह सदा सापेक्ष ही होता है” इसमे उतना ही अन्तर है, जितना हाँ” और 
“नही” मे। मार्कसवाद सापेक्ष ज्ञानकों बिल्कुल सभव मानता है, जिससे 
साइंसकी गवेषणाझ्रोंका समर्थन होता है; विज्ञानवाद वस्तुकी सत्तासे ही 
इन्कार करके ज्ञानकों असंभव बना देता है, जिससे साइसको भी वह त्याज्य 
ठहराता है । 

(ग) भीतिक बाद और सन--जब हम विज्ञानवादके गंधर्व-नगरसे 
नीचे उतरकर जरा वास्तविक जगतृमे ग्राते है, तो फिरक्या देखते है--भौतिक 
तत्त्व, प्राकंतिक जगत्‌ मनकी उपज नही है, बल्कि भौतिक तत्त्वकी उपज मन 
है। पृथिवी प्राय. दो अरब वर्ष पुरानी है। जीव कूछ करोड वर्ष पुराने, लेकिन 
उन जीवोके पास “जगत बनावेवाला” मन नहीं था। मनुष्यकी उत्पत्ति 
ज्यादासे ज्यादा १० लाख वर्ष तक ले जाईं जा सकती है, किन्तु जावा, चीन 
या नेश्रन्डथेल मानवके पास भी ऐसा मन नही था, जो “विश्व/को बनाता । 
विश्व बनानेवाला” मन सिर्फ पिछले ढाईं हजार वर्षसे दाशेनिकोकी पिनक 
में पैदा हुआ। गोया दो अरब वर्षसे कुछ लाख वर्ष पहिले तक किसी तरहके 
भनका पता नही था, और इस सारे समयमे भौतिक तत्व मौजूद थे। फिर 
इस हालके बच्चे मनको भौतिक तत्वोंका जनक कहना क्या बेटेको बापका 
बाप बनाना नही है ? मूल भौतिकतत्त्वोसे परमाणु, श्रणु, भ्रणु-गुच्छुक, 
फिर झ्ारभिक निर्जीव क्षुद्र पिड, तथा जीव-भ्रजीवके बीचके विरस' और 
बेकूटीरिया जेंसे एक सेलवाले अत्यन्त सूक्ष्म सत्त्त बने। एक सेलवाले 
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प्राणियोसे क्रश विकास होते-होते अस्थि-रहित, अस्थिधारी, स्तनधारी 
जीव, यहाँ तक कि कुछ लाख वे पहिले मनुष्य आ मौजूद हुआ। यह सारा 
सिलसिला यह नहीं वतलाता, कि आरम्भमे मन था, उसने सोचा कि जगत्‌ 
हो जाये, और उसकी कल्पना जगत्‌ रूपमे देखी जाने लगी। सारा साइस 
तथा भूगर्भशास्त्र एवं विकास सिद्धान्त हमे यही वतलाते है, कि भौतिक तत्त्व 
प्राणीसे पहिले मौजूद थे, प्राणी वादकी परिस्थितिकी उपज है। मन प्राणीकी 
भी पिछली अवस्थामे उत्पन्न हुआ है। इस प्रकार साफ है कि मन भौतिक 
तत्त्वोकी उपज है । 

उपज होनेका यह अर्थ नहीं समभना चाहिए, कि मन भौतिक 
तत्त्व है। भौतिक तत्त्व सदा बदल रहे है, जिससे परिस्थितिमें गडबडी, 
विरोध (--हन्द्र) गुरू होता है, जिससे दन्द्ात्मक परिवत्तेन--गुणात्मक- 
परिवत्तंन--होता है। गुणात्मक-परिवत्तेन हो जानेके बाद हम उसे 
“वही चीज” नही कह सकते, क्योकि गुणात्मक-परिवत्तंन एक विल्कुल 
नई वस्तु हमारे सामने उपस्थित करता है। मन इसी तरहका 
भौतिकतत्त्वोसे गुणात्मक-परिवर्तत है । वह भौतिक तत्त्वोंसे पैदा हुआ है, 
किन्तु भौतिक तत्त्व नही है । 


ब्रयोदश अध्याय 
बीसवों सदीके दाशनिक 


“ बीसवी सदीमे साइसकी प्रगति और भी तेज हुईं। मनुष्य हवामे उसी 
तरह बेधडक उडने लगा है, जिस तरह अबतक वह समुद्रमे “तर” रहा 
था। उसके कानकी शक्ति इतनी बढ गई है, कि वह हजारो मीलो दूरके 
शब्दो--खबरों, गानो--को सुनता है। उसकी अआँखकी ज्योति इतनी बढ 
रही है, कि हजारो मील' दूरके दृश्य भी उसके सामने आने लगे हे, 
यद्पि इसमे भ्रभी और विकासकी जरूरत हे । पिछली शताब्दीने जिन 
शकलो और स्वरोकों अ्रचल पत्थरकी मूर्ति तया गुफाकी प्रतिध्वनिकी 
भाँति हमारे पास पहुँचाया था, अब हम उन्हे अपने सामने सजीव-सा 
चलते-फिरते, बोलते-गाते देखते हे। श्रभी हम इसे प्रतिचित्र और, प्रति- 
ध्वनिके रूपमे देख रहे हे, लेकिन उस समयका भी आरभ हो गया है, 
जिसमे ग्रामतौरसे रक्त-मासके रूपको सीधे अपने सामने सजीवता प्रदरशेन 
करते देखेगे। यह सभी बाते कुछ शताब्दियाँ पहिले देवी चमत्कार, 
अ्मानृषिक सिद्धियों समझी जाती थी। 

मनुष्यका एक ज्ञान-क्षेत्र हे, और एक भअज्ञान-क्षेत्र। उसका अज्ञानक्षेत्र 
जब बहुत ज्यादा था, तब ईदवर, धर्मकी बहुत गुजाइश थी। भ्रज्ञान-क्षेत्रके 
खडोको जब ज्ञानने छीनकर अपना क्षेत्र बनाना चाहा, तो भअज्ञान-क्षेत्रके 
वासियो--धर्म भर ईश्वरकी स्थिति खतरेसे पड गई। उस वक्‍त अज्ञान-राज्य 
की हिमायतकेलिए 'दर्शन”का खास तौरसे जन्म हुआ । उसका मृरुय काम' 
था, खुली प्रॉंखोमे धूल फ्ोकता--नामसे बिल्कुल उल्टा जो बात दर्शानने 
ईसा-पूर्व सातवी-छठी सदीमे अपने जन्मके समयकी थी, वही उसने अरब 
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भी उठा रखा है । इसमें जक नही, दर्णनने कभी-कभी धर्म और ईद्वरका 
विरोब किया हैँ, किन्तु वह विरोव नामका था, वह बदली हुई परिस्थितिके 
अनुसार अर्घतजहिंवुध सवेस जाता की नीतिका भ्रनूसरण करनेकेलिए था। 

वीसवी सदीने सापेक्षता, दवन्तम॒के सिद्धान्त, एलेक्ट्रन, न्यूट्रन, एक्स- 
रे, आदि कितने ही साइसके ऋान्तिकारी सिद्धान्त प्रदान किये हे, इसका 
वर्णन हम “विश्वकी रूपरेखा मे कर चुके हे । इन सवने ईदवर, धर्म, परमात्म- 
तत्त्व, वस्तु-अपने-भीतर, विगानवाद सभीकेलिए खतरा उपस्थित कर दिया 
है, किन्तु ऐसे संकटके समय दार्गनिक चुप नही है। उसके जिस रुपका पर्दा 
खुल गया है, उससे तो लोगोकों भरमाया नही जा सकता; इसलिए धर्म, 
इंवर, चिरस्थापित आचारका पोयण, उन्तके जरिये नहीं हो सकता। 
कान्‍्टको हम देख चुके हे, केसे वुद्धि-सीमा-पारी वस्तु-अपने-भीतरकों मनवा- 
कर उसने धर्न, ईद्वर, आचार सवको हमारे मत्ये थोपना चाहा। यही 
वात फिखटे, हेगेलू, स्पेन्सरने भी हम देख चुके हे। 

वीसवी सदीके दार्गनिकोमे कही रावा कृष्णनके 'लौटों उपनिषदोकी 
ओर की भांति, लौटो कान्टकी ओर" कहते हुए जम॑नीमे कोहेन, विस्डेलू- 
वान्ट, हुस्तेलेंको देख रहे हे; कही यूकेत और वर्गसाँकों अध्यात्म-जीवन- 
वाद और सुजनात्नक जीवनवादका प्रचार करते देखते हें। कही विलियम्‌ 
जेम्सको प्रभाव (मनृष्यमाप) वाद”, वर्टरेड रत़लकों भूत और विनान 
दोनोंसे भिन्न अनुभयवाब्कों पृष्ट करते पा रहे हे। ये सभी दाशेनिक 
अतीतके मोहमे पडे है ।--- ते हि नो दिवसा गता.” बड़ी बुरी वीमारी 
है। किन्तु यह तभी बाते दिमागी वुनियादपर नही हो रही हे। मानव 
समाजके प्रभुवोके वर्गस्वार्थका यह तकाजा है, कि वह अतीत न होने 
पाये, नही तो वर्तेमानकी मौज उनके हाथसे जाती रहेगी। 

यहाँ हम वीसवी सदीके गरीरवाद, विनानवाद, द्वेतवाद, अनुभयवाद- 
का कुछ परिचय देना चाहते है । 





ज्प 
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0 १-ईश्वरवाद 
९-हुइटहें्ट (जल्म ९८६९ ई०) 


ए० एन्‌० ह्वाइटहेड इगलेडके मध्यम श्रेणीके एक धर्म-विश्वासी 
गणितज्ञ हे । 

दृ्शन--ह्वाइट्हेड्कों इस बातका वहुत क्षोभ है, कि प्रत्यक्ष करनेमें 
इतनी समृद्ध प्रकृति 'शब्दहीन, गधहीन, वर्णहीन, व्यर्थ ही मिरत्तर 
दौडते रहनेवाला भौतिकतत्त्व” वना दी गईं । ह्वाइटहेड अपने दर्शन-- 
शरीरवाद--द्वारा प्रकृतिको इस अध.पतनसे बचाना चाहता है। उसका दर्शन 
कार्ये-गुणों--शब्द, गध, वर्ण आदि--को ही नही, बल्कि मनुष्यके कला, 
आचार, धर्म सबधी जीवनसे सबंध रखनेवाली बातोका समर्थन करना 
चाहता है, साथ ही अपनेको विज्ञानका समर्थक भी जतलाना चाहता है । 
हमारे तजबें (>-अनुभव) सदा साकार घटनाभ्रोंके होते हे । यह घटनाएं 
अलग-अलग नही, बल्कि एक शरीरके अनेक प्रवयवोकी भाँति है । शरीर 
अपने स्वभावसे सारे झ्रवयव, तत्त्व या घटनात्नोकों प्रभावित करता है । 
ह्वाइटहेड यहाँ शरीौरको जिस भयेमे प्रयुक्त करता है, वह सारे वस्तु-सत्त्य-- 
वास्तविकता--का बोषक है, भौर वह सिफे चेतन प्राणी शरीर तक ही 
सीमित नही है । सारी प्रकृतिका यही मूल स्वरूप है । ह्वाइटहेड़के भ्रनुसार 
भौतिकणास्त्र अतिसूक्ष्म शरीर” (एलेक्ट्रन, परमाणु आदि)का अ्रध्ययन 
करता है, और प्राणिशास्त्र वडे “शरीर”का। ह्वाइटहेड्‌ प्राणी-अ्रप्राणीके 
ही नहीं मन और कायाके भेदकों भी नही मानता । मन शरीरका ही एक 
खास घटना-प्रबध है, और उसका प्रयोजन हे उच्च क्रियाओ्रका संपादन 
करना । भौतिकशास्त्रकी आ्राधुनिक प्रगतिकों लेते हुए ह्वाइटहेड मन या 
कायाकों वस्तु नहीं घटनाओं--बदलती हुई वास्तविकता--को विद्वका 
सूक्ष्तम अवयव या इकाई मानता है। इकाइयो और उनके पारस्परिक 
सवंधका योग विश्व है। बडी घदनाएं छोटी घटनाओकी अ्रवयवी 
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(>्अवयव वाले) हे, और अच्तमें सबके नीचे मूल आधार या इकाई 
परमाणुवाली घठनाएं हे। इस प्रकार ह्वाइटहेड्‌ वास्तविकताको प्रवाह या 
दीपकलिकाकी भाँति निरन्तर परिवत्तेनशील मानता है, किन्तु साथ ही 
आकृति को स्थायी मानकर एक नित्त्य पदार्थे या अफलातृके सासान्यको 
साबित करना चाहता है, “न बचनेवाले प्रवाहमे एक चीज है, जो बनी 
रहती है, नित्यताकों नष्ट करनेमे एक तत्त्व है जो कि प्रवाहके रूपमे बच 
रहता है ।” 

जिसे एक वस्तु या व्यक्ति कहा जाता है, वह वस्तुत घटनाग्रोंका समाज, 
या व्यवस्थित प्रवाह है, और उसमे कार्यकारण-धारा जारी रहती है । 
सूक्षषतम इकाई, परमाणु आदिकी घटना, विश्वमे सारी दूसरी प्राथ- 
मिक--परमाणवीय--घटनाओोंसे अलग-थलग नही, बल्कि परस्पर-सबद्ध 
घटनाश्रोका सगठित परिवार है। और इस पारस्परिक संबध भर सगठनके 
कारण यह कहा जा सकता है, कि “हर एक चीज हर समय हर जगह है ।”' 
प्रत्येक प्राथमिक (--परमाणवीय) घटना, अपनेसे पहिलेकी प्राथमिक 
घटनाकी उपज है, और उसी तरह आनेवाली घटनाकी पूर्वंगामिनी हे। 
इस प्रकार प्रत्येक प्राथमिक घटना, प्रवाहरूप होनेपर भी “पदार्थरूपेण 
अविनाशी है । 

इंश्वर--विश्वका “साथ होना”, संबद्ध होना ही ईइवर है । अलग- 
अलग वस्तुमे ईश्वर नहीं है, बल्कि वह उनका आधार शरीर” हे। 
“विश्व पूर्ण एकताके लानेमे तत्पर सान्तोका बहुत्व है ।” ईइवर “भौतिक 
वहुत्वकी खोजमे तत्पर दृष्टिकी एकता है, वह वेदना (--एहसास)केलिए 
बसी या अंकुशी, तथा इच्छाकी अनन्त भूख है ।” 

अपने सारे साइस-सम्मत” दर्शनका भ्रन्त, ह्वाइटहेड, ईश्वर धर्म और 
आचारके समर्थनमे करता है । यह क्यो ? 
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२ युकेन्‌ (१:४६-९७२६) 


यह जर्मन दाशनिक था। 


युकेनके अनुसार सर्वोच्च वास्तविकता आत्मिक जीवन, या सजीव 
आत्मा है। यह आत्मिक जीवन प्रकृति (--विश्व) से ऊपर है, किन्तु वह 
उसमे इस तरह व्याप्त है, कि उसकेलिए सीढीका काम दे सकता है। 
यह आत्मिक जीवन कूठटस्थ एकरस नही, बल्कि ग्रधिक ऊँची भ्रधिक गभीर 
आात्मिकताकी ओर वढ रहा है । ऐसी चमत्कारिक (योग जैसी) प्रक्रियाए 
है, जिनकी सहायतसे मनुष्य श्रात्मिक जीवनका ज्ञान प्राप्तकर सकता है, 
मनुष्य स्वथ इस आात्मिक जीवनकी प्रगतिमे सहायक हो सकता हैँ । साइस, 
कला, धर्म, दर्शन आदिको अन्त.प्रेरणा इसी श्रात्मिक जीवनकी तरफसे 
मिलती है, और वह उसकी प्रगतिमे भाग लेता है। सत्य मनुष्यकी कृति नहीं 
है, वह आत्मिक लोकमे मौजूद है, जिसका मनृष्यको पता भर लगाना है । 
ऐसे स्वथसिद्ध, स्वथभू सत्यकी जरूरत है, क्योकि उसके बिना श्रद्धा संभव 
नही है । सत्य मनुष्यकी नाप है, मनुष्य सत्त्यकी नाप नही हे। सत्त्य बाध्य 
करके अपने भ्रस्तित्वको' मनवाता है । सत्त्य आ्रात्मिक जीवनके अस्तित्वका 
प्रमाण है । उसका दूसरा प्रमाण यह है, जो कि कष्टके वक्‍त लोग आ्रात्मिक 
लोक या स्वर्गिक राज्यकी शरण लेते हे । 

प्रकृति भी उपेक्षणीय नहीं है । इसके भीतर भी काफी बोध है । 
मनृष्यका मन स्वय प्रकृतिकी उपज है । तो भी प्रकृति मन (आत्मा) से 
नीचे है, श्रधिक-से-अधिक यही कह सकते हे कि प्रकृति भ्रात्मिक जीवतके 
मार्गकी पहिली मजिल है। आात्मिक जीवन प्रकृतिकी उपज नही, बल्कि 
उसका मौलिक आधार तथा अन्तिम लक्ष्य हे। 

ग्रात्मिक जीवनका ज्ञान साइस या बौद्धिक तक-वितकंसे नही हो 
सकता, इसके लिए आत्मिक अनुभव--उस श्रात्मिक जीवनकी अपने भीतर 
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सर्वत्र उपस्थितिके भ्रनुभव---क्री जरूरत है । 

यही श्रात्मिक जीवन ईदेवर हैँ। धर्म मानव जीवनकों श्रात्मिक 
जीवनके उच्च गिखरपर ले जाता हूँ, उसके विना मनृष्यका अ्रस्तित्व खोखला 
सारहीन है। यूकेनूने इस प्रकार भौतिकवादके प्रभावको हटाकर दम तोडते 
ईव्वर और धर्मको हस्तावलव देना चाहा । 


( २-अनू-उभयवाद 
९० बेंगेसां (९८३९-९४ ईं० ) 


फ्रेच दार्शनिक था। हाल(१६९४० ई० ) में जम॑नी द्वारा फ़रासके पराजित 
होतेके वाद उसकी मृत्यु हुई । 

वेगेसाँकी कोशिश है, कि प्रकृति भ्ौर प्राकृतिक नियमोकों इन्कार किये 
विना विद्वकी श्राध्यात्मिकताकों सिद्ध किया जाये । इसके दर्शनकी विशेषता 
हैँ परिवत्तन (--क्षणिकता ) , क्रिया, स्वतत्रता, सृजनात्मक विकास, स्थिति, 
श्ात्मानुभूति । वेगंसाँके दर्शवकों श्रामतौरसे “परिवर्ततका दर्शन या 
“सृजनात्मक विकास” कहते हूँ । 

(१) तत्त्व--बेगंसाँके श्रनुसार असली तत्त्व न भौतिक है, न मन 
(विज्ञान), वल्कि इन दोनोसे भिन्न--अनू-उभय तत्त्व है, जिससे ही 
भौतिक तत्त्व तथा मन दोनों उपजते हे । यह मूल तत्त्व सदा परिवरत्तन- 
शील, घटना-अवाहू, लहराता जीवन, सदा नये रूपकी श्ोर बढ रहा 
जीवन है । 

(२) स्थिति--वेगंसाँ स्थिति को मानता है, किन्तु स्थिरताकी स्थिति 
को नही वल्कि प्रवाहकी स्थितिकों। “स्थिति अतीतकी लगातार प्रगति है, 
जो कि भविष्यके रूपमें वदल रही है, और ज॑से-जेसे वह भ्रागे बढ रही है 
वेसे-ही-वेंसे उसका श्राकार विगाल होता जा रहा है ।” इस प्रकार वेर्गसाँ 
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यहाँ सामखाह “स्थिति” शब्दकों घसीट रहा है, क्योकि स्थिति परिवर्तनसे 
बिल्कूल उलटी चीज है। वह और कहता है--- हमने अपने अत्यन्त बाल्यसे 
जो कृछ प्रनुभव किया हे, सोचा भौर चाहा है; वह यहाँ हमारे वत्तंमान 
के ऊपर भुक रहा है, भौर वत्तमान जिससे तुरन्त मिलनेवाला है ।, , , 
जन्मसे लेकर--तही, बल्कि जन्मसे भी पहिलेसे क्योकि श्रनुवशिकता भी 
हमारे साथ है--जों कूछ जीवनमे हमने किया है, उस इतिहासके सारके 
अतिरिक्त हम और हमारा स्वभाव और है ही क्या ? इसमे सन्देह नही कि 
हम भ्पने भूतके बहुत छोटेसे भागकों सोच सकते है, किन्तु. . . . हमारी 
चाह, सकल्प, क्रिया अपने सारे भूतकों लेकर होती है ।” बेर्गसाँ इसे 
स्थिति कहता है । यह सारे अतीतका वर्तमानमें साराकषंण हुँ। स्थितिके 
कारण सिफे वास्तविक और निरन्तर परिवर्तन ही नही होता, बल्कि प्रत्येक 
नया परिवत्तेन, कुछ ताजगी कुछ नवीनता लिए होता है । इसीलिए इसे 
सृजनात्मक विकास कहते हे। आध्यात्मिकता (--आत्मतत्त्व) इसी प्रकारकी 
स्मृतिकों कहते हे; वह इस प्रकारकी निरन्तर क्रिया है, जिसमे कि अतीत 
वत्तेमानमे व्याप्त है। कभी-कभी इस' क्रियामे शिथिलता हो जाती है, 
जिससे भौतिक तत्त्व या प्रकृति पैदा होती है। चेतना (--विज्ञान) बाह्यता 
की श्रपेक्षाके बिना व्यापनकों कहते हे, और प्रकृति बिना व्यापककी 
वाह्मताको कहते है । 

जीवनके विकासकी तीन भिन्न-भिन्न तथा स्वतंत्र दिशाये हे-- 
वानस्पतिक, पशुबुद्धिक, वृद्धि, जो कि क्रमश वनस्पति, पशु और 
मनुष्यमे पाई जाती है । 

(३) चेतना--चेतना या आत्मिकताको, बेगेसाँ स्मृतिसे संबद्ध 
मानता है, प्रत्यक्षीकरणसे नही। चेतना मस्तिष्ककी क्रिया वहीं, वल्कि 
मस्तिष्कका वह औजारके तौरपर इस्तेमाल करता है । “कोट और सूँटी, 
जिसपर कि वह टेंगा है, दोनोंका घनिष्ट संबध है, क्योकि यदि खूँटीको 
उखाड दे, तो कोट गिर जायेगा, किन्तु, इससे क्या यह हम कह सकते है 
कि सूंटीकी शकल जैसी होती है, वैसी ही कोटकी शकल होती है 
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(४) भीतिकतत्त्त--5ंगंसॉकि अनुसार भौतिकतत्त्वोका काम हे 
जीवव-समृठ्कों अलग-अलग व्यक्षियोमें वॉँटवा, जिसमें कि वह अपने इसनंत्र 
व्यक्ित्वकों विक्रमित कर नक्कें। प्रद्वति इस विकासमें बाबा नहीं चलती, 
बल्कि अपनी रुकावट द्वारा उन्हें और उत्तेजिनतकर कार्यक्षम बताती है । 
प्रकृति एक्र ढी साथ बाबा, सावन ओर उत्तेजना हे । जीवन सिर्फ 
सुमाजम हा परहचर सस्तृप्ट क्ातो 6। संवान््त्र आर श्रत्यत्त सजांव सनप्य 
वह है जिसका ऋआाम स्थथ जबरदस्त तो हैं ही, साथ ही दूसरे मनुप्यक्रे 


हूं, जो स्वव उदर हें, आर उदारताका 








हे न्‍- को / रे 
(५) इश्वर--जीदनका केदीय प्रकाम-प्रसरग ईव्वर हं। अव्वर 


9 ] € 
(६) दशंन--उर्णव, वेगेसकि अनसार, सढासे वास्तद्िकताका 
प्रत्यक्षत्भन--आत्मालभूति--रहा और रहेगा यह वात विल्कुल 
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का सालात्कार कर सकते है। परमनत्त्व तमी ऋपने आपको हमार सामने 
प्रकट करेगा, जठ छि हन कर्म ऋरनेके लिए नहीं उल्कि उसके साक्षात्कार 
करने ही केलिए सातात्कार करता चाहेंगे । 

इस प्रकार वेगेसक्ति दर्णतका भी अ्षवसान आत्म-दर्गन, श्रीर इैव्वर- 


३, वटरंड रसल (जन्म १८५२ ढे०) 


अल रसल एक अग्ने्ञ लाइ तथा गणितके विद्वान विचारक है ! 


हु 


रसलका द्णन अनू-उम्रयवाद कहा जाता हे--अर्थात्‌ न प्रकृति 
मूलरत्त्व हैँ, वे विजान, मूलतत्व यह ठोनों नहीं हैे। यदि दार्भनिक 


बा 


गोलमोल न लिखकर स्पप्ट भापामें लिखें, तो उन्हें दार्शनिक ही कौन 


ञ् 
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कहेगा। दाशनिककेलिए ज़रूरी है, कि वह सब्ध्या-भाषासे अपने विचार 
प्रकट करे, जिसमें उसकी गिनती रात-दिन दोनोमे हो सके। रसलके 
दर्शनको, वह खुद 'ताकिक परमाणुवाद”, अनृभयवादी अद्वेतवाद” 
“इतवाद”, “बस्तुवाद” कहता हे । 

रसल कही-कही हमारे सारे श्रनुभवोका विश्लेषण प्रकृतिके मूलतत्त्व 
परमाणुग्रोंके रूपमे करता है । दर्शन साइंसका भ्रनुयायी हो सकता है, साइंस- 
की जगह लेनेका उसका अ्रधिकार नही है । वस्तुओं, घटनाश्रोंका बहुत्व 
विज्ञान भर व्यवहार-बुद्धि दोनोसे सिद्ध हे, इसलिए दर्शनकों उनसे इन्कारी 
नही होना चाहिए । किन्तु इसका मूल क्या है, इसपर विचार करते हुए 
रसल कहता हे--विज्ञानवादका सारे बाहरी बहुत्वोको मानसिक कहना 
ठीक नही, क्योंकि यह साइसका अपलाप है। साथही भौतिकवादके भी 
वह विरुद्ध है। मूलतत्त्व तरग--शक्ति या केवल किरण प्रसरण' नही है । 
मूलतत्त्व न विज्ञान है, न भौतिक तत्व, वह दोनोसे भ्रलग “अनू-उभय- 
तत्त्व” है, लेकिन “अनृभयतत्व” एक नहीं घटनाओ्रोंकी एक किस्म हे । 
या तत्वोकी एक जाति है । 'जगत्‌ अ्रनेक शायद परिसंख्यात, या असख्य 
तत्त्वोका समूह है। ये तत्त्व एक दूसरेके साथ विभिन्न संबध रखते हे, 
और शायद उनके गुणोमे भी भेद हे । इन तत्त्वोमेसे प्रत्येकको घटना” कहा 
जा सकता है ।” 

रसलके अनुसार 'दरशेन जीवनके लक्ष्यकों निश्चित तही कर सकता, 
किन्तु वह दूराग्रहो, संकीर्ण दृष्टिके श्रनर्थेंसि हमे बचा सकता है ।” 


$ ३, भोतिकवाद 


बीसवी सदीका समाजवाद जैसे मार्कसका समाजवाद है, वैसे ही 
बीसवी सदीका भौतिकवाद माकंसीय भौतिकवाद है। भाकूसवादके 
कहनेसे यह नहीं समझता चाहिए, कि वह स्थिर और अचल एकरस 
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है। विकास मार्केसवादका मूल सूत्र है, इसलिए मार्कूसवादीय भौतिक दर्शन 
का भी विकास हुआ है । मार्कंसवाद भौतिक दर्शनके बारेमें हम भागे 
अपने “वैज्ञानिक भौतिकवाद'मे सविस्तर लिखने जा रहे हे। इसलिए 
उसे यहाँ दृहरानेकी ज़रूरत नही । 


( ४-हेतबाद 

बीसवी सदीमे मई-तई खोजोने साइसकी प्रतिष्ठा और प्रभावकों और 
बढा दिया, इसीलिए केवल बूद्धिवादी दाशनिकोंकी जगह आज प्रयोग- 
वादियोकी प्रधानता ज्यादा है । 

विलियम्‌ जेम्स (१८९४२-१९१० हे० )--विलियम्‌ जेस्सका जन्स 
अ्रमेरिकाके मध्यमवर्गीय परिवारमे हुआ था। दर्शन और मनोविज्ञानका वह 
प्रोफेसर रहा । जिस तरह बुद्धके तृष्णावाद (<-क्षय)वादने शोपनहारके 
दर्शंनको प्रभावित किया, उसी तरह बुद्धके अनात्मवादी मनोविज्ञानने जेम्स 
पर प्रभाव डाला था। 

जेम्सको भौतिकवादी तथा विज्ञानवादी दोनों प्रकारके अद्वेतवाद पसन्द 
न थे। भौतिक भ्रद्वेतवादके विरुद्ध उसका कहता था कि यदि सभी चजे--- 
मनुष्य भी--आदिस नीहारिकाओो या अतिसूक्ष्म तत्त्वोंकी उपज मात्र हे, 
तो मनुष्यकी आचारिक जिम्मेवारी (+-दायित्व), कर्मे-स्वातंत्र्य, वैयवितक 
प्रयत्न और महत्त्वाकाक्षाए बेकार है । यह स्पष्ट है कि भौतिकवादका विरोध 
करते वक्‍त उसके सामने सिर्फ यात्रिक भौतिकवाद था। वेज्ञानिक भौतिक- 
वाद जिस प्रकार गुणात्मक परिवतंत द्वारा बिल्कूल सवीन वस्तुके उत्पादवको 
मानता है, और परिस्थितिके भ्रनुसार बदलती किन्तु और भी बढती जिम्मे- 
वारियोको अज्ञान और भयके झ्राधारपर नही बल्कि और भी ऊँचे तलपर--- 
ज्ञानके प्रकाशमे--मनुष्य होनेका नाता मानता है, और उसकेलिए बड़ीसे 
बडी कुर्बानी करनेकेलिए आदमीको तैयार करता है इससे स्पष्ट हे, कि 
वह आचारिक जिम्मेवारियो'की उपेक्षा नही करता; किन्तु आचा- 
रिक जिम्मेवारियों से यदि जेम्सका अभिप्राय पुराने आर्थिक स्वार्थों और 
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उसपर प्राश्नित समाजके ढॉचेको कायम रखनेसे मतलब है, तो निश्चय ही 
बह इस तरहकी जिम्मेवारीको उठानेकेलिए तैयार नहीं है। शायद, 
जेम्सको यदि पिछला महायुरू--भ्रौर खासकर' वत्तेमान युद्ध-देखनेका 
मौका मिला होता, तो वह अच्छी तरह समझ लेता कि सामाजिक स्वार्थकी 
अवहेलना करते अन्धी वेयक्तिक लिप्सा--जिसे क्मे-स्वातत्य, प्रयत्न, 
महत्त्वाकाक्षा आदि जो भी नाम दिया जावे--मानवकों कितना नीचे ले 
जा सकती हे । 

(१) प्रभाववाद---जेम्सके दिलमे.साइसके प्रयत्नों, उसकी गवेष- 
णाओ और सच्चाइयोके प्रति बहुत सम्मान था, इसलिए वह कोरे मस्तिष्ककी 
कल्पनाओो या विज्ञानवादकों महत्त्व नही दे सकता था। उसका कहना 
था, किसी वाद, विद्वास या सिद्धान्तकी सच्चाईकी कसौटी वह प्रभाव या 
व्यावहारिक परिणाम जो हमपर या जगतृपर पड़ता दिखाई पड़ता हे । 
प्रभावपर जोर देनेके ही कारण जेम्सके दर्शनकों प्रभाववाद' भी कहते हे । 

(२) ज्ञान--ज्ञान एक साधन है, वह जीवनकेलिए है, जीवन 
ज्ञानकेलिए नही है। सच्चा ज्ञान या विचार वह है, जिसे हम हजम 
कर सके, यथार्थ साबित कर सके, और जिसकी परीक्षा कर सके। 

यह कहना ठीक नही है, कि जो कुछ बुद्धिपूवंक है, वह वस्तु-सत्‌ है । 
जो कूछ प्रयोग या झनुभवमे सिद्ध है, वह वस्तु-सत्‌ है। अनुभवसे हमे सिर्फ 
उसी अनुभवकों लेना चाहिए, जो कि कल्पनासे मिश्रित नही किया गया, 
जो शुद्धता और मौलिक निर्दोषितासे युक्त हैँ । वस्तु-सत्‌ वह शुद्ध 
अनुभव है, जो मनृष्यकी कल्पनासे बिल्कूल स्वतत्र है, उसकी व्याख्या 
बहुत मुश्किल है। यह वह वस्तु है, जो कि अभी-अभी अनुभवमे घुस 
रही है, किन्तु भ्रभी उसका नामकरण नही हुआ है; भ्रथवा, यह श्रत्‌ भवमे 
कल्पनारहित ऐसी भ्रादिम उपस्थिति है, जिसके बारेमे अभी कोई श्रद्धा 
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या विश्वास उत्पन्न नही हो पाया है; जिसपर कोई मानवी कल्पना चिप- 
काई नही गई है । | 

(३) आत्मा नहीं--मानसी वृत्तियो और कायाकों मिलानेवाले 
माध्यम--श्रात्मा--का मानना बेकार है, क्योकि वहाँ ऐसे स्वतत्र तत्त्व 
नही है, जिनको मिलानेकैलिए किसी तीसरे पदार्थकी ज़रूरत हो। वास्त- 
बिकता, एक अंशमे हमारी वेदताओ्ो का निरन्तर चला आता प्रवाह हें, 
जो आते और विलीन होते जरूर हे, किन्तु आते कहाँसे हे, इसे हम नहीं 
जानते; दूसरे अंशमे वह वे संबंध हे, जो कि हमारी वेदनाश्रो या मनमे 
उनके प्रतिविबोके बीच पाये जाते हे; और एक अंशमे वह पहिलेकी 
सच्चाइयाँ है । 

(४) सृष्टिकता. नहीं--प्रकट घटनाओके पीछे कोई छिपी हुई 
वस्तु नहीं है, वस्तु-अपने-भीतर (वस्तुसार), परमतत्व, श्ज्ञेय कल्पनांके 
सिवा कोई हस्ती नहीं रखते। यह बिल्कूल फजूल बात है, कि हम 
मौजूद स्पष्ट वास्तविकताकी व्याख्या करनेकेलिए एक ऐसी कल्पित वास्त- 
विकताका सहारा ले, जिसको हम रुयालमे भी नहीं ला सकते, यदि हम 
खुद अपने अनुभवसे ही निकले कल्पित चित्रोका सहारा न ले। मनसे परे भी 
सत्ता है, इसे जेम्स इन्कार नही करता था लेकिन साथ ही; शुद्ध श्रादिम 
अनुभवकोी वह मन प्रसूत नहीं बल्कि वस्तु-सत्‌ मानता था--आ्रादि- 
कालीन तत्त्व ही विकसित हो चेतनाके रूपमें परिणत होते हे । 

(५) द्वेतवादू--जेम्सका उम्र प्रभाववाद द्वैतवादके पक्षमे था--अनु- 
भव हमारे सामने वहुता, भिन्नता, विरोधकों उपस्थित करता है । वहाँ व हमे 
कही पता मिलता हैँ कूटस्थ विध्वका, नही परमतत्त्व (--ब्रह्म )-वादियों अद्दै- 
तियोके उस पूर्णतया सगठित परस्पर स्नेहबद्ध जगतू-अबधका, जिसमे कि 
सभी भेद श्रौर विरोध एक मत हो जाये। अद्वैतवाद, हो सकता है, हमारी 
ललित भावनाओ्रो और चमत्कार-प्रिय भावुकताओोंको अच्छा मालूम हो; किन्तु 
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वह हमारी चेतना-सबधी गुत्यियोकों सुलका नही सकता, बल्कि बुराइयो 
(>-पाप) के संबंधकी एक नई समस्या ला खडा करता हे--अद्वेत शुद्धतत्त्वमे 
आ्राखिर जीवनकी भ्रशुद्धताए, शुद्ध भ्रद्देत विश्वमे विषमताए--क्रताए 
कहाँसे आ पडी ? अद्वेतवाद इस प्रश्तके हल करनेमे असमर्थ है, कि कूटस्थ 
एकरस अद्वेत तत्त्वमे परिवत्तेन क्यो होता है। सबसे भारी दोष अद्वेत- 
बादमे है, उसका भाग्यवादी (--नियतिवादी) होना--वह एक है, उसकी 
. एक इच्छा है, वह एकरस है, इसलिए उसकी इच्छा---भविष्य--नियत 
है। इसके विरुद्ध द्वेतवाद प्रत्यक्षसिद्ध घटनाके प्रवाहकी सत्ताकों स्वीकार 
करता है, उसकी तथता (“जैसा-है-वेसेपन)का समर्थक है, ौर, 
कार्य-कारण सबंध ( >-परिवर्तन) या इच्छा-स्वातश्य (--कर्म-स्वातत्र्य) की 
पूर्णतया संगत व्याख्या करता हे--द्वैतवादमे परिवत्तेन, नवीनताकेलिए 
स्थान है । 

(६) इंश्व्‌र--जेम्स भी उन्नीसवी सदीके कितने ही उन दब्बू, अधि- 
कारारूढ-वर्गसे भयभीत दाशनिकोमे है, जो एक वक्‍त सत्त्यसे प्रेरित होकर 
बहुत भागे बढ जाते है, फिर पीछे छूट गये भ्रपने सहकर्मियोकी उठती अ्गु- 
लियोको' देखकर “किन्तु, परन्तु” करने लगते हे। जेम्सने कान्टके वस्तु- 
अपने-भीतर, स्पेन्सरके भज्ञेय, हेगेलके तत्त्वकों इन्कार करनेमे तो पहिले 
साहस दिखलाया; किन्तु फिर भय खाने लगा कि कही सभ्य” समाज उसे 
नास्तिक, अनीदवरवादी न समझ ले । इसलिए उसने कहना शुरू किया-- 
ईदइवर विश्वका एक अग है, वह सहानुभूति रखनेवाला शक्तिशाली 
मददगार है, तथा महान्‌ सहचर हे । वह हमारे ही स्वभावका एक चेतन, 
आचार-परायण व्यक्तित्वयुक्त सत्ता हे, उसके साथ हमारा! समागम हो 
सकता है, जेसा कि कुछ अनुभव (यकायक भगवानसे वार्तालाप, या 
श्रद्धासे रोगमुक्ति) सिद्ध करते है ।--तो भी यह ईह्वरवादी माव्यताएं 
पूर्णतया सिद्ध नही की जा सकती, लेकिन यही बात किसी दर्शनके वारेमे 
भी कही जा सकती है ।--किसी दर्शनको पूर्णतया सिद्ध नहीं किया जा 
सकता, प्रत्येक दर्शन श्रद्धा करनेकी चाहपर निर्भर है। श्रद्धाका सार 
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या समझ महसूस करना नही है, वल्कि वह है चाह--उस वातके विद्वास 
करनेकी चाह, जिसे हम साइंसके प्रयोगों द्वारा न सिद्ध कर सकते और न 
खंडित कर सकते हे । 


उत्तराध 


५-भारतीय दशन 


४. भारतीय दृशेन 
चतुदंश अध्याय 


प्राचीन ब्राह्मण-दशन (१००५...६०० हें० पू०) 


हम बतला च॒के हे कि दर्शत मानव मस्तिष्कके बहुत पीछेकी उपज 
है। यूरोपमे दर्शनका भ्रारम छठी सदी ईसा पूर्वमे होता है। भारतीय 
दर्शनका आरभ-समय भी करीब-करीब यही है, यद्यपि उसकी स्वप्न चेतना 
वेदके सबसे पिछले मंत्रोमे मिलती है, जो ईसा पूर्व दसवी सदीके के भ्रास- 
पास बनते रहे । 

प्राकृतिक मानव जब अपने अ्ज्ञान एव भयका कारण तथा सहारा 
ढूँढने लगा, तो वह देवताश्रो और धर्म तक पहुँचा । जब सीधे-सादे धर्म- 
देवता-सबंधी विश्वास उसकी विकसित बुद्धिको सन्तुष्ट करनेमे असमर्थ 
होने लगे, तो उसकी उडान दर्शनकी भ्ोर हुई। प्राकृतिक मानवको यात्राके 
आरभसे धर्म तक पहुँचनेमे भी लाखो वर्ष लगे थे, जिससे मालूम होता है 
कि मनुष्यकी सहज बुद्धि प्रकृतिके साथ-साथ रहना ज्यादा पसन्द,करती है। 
शायद धर्म भ्ौर द्शनकों उतनी सफलता न हुईं होती यदि मानव समाज 
अपने स्वार्थेके कारण वर्गोमे विभक्त न हुआ होता । वरग-स्वार्थकरों जगत॒की 
परिवत्तंनशीलता द्वारा परिचालित सामाजिक परिवतंनसे जबरदस्त खतरा 
रहता है, इसलिए उसकी कोशिश होती है कि परिवर्तित होते जगत्‌मे अपने- 
को अक्षण्ण खखे । इन्ही कारणोसे पितृसत्ताक समाजने धर्मकी स्थायी बुनि- 
याद रखी, और प्राकृतिक शक्तियों एवं मृत-जीवित' प्राणियोके भ्रातकसे 
उठाकर उसे वैयक्तिक देवताझ्रो और भूतोके रूपमे परिणत किया। शोषक 
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व्येकी शक्तिके बढनेके साथ अपने समाजके नमूनेपर उसने देवताओ्ो 
की परम्परा और सामाजिक संस्थाओंकी कल्पना की । यूरोपीय दर्शेनोंके 
इतिहासमे हम देख चुके हे, कि कैसे विकासके साथ स्वतत्र होती बुद्धिको 
घेरा बढाते हुए लगातार रोक रखनेकी कोशिश की गई | लेकिन जब हम 
दर्शनके उस तरहके स्वार्थपूर्ण उपयोगके बारेमे सोचते है, तो उस वक्‍त यह 
भी ध्यानमे रखना चाहिए कि दर्शनकी आडमे वर्ग-स्वार्थंकों मजबूर करनेका 
प्रवत्त सभी ही दाशेनिक जान-वृभकर करते हे यह वात नहीं है; कितने 
ही श्रच्छी नियत' रखते भी श्रात्म-संमोहके कारण वैसा कर बंठते हे । 


५ १, वेद (१४००-१००० ई० पू०) 


/ 


“मानव-समाज में हम बतला आये हे, कि किस तरह आरयोंके भारतमे 
आनेसे पूर्व सिन्धु-उपत्यकामें असीरिया (मसोपोतामिया)की समसामय्रिक 
एक सभ्य जाति रहती थी, जिसका सामन्तशाही समाज अफगानिस्तानमे 
दाखिल होनेवाले भाय के जनप्रभावित पितृसत्ताक समाजसे कही भ्रधिक उन्नत 
श्रवस्थामे था। अ्रसभ्य लडाकू जन-युगीन जर्मनोने जैसे सभ्य संस्कृत 
रोमनों और उनके विशाल साम्राज्यको ईसाकी चौथी शताब्दीमें परास्त 
कर दिया, उसी तरह इन आरायोनि सिन्धु-उपत्यकोके नागरिकोंकों परास्त कर 
वहाँ अपना प्रभुत्त १८०० ई० प्‌ ०के आसपास जमाया । यह वही समय था, 
जब कि---थोड़े ही अन्तरसे--पश्चिममे भी हिन्दी-यूरोपीय जातिकी दूसरी 
दाखा यूनानियोने यूनानकों वहाँके भूमध्यजातीय निवासियोंकों हराकर 
अपना प्रभृत्व स्थापित किया। यद्यपि एकसे देश या कालमे मानव प्रगतिकी 
समानताका कोई नियम नहीं है, तो भी यहाँ कुछ बातोमें हिन्दी-यूरोपीय 
जातीय दोनो शाखाओ---गूनानियो और हिन्दियो--को हम दरशन-्षेत्रमे 
एक समय प्रगति करते देख रहे है; यद्यपि! यह प्रगति आगे विषम गति पकड 
लेती है । हाँ, एक विशेषता जरूर है, कि समय बीतनेके साथ हिन्दी-आर्योकी 
सामाजिक प्रगति रुक गईं, जिससे उनके समाज-शरीरको सुखंडी मार गई। 
इसका यदि कोई महत्त्व है तो यही कि उनका समाज जीवित फोसील बन 
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गया, आज वह चार हज़ार वर्ष तककी पुरानी बेवकूफियोका एक भ्रच्छा 
म्यूजियम है, जब कि यूनानी समाज परिस्थितिके भ्रनुसार बदलता रहा--- 
आज जहाँ नव्य शिक्षित भारतीय भी वेद और उपनिषदके ऋषियोकों ही 
अनन्तकाल तकके लिए दार्शनिक तत्त्वोकों सोचकर पहिलेसे रख देनेवाला 
समभते है; वहाँ आधुनिक यूरोपीय विद्वान अ्रफलातू और अरस्तुको दर्शनकी 
प्रथम और महत्त्वपृर्ण ईटे रखनेवाले समभते हुए भी, भ्राजकी दर्शन विचार- 
धाराके सामने उनकी विचारधाराकों श्रभिक ही समभता है । 

प्राचीन सिन्धु-उपत्यकाकी सभ्यताका परिचय वत्तंमान शताब्दीके 
हितीयपादके आरम्भसे होने लगा है, जब कि मोहेनजो-डरो, और हडप्पाकी 
खुदाइयोंमे उस समयके तगरो और नागरिक जीवनके ग्रवशेष हमारे सामने 
श्राये। लेकिन जो सामग्री हमे वहाँ मिली है, उससे यही मालूम होता 
है, कि मेसोपोतामियाकी पुरानी सभ्य जातियोकी भाँति सिन्धुवासी भी 
सामन्तशाही समाजके नागरिक जीवनको बिता रहे थे। वह कृषि, शिल्प, 
वाणिज्यके अभ्यस्त व्यवसायी थे। ताम्र और पित्तलयुगमें रहते भी 
उत्होंने काफी उच्चति की थी। उनका एक सागोपाँग धर्म था, एक 
तरहकी चित्र-लिपि थी। यद्यपि चित्र-लिपिमे जो मुद्राए और दूसरी 
लेख-सामग्री मिली है, भ्रभी वह पढी नहीं जा चुकी है; लेकिन दूसरी परी- 
क्षाओसे मालूम होता है कि सिन्धु-सभ्यता असुर और काल्‍दी सभ्यताकी 
समसामयिक ही नही, बल्कि उनकी भगिनी-सभ्यता थी, और उसी तरहके 
धर्मका झ्याल उसमें था। वहाँ लिग तथा दूसरे देव-चिह्न था देव-मूर्तियाँ 
पूजी जाती थी, किन्तु जहाँतक दर्शनका संबंध है, इसके बारेमे इतना ही 
कहा जा सकता हे कि सिन्धु-सभ्यतामें उसका पता वही मिलता । यदि वह 
होता तो श्रायोकों दर्शतका विकास शुरूसे करनेकी ज़रूरत न होती । 


९, आयोका साहित्य और काल 


आर्योका प्राचीन साहित्य वेद, जेमिनि (३०० ई०)के अनुसार मत्र 
और ब्राह्मण दो भागोमे विभकत हूँ। मंत्रोके सग्रहकों संहिता कहते हे । 
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ऋगू, यजु , साम, अ्रयवेकी अपनी-अपनी मत्रसंहिताए हे, जो भाखाओं 
के अनुसार एकसे अधिक अब भी मिलती हे। बहुत काल तक--चुद्ध 
(५६३-४८३ ई० पू०)के पीछे तक--प्राह्मण (और दूसरे घर्मवाले भी) 
अपने ग्रंथोंकों लिखकर नहीं कठस्थ करके रखते थे; और इसमें शक नही, 
उन्होंने जितने परिश्रमसे वेदके छन्द, व्याकरण, उच्चारण और स्वर 
तकको कंठस्थ करके सुरक्षित रखा, वह भ्रसावारण वात है। तो भी इसका 
मतलब यह नहीं कि आज भी मंत्र उसी रूपमे, बुद्धसे-शुद्ध छपी पोथीमे 
भी, मौजूद है। यदि ऐसा होता तो एक ही शुक्ल यजुर्वेद सहिताके माध्यन्दिन 
और काण्व घाखाके मंत्रोमे पाठभेद न होता । श्रायंकि विचारों, सामाजिक 
ब्यवस्थाओं तया आरभिक अवस्थाकेलिए जो लिखित सामग्री मिलती है, 
वह मंत्र (>-संहिता), ब्राह्मण, आरण्यक तीन भागोमे विभकत है । वेदिक 
साहित्य तथा कर्मकाण्डके सरक्षक ब्राह्मणोंके तत्‌ तत मतभेदोंके कारण 
अलग-भ्रलग सप्रदाय हो गये थे, इन्हीकों गाखा कहा जाता हूँ । हर एक 
शाखाकी अपनी-अपनी अभ्रलग सहिता, ब्राह्मण और आरण्यक थे; जैसे 
(क्ृष्ण) यजुर्वेदकी तैत्तिरीय गाखाकी तैत्तिरीय सहिता, तैत्तिरीय ब्राह्मण 
गौर तंत्तिरीय आरण्यक। झ्राज बहुतसी भाखाग्रोंके सहिता, ब्राह्मण, 
आरण्यक लुप्त हो चुके हे । 
वेदोंमें सबसे प्रानी ऋग्वेद मत्-सहिता है । ऋग्वेदके मंत्रकर्ता ऋषियों 
में सबसे पुराने विव्वामित्र, वणिप्ठ, भारद्ाज, गोतम (--दीर्घतमा ), अत्रि 
आदि है। इनमें कितने ही विश्वामित्र, वणिप्ठकी भाँति हे समसामग्रिक पर- 
स्पर, और कुछमे एक दो पीढियोका अ्रतर है । अंगिराके पौत्र तथा वृहस्पतिके 
पृत्र भरद्वाजका समय १५०० ई० पृ० हैँ। भारद्वाज उत्तर-पचाल (+>वर्त- 
मान रुहेलखड)के राजा दिवोदास्‌के पुरोहित थे। विदववामित्र दक्षिण- 
पच्राल (>ल्‍्आगरा कमिव्नरीका अधिक भाग)से सबद्ध थे। वशिप्ठका 
सबब कुरु (>>मेरठ और भ्रम्बाला कमिह्नरियोके श्रधिक भाग)-राजके 


* देखिए मेरा “सांकृत्यायन-वंदा । 
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पुरोहित थे। सारा ऋग्वेद छे सात पीढियोंके ऋषियोंकी कृति है, जैसा कि 
वृहस्पतिके इस वंशसे पता लगेगा-- 
(अंगिरा) 


बृहस्पति (१५२० ई० पू०) 
भरहाज (१५०० ई० पृ०) 
(विदथी) 

नर (१४६० ई० १०) 


रा क १४४० ई० पू०) 


शौरवीति (१४२० ई० प्‌०) (एव) 

इनमे बृहस्पति, भारद्वाज, नर और गौरवीति ऋग्वेदके ऋषि हे । 
बृहस्पतिसे गौरवीति ( --साँकत्यायनोके एक प्रवर पुरुष) तक दे पीढियाँ होती 
है। मैने भ्रन्यत्र' भारद्ाजका काल १५०० ई० पू० दिखलाया है, भर पीढीके 
लिए २० वर्षका औसत लेनेपर बृहस्पति (१५२० ई० पृ०)से गौरबीति 
के समय (१४२० ई० पृ०)के भ्रदर ही ऋषियोंने अपनी रचनाएं की । 
ऋषियोकी परम्पराप्नोंपर तजर करनेपर हम इसी नतीजेपर पहुँचते हे कि 
ऋणग्वेदका सबसे अ्रधिक भाग इसी ,समय बना है। ब्राह्मणो और 
आरण्यकोंके बतनेका समय इससे पीछे सातवी भर छठी सदी ईसा पूर्व 
तक चला आता है। प्राचीन उपनिषदोमे सिफे एक (ईश) मंत्र-सहिता 
(शुक्ल यजुरवेद)का भाग (अन्तिम चालीसवाँ) भ्रध्याय है; बाकी सातो 
भ्राह्मणोके भाग हे, या भ्ारण्यकोंके । 





* देखिए मेरा 'सांकृत्यायनवंश । 
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ऋग्वेद प्रधानतया कुरु, [उत्तर-दक्षिण-पचाल देशो भ्र्थात्‌ आजकलके 
पश्चिमी युकत-प्रान्तमे बना, जो कि आय कि भारतमे आगमनके बाद तीसरा 
बसेरा हं--पहिला बसेरा मजिल काबुल और स्वात नदियोकी उपत्यकाओं 
(अफगानिस्तान) में था, दूसरा सप्त-सिन्धु (पजाब)मे, और यह तीसरा 
बसेरा परिचमी युक्त-प्रान्त या यमुना-गगा-रामगगाकी मैदानी उबर उपत्य- 
काझ्रोमे । इतना कहनेसे यह भी मालूम हो जायगा कि क्यों प्रयाग और 
सरस्वती (धाघर)के बीचके प्रदेशकों पीछे बहुत पुनीत, अधिकाश तीर्थोका 
क्षेत्र तथा भार्याक्‍तें कहा गया ।' 

वेदसे श्रायोके समाजके विकासके बारेमे जो कुछ मिलता है, उससे जात 
पडता है कि आर्यावत्तें में बस जानेके समय तक भआरार्योमे क्रु, पाँचाल जैसे 
प्रभुताशाली सामन्तवादी राज्य कायम हो चुके थे, कृषि, ऊती वस्त्र, तथा 
व्यापार खूब चल रहा था। तो भी पशुपालन--विशेषकर गोपालत, जो कि 
मास, दूध, हल चलाना तीनोकेलिए बहुत उपयोगी था--उतकी आशिक 
उपजका सबसे बडा जरिया था। चाहे सुवास्तु और सप्तसिधुके समय--जों 
कि इससे तीन-चार सदी पहिले बीत चुका था--की ध्वनियाँ वहाँ कही-कही 
भले ही मिल जाये, किन्तु उन्पर ऋग्वेद ज्यादा रोशनी नहीं डालता । 
इस समयके साहित्यसे यही पता लगता है, कि आर्यावत्तेमे बसनेकी आरभिक 
श्रवस्थामे उनके भीतर “वर्ण” या जातियाँ बनने जरूर लगी थी, किन्तु अभी 
वह तरल या अस्थिर अ्रवस्थामे थी। अ्रधिक शुद्ध रक्तवाले भाय॑ ब्राह्मण 
या क्षत्रिय थे। केवल विश्वामित्र ही राज-पुत्र (क्षत्रिय) होते ऋषि 
नही हो गए, बल्कि ब्राह्मण भरद्वाजके पौत्रों सुहोत और शुनहोत्रकी अगली 
सारी सन्ताने क्रश कुरु और पचालके क्षत्रिय शासक थी। भरद्वाजके 
प्रपौत्त सकृतिका पुत्र रन्तिदेव भी राजा और क्षत्रिय था। इस प्रकार इस 
समय (--कुरु-पचालकालमे ) जहाँ तक ब्राह्मण क्षत्रियों--शासकों तथा 
पुरोहितो--का संवध है, वर्ण-व्यवस्था कर्म पर निभेर थी। ब्राह्मण 
क्षत्रिय हो सकता था और क्षत्रिय ब्राह्मण हो सकता था। श्रागे , 
जिस वक्‍त राजाश्रोंकी संरक्षकतामे पुस्तेनी पुरोहित--ब्राह्मण--ऐथा 
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ब्राह्मणोके विधानके अनुसार क्षत्रिय आनृवशिक योद्धा श्रौर शासक ब्रचते 
जा रहे थे, उस वक्‍त भी सप्तसिन्धु तथा काबुल-स्वातमे ब्राह्मणादि 
भेद नहीं कायम हुआ। प्रबमे भी मल्ल-वज्जी आदि प्रजातत्रोमे भी 
यही हालत थी, यह हम पन्यत्र' बतला चुके हे। इसी पुरोहित-क्षाहीके 
कारण इन देशोके आर्योको--जों रकतमे “आ्रार्यावत्त के ब्राह्मण-क्षत्रियो 
(सन्श्रार्यो)से कही भ्रधिक शुद्ध थे--ब्रात्य (--पतित) कहा जाता था। 
किन्तु यह 'क्रियाके लोप” या “ब्राह्मणके अ्रद्शनसे नही” था, बल्कि वहाँ 
वह अपने साथ लाई पुरानी व्यवस्थापर ज्यादा आारूढ रहना चाहते थे। 
आयेकि सामन्तवादके चरम विकासकी उपज ब्राह्मणादि भेदकों मानता 
नही चाहते थे। 

ऋणेदके भ्रार्यावत्ते (१५००-१००० ई० पू०)मे, जैसा कि में भ्भी 
कह चुका, कृषि और गोपालन जीविकाज॑नके प्रधान साधन थे। युक्‍त- 
प्रान्त भ्रभी घने जगलोसे ठेका था, इसलिए उसके वास्ते वहाँ बहुत सुभीता 
भी था। उस वक्‍तके आरयोका खाद्य रोटी, चावल, दूध, घी, दही, मास--- 
जिसमे गोमास (बछडेका मास, प्रियतम )--बहुप्रचलित खाद्य थे; मास 
पकाया और भुना दोनो तरहका होता था। भ्रभी मसाले और छौक-बघाड़का 
बहुत जोर त था। गर्मागर्म सूप (मासका रस) जो कि हिन्दी-यूरोपीय 
जातिके एक जगह रहनेके समयका प्रधान पेय था, वह अरब भी वेसा ही 
था।' सोम (>-भाॉग)का रस हिन्दी-ईरानी कालसे उनके प्रिय पानोमे 
था, वह अ्रब भी मौजूद था। पानके साथ नृत्य उनके मनोरजनका एक 
प्रिय विषय था। देशवासी लोहार(+>-्तोम्रकार), बढई(--रथकार), 
कुम्हार अपने व्यवसायकों करते थे। सूत (ऊनी) कातना और बुनना 


* “बोल्गासे गंगा” पृष्ठ २१६-१८ | * संक्ृतिके पुत्र दानी 
रन्तिदेवके दो सो रसोइये, प्रतिदिन दो हज़ारसे श्रधिक गायोके मांसको पका- 
कर भी, श्रतिथियोंसे विनयपुर्वक कहते थे--“सुयं भूमिष्ठमदनीध्व॑ ताच 
मांस यथा पुरा ।” महाभारत, द्रोण-पर्व ६७१७, १८। शान्ति-पर्व २९४२८ 
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प्राय. हर झार्यगहमें होता था । ऊती कपडोंके श्रतिरिक्त चमडेकी पोशाक 
भी पहनी जाती थी । 

सिन्धुकी पुरानी सभ्यतामे मेसोपोतामिया श्र मिश्रकी भाँति वैयक्तिक 
देवता तथा उनकी प्रतिमाएं या सकेत भी बनते थे किन्तु श्रार्योकों वह 
पसन्द न थे--खासकर श्रपने प्रतियोगी सिन्धुवासियोकी लिंगपृजाको 
घृणाकी दृष्टिसे देखते हुए, वह उन्हें 'शिश्नदेवा.” कहते थे । श्रार्यावर्त्तीय 
आरके देवत। इन्द्र, वरुण, सोम, प्जन्य आश्रादि भ्रधिकतर प्राकृतिक शक्तियाँ 
थे। उनके लिए बनी स्तुतियोमे कभी-कभी हमे कवित्व-कलाका चमत्कार 
दिखाई पडता है, किन्तु वह सिफे कविताएं ही नहीं बल्कि भकतकी 
भावपण स्तुतियाँ हे। वायूकी स्तुति करते हुए ऋषि कहता है--- 

“बह कहाँ पैदा हुआ भर कहाँसे भ्राता है ? 

बह देवताश्रोंका जीवनप्राण, जगत॒की सबसे बड़ी सन्तान है। 

वह देव जो इच्छापूर्वक सर्वत्र धूम सकता है । 

उसके चलनेकी आवाज़को हम सुनते हे, किन्तु उसके रूपको नही ।” 


२, दाशनिक विचार 


(१) इश्वर--ऋग्वेदके प्राने मत्रोंमे यद्यपि इंद्र, सोम, वरुणकी 
महिमा ज्यादा गाईं गई है, किन्तु उस वक्‍त किसी एक देवताकों सर्वेर्वा 
माननेका ख्याल नहीं था। ऋषि जब भी किसी देवताकी स्तुति करने 
लगता तन्मय होकर उसीको सब कुछ सभी गुणोंका श्राकर कहने लगता। 
किन्तु जब हम ऋग्वेदके सबसे पीछेंके भत्रो (दशम मंडल) पर पहुँचते 
है, तो वहाँ बहुदेववादसे एकदेववादकी ओर प्रगति देखते हे। सभी 
जातियोके देव-लोकमे उनके अ्रपने समाजका प्रतिबिब होता है । जहाँ 
आरभकालमे देवता, पितृसत्ताक समाजके नेता पितरोकी भाँति' छोटे- 
बडे शासक थे; वहाँ आगे नियत्रित सामन्त' या राजा बनते हुए, अन्तमें 





ऋग्वेद १०११६८।२,४ 
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वह निरकृश राजा बन जाते हे--निरकृश जहाँ तक कि दूसरे देवव्यक्ति- 
योका संबध है; धार्मिक, सामाजिक, नियमोसे भी उन्हे निरकृश कर देना 
तो न ब्राह्मणोकों पसन्द होता, न प्रभु वर्गकों। प्रजाके अधिकार जब 
बहुत कम रह गए, और राजा सर्वेसर्वा बन गया, उसी समय (६००-४०० 
ई० पूृ०) देव” राजाका पर्यायवाची शब्द बना। 

देवावलीकी ओर अग्रसर होनेपर एक तो हम इस ख्यालको फैलते देखते 
है, कि ब्राह्मण एकही (उस देवताको) भ्रग्नि, यम, सूर्य कहते हे ।' दूसरी 
ओर एकाधिकारको प्रकट करनेवाले प्रजापति, वरुण जैसे देवताभ्रोंको भागे 
आते देखते हे। ब्रह्म (नपुसकलिग) व्यापार-प्रधान कालके उपनिषदोंमे 
चलकर यद्यपि देवताग्रोका देवता, एक भ्रद्वितीय निराकार शक्ति बन जाता है ; 
किन्तु जहाँ ऋग्वेदका ब्रह्मा (पुलिंग) एक साधारण सा देवता है, वहाँ ब्रह्म 
(नपुसक) का भ्रथे भोजन, भोजनदान, सामगीत, अद्भुत शक्तिवाला मंत्र, 
यज्ञपूर्ति, गान-दक्षिणा, होता (पुरोहित)का मत्रपाठ, महान्‌ आदि मिलता 
. है। प्रजापति ऋग्वेदके श्रन्तिमकालमें पहुंचकर महान्‌ एकदेवता सर्वेद्वर 
बन जाता है; उसके क्रम विकास पर भी यदि हम गौर करे, तो वह पहिले 
प्रजाओ्नोंका स्वामी, एक विशेषण मात्र हे। ऋग्वेदकी अन्तिम रचना दशम 
मडलमे प्रजापतिके बारेमे कहा गया है -- 

/हिरण्य-गर्भ (सुनहरे गर्भवाला) पहिले था, वह भूतका भ्रकेला 
स्वामी मोजूद था ।” 

“वह पृथिवी और इस आ्राकाशकों धारण करता था, उस ([प्रजा- 
पति) देवको हम हवि प्रदान करते हे ।” 

वरुण तो भूतलके शक्तिशाली सामन्त राजाका एक प्रा प्रतीक था। 
श्र उसकेलिए यहाँ तक कहा गया--- 


* ४एक॑ सद्ठिप्रा बहुधा वदन्ति भ्रर्ति यम सातरिश्वानसाहुः 
ऋ० १११६४।४६ 
'ऋग्‌ १०१२ 
२५ 
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“दो (आ्रादमी) बैठकर जो झापसमे मंत्रणा करते है, उसे तीसरा राजा 
वरुण जानता है ।” 

(२) आत्म--वैदिक ऋषि विश्वास रखते थे कि श्रात्मा (<>-मन) 
शरीरसे अलग भी अपना अस्तित्व रखता है। ऋग्वेदके एक मत्र में कहा 
गया है कि वह वृक्ष, वनस्पति, झान्तरिक्ष सूर्य आदिसे हमारे पांस चली' 
शाये। वेदके ऋषि विश्वास करते थे कि इस लोकसे परे भी दूसरा लोक 
है, जहाँ मरनेके बाद सुकर्मा पुरुष जाता हे, और आनन्द भोगता है। नीचे 
पातालमे नकंका अन्धकारमय लोक है, जहाँ भ्रधर्मी जातें हे । ऋग्वेदमे 
मन, भ्रात्मा और असु जीवके वाचक शब्द है, लेकिन भ्ात्मा वहाँ झाम- 
तौरसे प्राणवायु या शरीरकेलिए प्रयुवत हुआ है । वैदिक कालके ऋषि 
पुनर्जन्मसे परिचित न थे। शायद उतकी सामाजिक विषमताश्रोके इतने 
जुबदंस्त समालोचक नही पैदा हुए थे, जो कहते कि दुनियाकी यह विष- 
मता--गरीबी-अमीरी, दासता-स्वामिता, जिससे चंदकों छोड़कर बाकी 
सभी दु खकी चक्‍्कीमे पिस रहे है--सख्त सामाणिक अन्याय है, भौर उसका' 
समाधान कभी न दिखाईदेनेवाले परलोकसे नहीं किया जा सकता। 
जब इस तरहके समालोचक पैदा हो गए, तब उपनिषत्‌-कालके धामिक 
नेताओको पृनज॑न्मकी कल्पना करनी पडी--यहाँकी सामाजिक विषमता 
भी वस्तुत उन्हीं जीवोकों लौटकर श्रपने कियेकों भोगनेकेलिए हे । 
जिस सामाजिक विषमताको लेकर समाजके प्रभुओ और शोषकोके बारेमे 
यह प्रइन उठा था; पुनर्जन्मसे उसी विषमताके द्वारा उसका समाधान--बडे 
ही चतुर दिमागका श्राविष्कार था, इसमे सन्देह नहीं । 

ऋतवेदके बारेमें जो यहाँ कहा गया, वह बहुत कुछ स़ाम भौर' यजुर्वेद 
पर भी लागू है। ७५ मन्नोकों छोड़ सामके सभी मत्र ऋग्वेदसे लेकर यक्ञोंमें 
ग्रानेकेलिए एकत्रित कर दिये गए हैं। (शुक्ल-) यजुर्वेद सहिताके भी 
बहुतसे मत्र ऋग्वेदेसे लिये गए है; और कितने ही नये मंत्र भी है| 


* ऋग्वेद १०१५८ 
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यजुर्वेद यज्ञ या कमंकाडका मत्र है, और इसीलिए इसके मन्नोकों भिन्न- 
भिन्न यज्ञोमे उनके प्रयोगके कमसे सगृहीत किया गया है। अ्रथवंवेद सबसे 
पीछेका वेद है। बुद्धके वकत (५६३-४८३ ई०) तक ठेद तीन ही माने 
जाते थे। सुपठित पडित ब्राह्मणको उस बवत -तीनो वेदोका पारगत”' 
कहा जाता था। अथवंवेद 'मारत-मोहन-उच्चाटन” जैसे तंत्र-मत्रका 
वेद है । 

(३) दशन--शस प्रकार जिसे हम दर्शन कहते हे, वह वैदिक कालमें 
दिखलाई नही पडता । वैदिक ऋषि धर्म भ्ौर देववादमे विश्वास रखते 
हैं। यज्ञो-दान द्वारा श्रब और मरनेके बाद भी, वह सुखी रहना चाहते 
थे। इस विश्वकी तहमे क्या हैं ? इस चलके पीछे क्या कोई अभ्रचल शक्ति 
है ? यह विश्व प्रारंभभे कैसा था ? इन विचारोका धुँधला सा आभास 
मात्र हमे ऋग्वेदके तासदीय सृक्‍त' और यजुर्वेदके श्रन्तिम श्रध्यायमें 
मिलता है। नासदीय सूवतमे है-- 

“उस समय ने सत्‌ (--होना) था न अ-सत्‌ । 

न भ्रन्तरिक्ष था न उसके परे व्योम था। 

किसने सबको ढाँका था ? और कहाँ ? और किसके द्वारा रक्षित ? 

क्या वहाँ पानी अ्रथाह था ? ॥१॥ 

तब न मृत्यु था न अभ्रमर मौजूद; 

रात और दिनमें वहाँ भेद न था। 

वहाँ वह एकाकी स्वावलबी शवितसे इवसित था, 

उसके अ्रतिरिक्त न कोई था उसके ऊपर ॥२॥ 

श्रधकार वहाँ आदिये अधेरेमे छिपा था; 

विदव भेदशून्य जल था। 

वह जो शून्य और खालीमें छिपा बैठा है । 


* धतिन्न वेदातं पारगूएघ।. ऋणग १०१२६ 
* थजुः भ्रध्याय ४० (ईश-उपनिषद्‌) । 
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वही एक (अपनी) शक्तिसे विकसित था ॥३॥ 
तब सबसे पहिली वार कामना उत्पन्न हुई। 
जो कि अपने भीतर मनका प्रारंभिक वीज थी। 
और ऋषियोंने अपने हृव्यमें खोजते हुए, 
अ-सत्में सतके योजक संवंबकों खोज पाया ॥४॥ 
८ >८ ओर 
वह मूल स्रोत जिससे यह विश्व उत्पन्न हुआ, 
श्रौर क्या वह बनाया गया या अरक्कत था, 
(इसे) वही जानता या वही जानता है, जो कि उच्चतम चौलोंकसे 
शासन करता है, जो सर्वेदर्शी स्वामी है ।/ ॥७छ॥ 
यहाँ हम उन प्रन्‍्नोंकों उठते हुए, देखते हे जिनके उत्तर श्रागे चलकर 
दर्शनकी वुनियाद कायम करते हे। विश्व पहिले क्या था ?--इसका 
उत्तर किसीने सत्‌ अर्थात्‌ वह सदासे ऐसा ही मौजूद रहा--दिया । किस्ीने 
कहा कि वह अ-सत्‌ >ननही मौजूद श्र्थात्‌ सृष्टिसे पहिले कुछ नहीं था । 
इस सूकतके ऋषिने पहिले बादके प्रतिवादका प्रतिवाद (प्रतिबेव) करके--- 
“नही सत्‌ था, नही असत्‌ --द्वारां अपने संबादकों पेश किया। उसने 
उस विग्वस पहिलेकी जृन्य अवस्थामे भी एक सत्ताकी कल्पताकी, जो कि 
उस मृत-बून्य जगतमे भी सजीव थी। आरंभमें “विश्व भेद-शून्य जल था, 
यह उपनिपद्के यह जल ही पहिले था का मूल है। ऋषिकी इस जिज्ञासा 
और उत्तरसे पता लगता है, कि विश्वका मूल ढूँढते हुए, वह कभी तो 
प्रकृतिके साय चलना चाहता है, और थेलुकी भाँति, किन्तु उससे कुछ सर्दियो 
पूव, जलको सवका मूल मानता है। दूसरी ओर प्रकृतिका तट छोड़ 
वह घन्यमें छलाँग मार एक रहस्यमयी शक्तिकी कल्पना करता है, जो कि 
उस वृन्य और खालीमे वेठी” है। अन्तमे रहस्थकों और गूढ बनाते हुए, 
विदवके सर्वदर्णी भासकके ऊपर विदवके कृत था अक्ृत होने तथा उसके 


” “शाप एवं इदसग्र श्रासु:” वृहदारण्यक ४।५॥१ 
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बारेमे जानने न जाननेका भार रखकर चुप हो जाता हुँं। इस लंबी 
छलाँगम साहस भी है, साथ ही कुछ दूरकी उडानके बाद थकावटसे फिर 
घोसलेकी भ्रोर लौटना भी देखा जाता है । जो यही बतलाते हे कि कवि 
(+-ऋषि ) अभी ठोस पृथ्वीकों बिल्कुल छोडनेकी हिम्मत नही रखता । 

ईश-उपनिषद्‌ यद्यपि सहिता (यजुर्वेद)का भाग है, तो भी वह काल 
और विचार दोनोसे उपनिषद्‌-युगका भाग है, इसलिए उसके बारेमे हम भागे 
लिखेगे । 

( २-उपनिष॒द्‌ (७००-१०० ई० पू०) 
क-काल 


वैसे तो निर्णयसागर-प्रेस (बबई)ने ११२ उपनिषदे छापी है, किन्तु 
यह बढती सख्या पीछेके हिन्दू धार्मिक पथोके अपनेकों वेदोकत साबित 
करनेकी धुनकी उपज हे। इनमे निम्न तेरहकों हम भ्रसली उपनिषदोमे 
गिन सकते हे, और उन्हे कालक्रमसे निम्न प्रकार विभाजित किया जा 
सकता हे--१ प्राचीनतम उपनिषदे (७०० ई० १०)-- 
(१) ईश, (२) छदोग्य, (३) बुहंदारण्यक। 
२ द्वितीयकालकी उपनिषदे (६००-४०० ई० पू०)-- 
(१) ऐतरेय, (२) तैत्तिरीय । 
३ तृतीयकालकी उपनिषदे (५००-४०० ई० पू०)-- 
(१) प्रश्न, (२) केन, (३) कठ, (४) मुडक, (५) माडक्य। 
४. चतुर्थकालकी उपनिषदे (२००-१०० ई० १०)-- 
(१) कौषीतकि, (२) मैत्री, (३) श्वेताश्वतर । 
जैमिनिने वेदके मन्न और ब्राह्मण दो भाग बतलाये है, यह हम 
कह चुके हे । मत्र सबसे प्राचीन भाग है, यह भी बतलाया जा चुका है। 
ब्राह्मणोका मुख्य काम है, मत्रोकी व्याख्या करना, उनमें निहित या उनके 
पोषक आखझुयानोका वर्णन करना, यज्ञके विधि-विधान तथा उससे मंत्रोके 
प्रयोगकों बतलाना। ब्राह्मणोंके ही परिशिष्ट भ्रारण्यक हे, जैसे (शुक्ल-) 
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यजुवेदके गतपथ (सौ रास्तोंवाले) ब्राह्मणका भ्रन्तिम भाग वृहदारण्यक- 
उपनियद्‌, एक बहुत ही महत्त्ववृर्ण उपनिषद्‌ है। लेकिन सभी भ्रारण्यक- 
उपनिपंद नही है; हाँ, किन्ही-किन्ही आरण्यकोके अन्तिम भागमें उपनिषद्‌ 
मिलती हे--जैप्ते ऐतरेय-उपनियद्‌ ऐतरेय-आरण्यकका और तैत्तिरीय 
उपनिपद्‌ तत्तिरीय-आ्ररण्यकके श्रन्तिम भाग है । ईश-उपनिवद्‌, यजबेंद- 
सहिता (मत्र)के अन्तमे आती है, दूसरी उपनियदे प्राय. किसी न किसी 
वराह्मण या आरण्यकके अन्तमे आती है, और ब्राह्मण खुद जैमिनिके अनु- 
सार वेदके अन्तमे आते हे, आरण्यक व्राह्मणके श्रन्तमें आते है, यह बतला 
चुके 'है। इन्ही कारणोंसे उपनिपदोको पीछे वेदान्त (>-वेदका श्रन्त, 
श्रन्तिम भाग ) कहा जाने लगा । 

वेसे उपनिपद्‌ शब्दका अर्थ है पास बैठकर गुरुद्वारा अधिकारी शिष्य- 
को बतलाया जानेवाला रहस्य। ईशकों छोड देवेपर सबसे पुरानी उप- 
निपदे छादोग्य और वृहदारण्यक गद्यमे है, पीछेकी उपनिपदें केवल पद्च या 
गद्यमिश्रित पद्ममे है । 


ख-उपनिषद्‌-संक्षेप 


,. उपनिपद्के ज्ञात और भज्ञात दाशनिकोंके श्रापसमें विचार भिन्नता 

रखते हे। उनमें कुछ श्राशण और उसके शिष्य याज्ववल्थकी भाँति 
एक तरहके भ्रद्वेती विज्ञानवादपर जोर देते हे, दूसरे ह्वतवादपर जोर देते 
है, तीसरे शरीरके रुपमे ब्रह्म और जगतृकी' अद्वैतताकों स्वीकार करते हे । 
उपनिपद्‌ इन दाशनिकोके विचारोके उनकी शिष्य-परंपरा भौर शाखा- 
परपरा द्वारा अपूर्ण रूपसे याद करके रखे गये संग्रह हे; किन्तु, इस 
सग्रहमे न दार्शनिककी प्रधानता है, न द्वैत या श्रद्वेतकी; बल्कि किसी 
वेदकी शाल्यामें जो अच्छे-अच्छे दाशनिक हुए, उतके विचारोकों वहाँ एक 
जगह जमाकर दिया गया। ऐसा होना जरूरी भी था, वंयोकि प्रत्येक 
ब्राह्मणकों अपनी शाखाके मत्र, ब्राह्मण, श्रारण्यक, उपनिपद्‌ (, कल्प, 
व्याकरण) का पढ़ना (्न्‍्स्वाध्याय) परम कत्तेव्य माना जाता था। 
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उपनिषद्के मुख्य विषय हे, लोक, ब्रह्म, भ्रात्मा (+-जीव,) पृनर्जन्म, 
मुक्ति--जिनके बारेमे हम आगे कहेगे। यहाँ हम मुख्य उपनिषदोंका 
संक्षेपमे परिचय देना चाहते हे । 


९. प्राचोनतम उपनिषकददें (३०० ईं? पृ०) 


(१) इेश-उपनिषद्‌---ईश-उपनिषद्‌यजुर्वेद-सहिताका श्रन्तिम 
(चालीसवाँ) ग्रध्याय है, यह वतला आये है । यह भ्रढारह पच्चोका एक छोठा 
सासग्रह है। चूंकि इसका प्रथम पद्म (मंत्र) शुरू होता हे 'ईशावास्य'से 
इसलिए इसका नाम दी ईश या ईशावास्थ उपनिषद्‌ पड गया। इसमें 
वर्णित विषय हे, ईश्वरकी सववेव्यापकता, कार्य करनेकी अनिवायता, 
व्यवहार-ज्ञान (अविद्या)से परमार्थ ज्ञान (>-ज्रह्म-विद्या)की प्रधानता, 
ज्ञान और कर्मका समन्वय । प्रथम मंत्र बतलाता है-- 

“यह सब जो कुछ जगती मे जगत्‌ है, वह ईशसे व्याप्त है; श्रतः त्यागके 
साथ भोग करना चाहिए। दूसरेके धतका लोभ मत करो ।” 

वेयक्तिक सम्पत्तिका ख्याल उस वक्‍त तक इतना पवित्र और दुढ हो 
चुका था, साथ ही धनी-गरीब, कमकर-कामचोरकी विषमता, इतनी बढ 
चुकी थी, कि उपनिषद्‌-कर्ता अपने पाठकके मनमें तीन बातोकों बैठा देना 
चाहता हैं--(१) ईश सब जगह बसा हुमा हे, इसलिए किसी बुरे” कामके 
करते वक्‍त तुम्हे इसका ध्यात और ईशसे भय खाना चाहिए। (२) भोग 
करो, यह कहना बतलाता है कि अभी वैराग्य बिना नकेलके ऊंठकी भाँति 
नही छूट पडा था; जीवनकी वास्तविकता भ्रौर उसके लिए ज़रूरी भोग- 
सामग्री अभी हेय नही समझी गई थी। हाँ, वेयक्तिक सम्पत्तिके झ्यालसे 
भी यह जरूरी था कि निर्धन कमकर वर्ग भोग करो” का श्र स्वच्छन्द- « 
भोगवाद न समभ ले, इसलिए उनपर नियत्रण करनेके लिए त्यागपर भी 
जोर दिया गया। और (३) श्रतमे मंत्रकर्ताने वैयक्तिक सम्पत्तिकी 
पवित्रताकी रक्षाके लिए कहा---दरृसरेके धनका लोभ मत करो ।” उस 
कालके वर्ग-युकत (शोषक-शोषित, निठल्ले-कमकर) समाजकेलिए इस 
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मन्त्रका यही अर्थ था; यद्ञपि व्यक्तियोंमेसे कुछकेलिए इसका श्रथ॑ कुछ 
वेहतर भी हो सकता था, क्योंकि यहाँ त्यागके साथ भोगकी बात उठाई 
गईं थी। लेकिन उसकेलिए वहुत दूर तक खीच-तान करनेकी गृूजाइश 
नहीं हैं। ईशके व्याप्त होने तथा दूसरेके धनकों न छुनेकी शिक्षा 
समर्थ है, वहाँ भय पैदा करनेकेलिए जहाँ राजदड भी असमर्थ है। 
आजके वर्ग-समाजकी भाँति उस कालके वर्गसमाजके शासन- थत्र (रू 
राज्य)का प्रधान कतंव्य था, वर्म-स्वार्--शोषण और वैयक्तिक 
सम्पत्ति--की रक्षा करना । मत्रकर्ताने अ्रपनी प्रथम और प्रन्तिम 
शिक्षाओसे राज्यके हथोकों मजबूत करना चाहा। यदि ऐसा न होता, तो 
आजसे भी भ्रत्यन्त दयनीय दशावाले दास-दासियों (जिन्हें वाजारोमे ले 
जाकर सौदेकी तरह वेचा-खरीदा जाता था) और काम करते-करते मरते 
रहते भी खाने-कपडेको मुहताज कम्मियोकी ओर भी ध्यान देना चाहिए 
था। ऐसा होनेपर कहना होता--जगतीमे जो कुछ है, वह ईशकी देन, 
सवके लिए समान है, इसलिए मिलकर भोग करो, ईशके उस धनमें 
लोभ मत करो ।' 

उपनिपद्‌-कालके आरभ तक आर्योके ऊपरी वर्ग--शासक, पुरोहित 
वर्ग--मे भोग भौर विलास-प्रधान जीवन उस सीमा तक पहुँच गया था; जहाँ 
समाजकी भीतरी विषमता, अन्दर-अ्रन्दर कृढते उत्पीडित वर्गके मूक रोष, 
और शोषकोकी अपने-अपने लोभकी पूरत्तिकेलिए निरन्तर होते पारस्परिक 
कलह, शोपक धनिक वर्गकों भी सुखकी नींद सोने नही देते, भर हर जगह 
शंका एवं भय उठते रहते हे। इन सबका परिणाम होता है, निराशावाद 
और भ्रकर्मण्यता । राज्य भर धर्म द्वारा ज्ञासन करनेवाले वर्गकों 
अकमंप्यतासे हटानेकेलिए दूसरे मत्रमे कहा गया है-- 

“वहाँ काम करते ही हुए सी वर्ष जीनेकी इच्छा रक्खो । 


! ईशदत्तं इद॑ स्व यत्‌ किच जगत्यां जगतू । 
तेन समाना भूंजीथा मा गृधः तस्य तद्धनम्‌ ॥ 
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(बस) यही और दूसरा (रास्ता) तुम्हारे लिए नही, नरमे कर्म नही 
लिप्त होता। उपनिषद्कार स्वयं, यज्ञोंके व्यर्थके लम्बे-चौड़े विधिविधानके 
विरुद्ध एक नई धारा निकालनेवाले थे---“यज्ञके ये कमजोर बेडे हे।. , 
इसे उत्तम मान जो अभिनन्‍दन करते है, वे मूढ फिर-फिर बुढ़ापे और' 
मृत्युके शिकार बनते हे । भ्रविद्याके भीतर स्वय वत्तेमान (अपनेको) धीर 
और पहित माननेवाले ... .मूढ (उसी तरह) भटकते हे, जैसे ग्रधे द्वारा 
लिये जाये जाते अधे । इष्ट (>न्यज्ञ) भर पूत्ते (>-परार्थ किए जानेवाले 
कप, तालाब) निर्माण भ्रादि कर्मको सर्वोत्तम मानते हुए (उससे) दूसरेको 
(जो) अ-मूढ अच्छा नहीं समभते, वे स्वरगंके ऊपर सुकमेकों श्रवृभव 
कर इस हीनतर लोकमे प्रवेश करते है ।” 

उपनिषद्‌की प्रतिक्रियासे कर्मकाडके त्यागकी जो हवा उठी, उसके 
कारण नेतृवर्ग कही हाथ-पैर ढीला कर मैदान न छोड भागे, इसीलिए कर्म 
करते हुए सौ वर्ष तक जीते रहनेकी इच्छा करनेका उपदेश दिया गया । 

(२) छाल्दोग्य उपनिषद्‌ (७०० ई० पू०); (क) संक्षेप-- 
छान्दोग्य श्रौर वृहदारण्यक न सिर्फ आकार हीमें बडी उपनिषदे हे, 
बल्कि काल और प्रथम प्रयासमें भी बहुत महत्त्व रखती हे। छाब्दोग्यके 
प्रधान दार्शनिक उह्दालक आरुणि (गौतम)का स्थान यदि सुकातका हैं, 
तो उनके शिष्य याज्ञवल्क वाजसेनय उपनिषद्का अफलातूँ हे । हम इन 
दोनो उपनिषदोके इन दोनो दाशतिकों तथा कुछ दूसरोपर भी आगे 
लिखेगे, तो भी इन उपनिषदोके बारेमे यहाँ कुछ सक्षेपमें कह देसा' 
जरुरी है । 

वृहदारण्यककी भाँति छादोग्य पुरानी और सधिकालीन उपनिषद्‌ 
है, इसीलिए कमंकाड-प्रशसाकी इसने छोडा नही है । बल्कि पहिले दूसरे 
भ्रध्याय तो उपनिषद्‌ नही ब्राह्मणका भाग होने लायक है। उपनिषद्के 
सामवेदी होनेसे सामगान और भ्रोमुकी महिमा इन भ्रध्यायोमे गाई गई है। 


 मुंडक ० १॥२॥७-११ 


३९४ दर्शन-दिगर्शन [ भ्रध्याय १४ 


हाँ, प्रथम भ्रध्यायके श्रंतमें दाल रोटीके लिए “हावै” “हावु” (->सामगान- 
का अलाप) करनेवाले प्रोहितोका एक दिलचस्प मजाक किया गया है । 
बक दाल्म्य--जिसका दूसरा नाम ग्लाव मैत्रेय भी था--कोई ऋषि था। 
वह वेदपाठकेलिए किसी एकात स्थानमे रह रहा था। उस समय एक सफेद 
कृत्ता वहाँ प्रकट हुआ | फिर कुछ भर कुत्ते आगये और उन्होने सफेद 
कत्तेसे कहा कि हम भूखे है, तुम साम गाओ्ो, शायद इससे हमे कुछ भोजन 
मिल जाये । सफेद कृत्तेने दूसरे दिन आ्रानेकेलिए कहा । दाल्म्यने कत्तोंकी 
बात सुनी थी। वह भी सफेद कृत्तेके सामगानको सुननेकेलिए उत्सुक था। 
दूसरे दिन उसने देखा कि कत्ते भ्रागे-पीछे एक की पूछ दूसरेके मूहमें लिए 
बैठकर गा रहे थे-- हि! श्रोम, खावे, श्रोमू, पीये, भ्ोमू, देव हमे भोजन दें। 
हे अन्न देव | हमारे लिए श्रन्न लाओ, हमारे लिए इसे लाओ, भोम्‌ ।” 
इस मज़ाकमें सामगायक पेटके लिए यज्ञके वक्‍त एकके पीछे एक दूसरे 
अगलोका वस्त्र पकडे हुए पुरोहितोके साम-गायनकी नकल उतारी गई है । 

तीसरे अध्यायमे आदित्य (>-्सूये )को देव-मधु बतलाया गया है । 
चौथे ग्रध्यायमे रेक्व, सत्यकाम जाबाल और सत्यकामके शिष्य उपकोसल- 
की कथा और उपदेश है। पॉचवें अ्रध्यायमें जैवलि और अ्रद्वपति कैकेय 
(राजा)के दर्शन है। छठे अध्यायमे उपनिषद्के प्रधान ऋषि आरुणिकी 
शिक्षा है, और यह अध्याय सारे छादोग्यका बहुत महत्त्वपूर्ण भाग हे । 
दतपथ ब्राह्मणसे पता लगता है कि आरुणि बहुत प्रसिद्ध ऋषि तथा 
याज्वल्वयके गुर थे। सातवें अध्यायमे सनत्कूमारके पास जाकर नारवके 
ब्रह्मज्ान सीखनेकी वात है। श्राठवें तथा अ्तिम अध्यायमें आत्माके 
साक्षात्कारकी युक्ति बतलाई गई है । 

(ख) ज्ञान--छादोग्य कर्मकाडसे नाता तोडनेकी बात नही करता, 
बल्कि उसे ज्ञानकाड्से पुष्ट करना चाहता है; जैसा कि इस उद्धरणसे 
मालूम होगा -- 
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“प्राणके लिए स्वाहा। व्यान, भ्रपान, समान, उदानके लिए स्वाहा। 
जो इसके ज्ञानके बिना भ्रग्नि होम करता है, वह अंगारोंकों छोड मानो भस्ममें 
ही होम करता है। जो इसे ऐसा जानकर अग्निहोत्र करता हूँ, उसके सभी 
पाप (जच्वुराइयाँ) उसी तरह दर हो जाते हे, जैसे सरकडेका घ॒आ 
श्रागमें डालनेपर। इसलिए ऐसे ज्ञानवाला चाहें चाँडालकों जूठ ही क्यों 
न दे, वह वैश्वानर-आत्मा (+न्‍्न्रह्म )मे ग्राहुति देना होता है ।” |, 

“विद्या भौर भ्रविद्या तो। भिन्न-भिन्न हे। (किन्तु) जिस (कर्म)कों 
(आदमी) विद्या (>जज्ञान)के साथ श्रद्धा और उपनिषद्के साथ करता 
हैँ, वह ज्यादा मजबूत होता है ।”' 

सनष्यकी प्रतिभा एक नये क्षेत्रमे उठ रही थी, जिसके चमत्कारकों 
देखकर लोग श्राश्चर्य करने लगे थे। लोगोंकों श्राइचर्य-चकित होनेकों ये 
दार्शनिक कम नहीं होने देना चाहते थे । इसलिए चाहते थे कि इसका ज्ञान 
कमसे कम भ्रादमियों तक सीमित रहे। इसीलिए कहा गया है-- 

“इस ब्रह्मको पिता या तो ज्येष्ठ पुत्रकों उपदेश करे या प्रिय शिष्पको । 
किसी दूसरेकों (हगिज) नही, चाहे (वह) इसे जल-सहित धनसे पूर्ण 
इस (पृथ्वी)कों ही क्यों न दे देवे, यही उससे बढ़कर है, यही उससे 
बढकर है । 

(ग) धर्माचार--छादोग्यके समयमे दुराचार किसे कहते थे, 
इसका पता निम्न पद्मयप्ते लगता हैं--- 

“सोनेका चोर, शराब पीने वाला, गुरु-पत्नीके साथ व्यभिचार करने 
वाला और ब्रह्महत्या करनेवाला, ये चार और इनके साथ (ससर्ग या) 
आचरण करनेवाले पतित होते हे ।”' 

सदाचार तीम प्रकारके बतलाये गये हे-- 

“धर्मके तीन स्कन्ध (>-वर्ग) हे--यज्ञ, अध्ययन (+-वेदपाठ) भर 


|. 


दान। यह पहिला तप ही दूसरा (स्कन्ध है), ब्रह्मचर्य (रख) श्राचाये- 
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कुलमे बसता--आवचार्यके कूलमें अपनेको अत्यन्त छोटा करके (रहना) । 
ये सभी पुण्य लोक (वाले) होते हे। (जो) ब्रह्ममे स्थित है वह अमृतत्व 
(मुक्ति) को प्राप्त होता है ।” 

(ध) ब्रह्म--ब्रह्मको ज्ञानमय चिह्नो या प्रतीकोमे उपासना करनेकी 
बात छादोग्यर्में सबसे ज्यादा आई है । इसके बारेमे सन्देह उठ सकते थे 
कि यह बरह्मकी उपासनाए हे या जिन प्रतीको--अ्रादित्य, आकाश आदिकी 
उपासना करने--को कहा गया हे। वहाँ अलग-अलग देवता हे। भौर उसी 
रूपमे उनकी उपासना करनेकों कहा गया है । वादरायणने अपने वेदात्त- 
सत्रोके काफी भागकों इसीकी सफाईमे खर्च किया है, यह हम आगे देखेगे । 
इन उपासनाओरमेसे कुछ इस प्रकार ह-- 

(2) दृहर--हृदयके क्षुद्र (उन्दहर) आकाशमे ब्रह्मकी उपासना 
करनेकेलिए कहा गया है--' 

“इस ब्रह्मपुर (+-शरीर) मे जो दहर (>-क्षुद्र) पुडरीक (+-कमल) 
गृह है । इसमे भीतर (एक) दहर आकाश है, उसके भीतर जो है, उसका 
प्रन्वेषण करना चाहिए, उसकी ही जिज्ञासा करती चाहिए |... « 
' जितना यह (बाहरी) आकाश है, उतना यह हृदयके भीतरका आकाश 
है। दोनो थु (नक्षत्र)-लोक और पृथ्वी उसीके भीतर एकत्रित हे--- 
दोनो भ्रग्नि और वायु, दोनो सूर्य और चद्रमा, दोनों बिजली-तारे और 
इस विश्वका जो कुछ यहाँ हे तथा जो नही, वह सब इसमें एकत्रित हे ।” 

(०) भूमा--सुखकी कामना हर एक मनृष्यमे होती है। ऋषिने 
सुखको ही प्राप्त करनेका प्रलोभन दे, भारी (भूमा)-सुखकी श्रोर खीचते 
हुए कहा-- 

“जब सुख पाता है तब (उसके लिए प्रयत्न) करता है। श्र-सुखको 
प्राप्तकर नही करता; सुखको ही पाकर करता है । सुखकी ही जिज्ञासा करनी 
चाहिए।. . .जो कि भूमा (>-बहुत) है वह सुख हे, थोडेमे सुख नही होता। 
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भूमाकी ही जिज्ञासा करनी चाहिए। जहाँ (>-न्रह्ममे) न दूसरेको देखता, 
ने दूसरेको सुनता, न दूसरेका विजानन करता (जानता), वह भूमा है । 
जहाँ दूसरेकों देखता, सुनता, विजानन करता है, वह अल्प है। जो भूमा 
है वह अमृत है, जो अल्प है वह मत्ये (>-्तागमान) । हे भगवन्‌ | वह 
(वन्मूमा) किसमें स्थित हे । अपनी महिमामे या (अपनी) महिमामें 
नही।' गाय-घोडे, हाथी-सोने, दास-भार्या, खेत-घरको यहाँ (लोग) महिमा 
कहते हे। में ऐसा नही कह रहा हूँ । वही (+-भूमा क्रह्म) नीचे वही ऊपर, 
वही पश्चिम, वही प्रव, वही दक्षिण, वही उत्तरमे है; वही यह सव है।. . . 
वह (उ्ज्ञाती) इस प्रकार देखते, इस प्रकार मनत करते भर इस प्रकार 
विजानत करते झत्माके साथ रति रखनेवाला, आत्माके साथ कीड़ा 
और आत्माके साथ जोडीदारी रखनेवाला, ब्रात्मानद स्वराड (>न्‍्अपना 
राजा) होता है, वह इच्छानुसार सारे लोकोंमे विचरण कर सकता है ।*' 

इसी भाँति श्राका, भ्रादित्यो, प्राण, वेश्वानस्पात्मा', सेतु, 
ज्योति आदिको भी प्रतीक मानकर ब्रह्मोपासनाकी शिक्षा दी गई है। 

(ढ) सृष्टि--विश्वके पीछे कोई अद्भुत शक्ति काम कर रही है, 
और वह अपनेकों विलकूल छिपाए हुए नही है, वल्कि विश्वकी हर एक 
क्रिया उसीके कारण दृष्टिगोचर हो रही है उसी तरह जेसे कि शरीरमे 
जीवकी क्रिया देखी जाती हैः लेकिन वस्तुओंके वनने-विगड़नेसे मानवके 
मनमे यह भी ख्याल पैदा होने लगा कि इस सुष्टिका कोई आरम्भ भी है 
और आरम्भ है तो उसके पहिले कुछ था भी या बिलकुल कुछ नहीं था। 
इसका उत्तर इस तरह दिया गया है --- 

“हें सोम्य (प्रिय) ! यह पहिले एक अद्वितीय सद्‌ (>-मावरूप) ही 
था। उसीको कोई कहते हे--यह पहिले एक अरद्विती असद्‌ (सन्अभाव 
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रूप) ही था। इसलिए अ-सतसे सत्‌ उत्पन्न हुआ | लेकिन, सोम्य ! 
कंसे ऐसा हो सकता है---कंसे अ-सतसे सत्‌ उत्पन्न होगा।' सोम्य ! यह 
पहिले एक अद्वितीय सद्‌ ही था। उसने ईक्षण (--इच्छा) किया--में 
बहुत हो प्रकट होऊँ।' उसने तेज (+>अग्नि)को सिरजा। उस तेजने ईक्षण 
किया. . ., उसने जलकों सिरजा . .उस जलने . . ,अन्नको सिरजा |” 

इस उद्धरणसे स्पष्ट है कि (१) यहाँ उपनिषत्कार असत्से सतकी 
उत्पत्ति नही मानता, भ्र्थात्‌ वह एक तरहका सत्यकायंबादी है; (२) 
भौतिक तत्त्वोमे आदिम था मूलतत्त्व तेज (>>म्रग्नि) हे । 

(व) सन (2) भोतिक--मन आात्मासे श्रलग और भौतिक वस्तु 
है, इसी ख्यालसे यहाँ हम मनकों अन्नसे वना सुनते हे--' 

“खाया हुआ अन्न तीन तरहका बनता (>-परिणत होता) है। उसका 
जो स्थूल धातु (+नसत्त्व) है, वह पुरीष (>-पायखाना) बनता है, जो 
विचला वह माँस और जो अतिसूक्ष्म वह मन (बनता है) ।. . . .सोम्य ! 
मन श्रन्नमय है।. . . .सोम्य ! दहीको मथनेपर जो सूक्ष्म (अ्रश्ञ हे) 
वह ऊपर उठ आता है; वह मक्खन (<न्सर्पि ) बतता है। इसी तरह 
सोम्य ! खाये जाते श्रन्नका जो सूक्ष्म भ्रद्ग है, वह ऊपर उठ आता हे, 
वह मन बनता है । 

(9) सुप्तावस्था--इन श्रारभिक विचाकोंके लिए गाढ निद्रा और 
स्वप्नकी अवस्थाये बहुत बडा रहस्य ही नही रखती थी, बल्कि इनसे 
उनके आत्मा-परमात्मा संबंधी विचारोकी पुष्टि होती जान पड़ती थी। 
इसीलिए बृहदारण्यकमे कहा गया-- 

“जब वह सुषुप्त (>ज्गाढ निद्रामे सोया) होता है तब (पुरुष) कुछ 
नही महसूस (>>वेदना) करता। हुदयसे प्रीततकी ओर जानेवाली 
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७२ हज़ार हिता नामवाली नाड़ियाँ हे। उनके द्वारा (वहाँ) पहुँचकर 
« पुरीततमे वह सोता है, जैसे कुमार (बच्चा) या महाराजा था महा ब्राह्मण 
आननन्‍्दकी पराकाष्ठाकों पहुँच सोये, वैसे ही यह सोता है ।” 
इसी बातकों छादोग्यने इन शब्दोमे कहा है-- 
“जहाँ यह सुप्त अच्छी तरह प्रसन्न हो स्वप्वकों नहीं जानता, उस 
वक्‍त इन्ही (+-हिता नाडियो)मे वह सोया होता है ।” 


इसीके बारेमे--- 
“उद्दालक आरुणिने (अपने) पुत्र श्वेतकेतुकों कहा--स्वप्नके भीतर 
(की बातको) समझो ।”. . जैसे सृतसे बँधा पक्षी दिशा दिशामे उठकर 


दूसरी जगह स्थान न पा, बधन (-स्थान ) का ही भ्राश्य लेता है। इसी तरह 
सोम्य | वह मन दिशा-दिशामे उड़कर दूसरी जगह स्थान न पा प्राणका 
ही आश्रय लेता है। सोम्य! मनका बधन प्राण है।” 

सुषुप्ति (जन्गाढ निद्रा)में श्रादमी स्वप्त भी नहीं देखता, इस 
भ्रवस्थाकों श्रारुणि ब्रहके साथ समागम मानते हे ।* 

“जब यह पुरुष सोता है (>-स्वपिति), उस समय सोम्य' ! वह संत 
(तरह )के साथ मिला रहता है। 'स्व-अपीति' (>-अपनेको मिला) 
होता है, इसीलिए इसे स्वपिति' कहते हे ।” 

जब हम रोज इस तरह ब्रह्म-नमिलन कर रहे हे, किन्तु इसका ज्ञान और 
लाभ (<-मुक्ति) हमे क्यो नहीं मिलती, इसके बारेमे कहा है-- 

“जैसे क्षेत्रका ज्ञान न रखनेवाले छिपी हुईं सुवर्ण निधिके ऊपर ऊपर 
चलते भी उसे नही पाते, इसी तरह यह सारी प्रजा (+-प्राणी) रोज-रोज 
जाकर भी इस ब्रह्मलोकको नही प्राप्त करती, क्योकि वह अनृत ( <-अ-सत्त्य, 
भ्रज्ञान) से ढेंकी हुई है ।” 

(छ) मुक्ति और परलोक--इन प्रारभिक दानिकोमे जो भ्रहैत- 
वादी भी है, उन्हें भी उन भ्रथोमि हम अ्रद्वेत्ती नही ले सकते, जिनमें कि 
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बकले या शकरकों समभते है । क्योकि एक तो वे शकरकी भाँति पृथिवी 

' और पाथिव भोगोंका स्वेथा अ्रपलाप करनेकेलिए तेयार नही हे, दूसरे धर्मेके, 
विरुद्ध अभी इतने स्वतंत्र विचार नही उठ खड़े हुए थे कि वह सीधे किसी 

बातको दो ट्क कह देते, अ्रथवा अ्रभी मनुष्यका ज्ञान इतना विकसित नहीं 

हुआ था कि रास्तेके फाड-फखाड़ोंको उखाड़ते हुए, वह अपना सीधा रास्ता 

लेते । निम्न उद्धरणमे मुक्तिकों इस प्रकार बतलाया गया है, जैसे वहाँ 

मुक्त आत्मा और ब्रह्मका भेद बिल्कूल नहीं रहता-- 

“जैसे सोम्य | मधुमक्खियाँ मधु बनाती हे, नाना प्रकारके वृक्षोके 
रसोसे सचय कर एक रसको बनाती हे । जैसे वहाँ वह (मधु आपसमे) 
फर्क नही पाती--में अमुक वृक्षका रस हूँ, में अमुक व॒क्षका रस हैँ, ऐसे 
ही सोम्य ! यह सारी प्रजा सतमे प्राप्त हो नही जानती--हमने सत॒को 
प्राप्त किया! | 

यहाँ सुषुप्तिकी अवस्थाकों लेकर मधुके दृष्टान्तसे भ्रभेद बतलानेकी 
कोशिश की गई है, किन्तु इस अभेदसे ऋषिका अभिप्राय भ्रात्माकी भ्रत्यन्त 
“समानता तथा ब्रह्मका शुद्ध शरीर होता ही अभिप्रेत मालूम होता है। जैसा 
कि निम्न उद्धरण बतलाता है --- 

“जो यहाँ आत्माको न जानकर प्रयाण करते (--मरते) हे, उनका 
सारे लोकोमे स्वेच्छापूवेक विचरण नहीं होता। जो यहाँ आत्माकों' 
जानकर प्रयाण करते हे उनका सारे लोकोमे स्वेच्छापूर्वक विचरण 
होता है ।” 

मुक्त पुरुषका मरकर स्वेच्छापूवंक विचरण यही बतलाता है कि 
यहाँ विचारककों मुक्तिमे अपने अस्तित्वका खोना श्रभिग्नेत नही है । 
छान्‍्दोग्यनें इसे और साफ करते हुए कहा हैं-- 

“जिस जिस बात(>अ्रन्त)की वह कामनावाला होता है, जिस 
जिसकी कामना करता है, सकल्पमात्रसे ही (वह) उसके पास उपस्थित 
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के 


होता है, वह उसे प्राप्त कर महान्‌ होता हे ।” 

ब्रह्म्ञान प्राप्तककर जीवित रहते मुक्तावस्थामे-- 

“जैसे कमलके पत्तेमे पानी नही लगता, इसी तरह ऐसे ज्ञानीकों पाप- 
कम नहीं लगता ।” 

पापकर्म नहीं लगता' यह वाक्य सदाचारकेलिए घातक भी हो सकता 
है, क्योंकि इसका अर्थ वह पापकर्म नहीं कर सकता" नहीं है। 

मुक्तके पाप क्षीण हो जाते हे इसके बारेमे और भी कहा है-- 

“घोड़ा जैसे रोयेको (भाडे हो), ऐसे ही पापोंकों फाडकर, चद्र जैसे 
राहुके मूखसे छूटा, हो शरीरकों फराडकर कृतार्थ (हो), वेसे ही में 
ब्रह्मलोकको प्राप्त होता हूँ ।” 

(2) आचाय--मुक्तिकी प्राप्तिमे ज्ञानकी अनिवायंता है, ज्ञानके 
लिए आचार्य जरूरी है। इसी अभिप्रायकों इस वाक्यमे कहा गया है --- 

“जैसे सोम्य | एक पुरुषकों गधार (देश)से श्राख बॉधे लाकर' उसे 
जहाँ बहुत जन हों उस स्थानमे छोड दे। जेसे वह वहाँ पूरब पक्चिम' ऊपर 
उत्तर चिल्लाये--आँख बाँधे लाया भ्रॉख बाँधे (मुझे) छोड दिया।' 
जैसे उसकी पढ्टी खोलकर (कोई) कहे--इस दिशामें गधार है, इस दिशाकों 
जा । वह (एक) गाँवसे (दूसरे) गाँवकों पूछता पडित मेधावी (पुरुष) 
गधारमे ही पहुँच जाये । उसी तरह यहाँ आचायवाला पुरुष (न्रह्मको) 
जानता है । उसकी उतनी ही देर है, जब तक विमोक्ष नही होता, फिर 
तो (वह ब्रह्मको) प्राप्त होगा ।” 

(0) पुनजन्स--भारतीय प्राचीन साहित्यमें छादोग्य ही' ने सबसे 
पहिले पुनजेन्म (>-परलोकमे ही नही इस लोकमे भी कर्मानुसार प्राणी 
जन्म लेता है )की बात कही । शायद उस वक्‍त प्रथम प्रचारकोंने यह न सोचा 
हो कि जिस सिद्धान्तका वह प्रचार कर रहे हे, वह भ्रागे कितना खतरनाक 
साबित होगा, और वह परिस्थितिके ग्रनूसार बदलनेकी क्षमता रखनेवाली 
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शक्तियोको कुठितकर, समाजको प्रवाहशूत्य नदीका गँदला पानी बना 
छोड़ेगा। मरकर किसी दूसरे चंद्र भ्रादि लोकमे जा भोग भोगना, सिफ यहाँके 
कष्ट पीडित जनोको दूरकी श्राशा देता है । जिसका भी अभिप्राय प्रही 
हैं कि यहाँ सामाजिक विषमताने जो तुम्हारे जीवनकों तलख कर रखा 
है, उसके लिए समाजमे उथल-पुथल लानेकी कोशिश न करो। इसी लोकमें 
आकर फिर जनमना (“-पुनजेन्म) तो पीडित वर्गकेलिए और खतरनाक 
चीज है। इसमे यही नही है कि आजके दु.खोको भूल जाओ; बल्कि साथ 
ही यह भी वतलाया गया है कि यहाँ की सामाजिक विषमताए न्याय्य हे; 

क्योंकि तुम्हारी ही पिछले जन्मकी तपस्याओ (--दु खो अत्याचारपूर्ण वेद- 
ताश्रो) के कारण ससार ऐसा वना है । इस विषमताके विना तुम अपने 
आजके कष्टोका पारितोषिक नही पा सकते । पुनर्जन्मके सबधमें वह स्वे- 
पुरातन वाक्य है -- 

“सो जो यहाँ रमणीय (>-अच्छे) भ्राचरण वाले हे, यह जरूरी है कि 
वह रमणीय योति--न्राह्मण-्योति, या क्षत्रिय-योतरि, या वेश्य-योति--- 
को प्राप्त हो। और जो बुरे (--आचार वाले ) है, यह ज़रूरी है कि वह बुरी 
योनि--कुत्ता-योनि, सूकर-योति, या चाडाल-योनिको प्राप्त हो ।” 

ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्यकों यहाँ मनृष्य-योनिके अन्तगंत ने मानकर 
उन्हें स्वृतत्र योनिका दर्जा दिया है, क्योकि मनुष्य-योनि माननेपर समानता 
का सवाल उठ सकता था। पुरुष सुक्तके एक ही शरीरके भिन्न-भिन्न अगकी 
बातको भी यहाँ भूला दिया गया, क्योकि यद्यपि वह कल्पना भी सामा- 
जिक अत्याचारपर पर्दा डालनेकेलिए ही गढी गई थी, तो भी वह उतनी 
दूर तक नही जाती थी। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्यकों स्वतत्र योनिका दर्जा 
इसीलिए दिया गया, जिसमे सम्पत्तिके स्वामी इन तीनों वर्णोकी वैयक्तिक 
सम्पत्ति और प्रभुताको धर्म (--कर्म-फल) द्वारा न्याय्य वतलाया जाये, और 
वैयक्तिक सम्पत्तिके संरक्षक राज्यके हाथको धर्म द्वारा दृढ़ किया जाये । 
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(०) पित्यथान--मरनेके बाद सुकर्मी जैसे भ्रपने कर्मोका फल भोगने 
केलिए लोकान्तरमे जाते हे, इसे यहाँ पितृयान (--पितरोका मार्ग ) कहा 
गया है। उसपर जानेका तरीका इस प्रकार हे-- 

“जो ये ग्राममे (रहते) इष्ट-आपूत्ते (--यज्ञ, परोपकारके कर्म ), दानका 
सेवन करते है। वह (मरते वक्त) धृएसे सगत होते हे। धृएसे रात, रातसे 
अपर (--क्ृष्ण) पक्ष, अपर पक्षसे छे दक्षिणायन मासोको प्राप्त होते है... । 
मासोसे पितुलोककों, पितुलोकसे आकाशकों, आकाझसे चंद्रमाकों प्राप्त 
होते हे। वहाँ (--चन्द्रलोकमे ) संपात (--मियाद ) के अ्रनुसार निवासकर 
फिर उसी रास्तेसे लौटते हे---जेसे कि (चद्रमासे) इस आकाशको, भ्राकाहसे 
वायूकों, वायु हो धूम होता है, धूम हो बादल होता है, बादल हो भेघ होता 
है, मेघ हो बरसता है। (तब) वे (लौटे जीव) धाव, जौ, औषधि, 
वनस्पति, तिल-उडद हो पैदा होते हे... जो जो भ्रन्न खाता है, जो वीयें 
सेचन करता है, वह फिरसे ही होता है ।/' 

यहाँ चन्द्रलोकमे सुख भोगना, फिर लौटकर पहिले उद्धृत वाक्यके 
अनुसार “ब्राह्मण-योनि”, क्षत्रिय-योति'में जन्म लेना पितृयान हे । 

(0) देवयान--मृक्त पुरुष जिस रास्तेसे भ्रंतिम यात्रा करते हे, उसे 
देवयान या देवताओंका पथ कहते है। पुराने वेदिक ऋषियोंकों कितना भा- 
इचये होता, यदि वह सुनते कि देवयान वह है, जो कि उनको इन्द्र श्रादि देव- 
ताझ्रोंकी श्र नही ले जाता। देवयानवाला यात्री ---“किरणों को प्राप्त होते 
है। किरणसे दिन, दिनसे भरते (--शुक्ल) पक्ष, भरते पक्षसे जो छे उत्तरा- 
यणके मास हे उन्हें; (उन) मासोसे संवत्सर, संवत्सरसे आदित्य, आादित्यसे 
चन्द्रमा, चन्द्रमासे विद्युतको (प्राप्त होते हे।) फिर भ्र-मानव पुरुष इन (देव- 
यान-यात्रियो) को ब्रह्मके पास पहुँचाता है। यही देवपथ्था ब्रह्मपथ है, 
इससे जानेवाले इस मानवकी लौटानमे नही लौटते, नही लौटते।” 





'छां० ५१०१-६३. छां० ४१५५-०६ * झागे (छां० 
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(ज) अद्वेत--मुक्ति और उसके रास्तेका जो वर्णन यहाँ दिया गया 
है, उससे स्पष्ट है, कि छांदोग्यके ऋषि जीवात्मा और ब्रह्मके भेदको पूर्णतया 
मिटानेको तैयार नहीं थे; तो भी वह बहुत दूर तक इस दिशामें जाते थे। यह 
इससे भी स्पष्ट है, कि शंकरने जित चार उपनिषद्‌ वाक्‍्योंकों अद्वेतका 
ज़बद॑स्त प्रतिपादक समभा, जिन्हें 'महावाक्‍्य” कहा गया, उनमें दो सर्व 
खल्विदं ब्रह्म ” (--यह सब ब्रह्म ही है) और “तत्त्वमसि” (--वह तू हे) 
छान्‍्दोग्य-उपनिषद्के हें । 

(कर) लोक विश्वास--वैदिक कर्मकांडसे लोगोंका विश्वास हटता 
जा रहा था, जब छांदोग्य ऋषि राजा जैवलि, और ब्राह्मण श्रारणिने तया 
रास्ता निकाला। उन्होंने पुतज॑न्म जैसे विश्वासोंकों गढ़कर दास, कर्मकर, 
आदि पीड़ित जनताकी बंधन-श्रृंखलाकी कड़ियोंकों श्रौर भी मजबूत किया । 
भारतके बहुतसे झ्राजकलके विचारक भी जाने या अनजाने उन्हीं कड़ियोंको 
मजबूत करनेकेलिए जैवलि, आरुणि, याज्ञवल्वयकी दुह्ाई देते हें---वगैनपथ 
के प्रथम पथिककी प्रशंसाके तौरपर नहीं, बल्कि उन्हें सर्वज्ञ जैसा बताकर । 
वह कितने सर्वज्ञ थे, यह तो राहुके मुखमें चद्धमाके घुसने (--चंद्रमहण ), 
तथा सूर्यलोकसे भी परे चन्धलोकके होनेकी बात ही से स्पष्ट है। इन 
विचारकोंकी नजरमें भौतिक साइंसकी यह भद्दी भूलसी मालूम होतेवाली 
गलतियाँ “सर्वज्ञता” पर कोई श्रसर नहीं डालतीं; कंसोटीपर कंसकर 
देखने लायक ज्ञानमें भह्ठी गलती कोई भले ही करे, किल्तु बहाज्ञावपर 
उसका निशाना अ्रचूक लगेगा, यह तो यही साबित करता है कि ब्रह्मज्ञानके 
लिए अ्रतिसाधारण बृद्धिसे भी काम चल सकता है । 

चोरी था बुरे कर्मकी सजा देनेकेलिए जब गवाही नहीं मिल सकती 
थी; तो उसके साबित करनेके लिए दिव्य (शपथ) करनेका रवाज बहुतसे 
मुल्कोंमें ग्रभी बहुत पीछे तक रहा है । आरुणिके वक्‍्तमें यह प्रतिप्रचलित 
प्रथा थी, जेसा कि यह वाक्य बतलाता है --- 
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“सोम्य ! एक पुरुषको हाथ पकड़ कर लाते हे---चुराया है, सो इसके 
लिए परशु (--फरसे)कों तपाश्ो। अगर वह (पुरुष) उस (चोरी)का 
कर्ता होता है, (तो) उससे ही अपनेको भूठा करता है; वह भूठे दावेवाला 
भूठसे अपनेको गोपित कर तपे परशुकों पकडता है, वह जलता है; तब 
(चोरीके लिए) मारा जाता है। और यदि वह उस (चोरी) का भ्र-कर्तता 
होता है, तो, उससे ही अपनेको सच कहता है, वह सच्चे दावेवाला सचसे 
अपनेको गोपित कर तपे परशुकों पकड़ता है, वह नहीं जलता; तब छोड 
दिया जाता है ।” | 

कोई समय था जब कि “दिव्य'के फरेबमें फेसाकर हज़ारों आदमी 
निरपराध जानसे मारे जाते थे, किन्तु, श्राज कोई ईमानदार इसकेलिए 
तैयार नहीं होगा। यदि 'दिव्य' सचमुच दिव्य था, तो सबसे जबद॑स्त 
चोरो--जो यह कामचोर तथा संपत्तिके स्वामी-- ब्राह्मण-, क्षत्रिय-, 
वेश्य-योनियाँ” हे---के परखनेमे उसने क्यों नही करामात दिखलाई ? 

छादोग्यके भ्रन्य प्रधान ऋषियोके विचारोंपर हम आगे लिखेगे । 

(३) बृहदारण्यक (६०० ३० पू०) 

(क) संक्तेप--बृहदारण्यक शुक्ल-यजुर्वेदे शतपथ ब्राह्मणका 
अन्तिम भाग तथा एक आरण्यक है। उपनिषद्के सबसे बड़े दाशनिक 
याज्ञ वल्क्य के विचार इसीमें मिलते हे, इसलिए उपनिषत्‌-साहित्यमें 
इसका स्थान बहुत ऊँचा है। याज्ञवल्वयके बारेमे हम अलग लिखने- 
वाले हे, तो भी सारे उपनिषद्के परिचयकेलिए संक्षेपमे यहाँ कुछ कहना 
जरूरी है । वृहदारण्यकम छे अध्याय हे, जिनमें द्वितीय तृतीय और चतुर्थ 
दाइनिक महत्त्वके हे। बाकीमे शतपथ ब्राह्मणकी कर्मकाडी धारा बह रही 
है। पहिले अ्रध्यायमे यज्ञीय अइवकी उपमासे सृष्टिपुरुषका वर्णन हे, 
फिर मृत्यु सिद्धान्तका। दूसरे अ्रध्यायमे तत्त्वज्ञानी काशिराज अजात शत्रु 
और अभिमानी ब्राह्मण गाग्यंका सवाद है, जिसमे गाग्यका श्रभिमान चूर 
होता है, भौर वह क्षत्रियके चरणोमे ब्रह्मश्ान सीखनेकी इच्छा प्रकट 
करता है। दध्यच्‌ श्राथवंणके विचार भी इसी अध्यायमे हे। तीसरे 


४०६ दर्शन-दिग्दशेन [ श्रध्याय १४ 


श्रध्यायमें याज्वल्क्यके दशन होते है। वह जनकके दरवारमे दूसरे दाशनिकोंसे 
शास्त्रार्थ कर रहे हे । चौथे अ्रध्यायमें याज्ञवल्वयका जन ककों उपदेश 
है। पाँचवें अध्यायमें धर्म-प्राचार तथा दूसरी कितनी ही बातोका ज़िक्र 
है । छछे ग्रध्यायमे याज्ञवल्थके गुरु (भ्रारुणि)के गुरु प्रवाहण जैवलि- 
के वारेमे कहा गया है। इसी अध्यायमे श्रच्छी सन्‍्तानकेलिए साँड, बैल 
आादिके मास खानेकी गर्भिणीको हिदायत दी गईं है, जो बतलाता है कि 
अभी ब्राह्मण-क्षत्रिय गोमासकों अपना प्रिय खाद्य मानते थे। 

जिस तरह आजके हिन्दू दाशैनिक अपने विचारोकी सच्चाईकेलिए 
उपनिषद्‌की दुहाई देते है, उसी तरह वृहदारण्यक उपनिषद्‌ चाहता है, कि 
वेदोंका भडा ऊँचा रहे। इसीलिए अपनी पुष्टिकेलिए कहता है-- 

ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अरथर्वांगिरस, इतिहास, पुराण, विद्या, 
उपनिषद्‌, इलोक, सूत्र, अ्नुव्यास्यात “इस महान्‌ भूत (सन्‍्त्नह्म)का 
इवास है, इसीके ये सारे निश्वसित हे ।” 

इतना होनेपर भी वेद और ब्राह्मणोंके यज्ञादिसे लोगोंकी श्रद्धा उठती 
जा रही थी, इसमें तो शक ही नहीं। इस तरहके विचार-स्वातत््यको 
खतरनाक न बनने देनेके प्रयत्नमे पुरोहित (ब्राह्मण) जातिकी 
अपेक्षा शासक (क्षत्रिय) जातिका हाथ काफी था, इसीलिए छान्दो- 
ग्यने कहा -- 

“चूँकि तुझसे पहिले यह विद्या ब्राह्मणोंक पास नहीं गई, इसीलिए 
सारे लोकोमे (ब्राह्मणका नही बल्कि सिर्फ) क्षेत्र (नत्क्षत्रिय)का ही 
शासन हुआ ।” 

इसमे कौन सन्देह कर सकता है, कि राजनीति--खासकर वर्गेस्वार्थ- 
वाली राजनीति--को चलानेकेलिए पुरोहितीसे ज्यादा पैनी बुद्धि चाहिए। 
लेकिन समाजमे ब्राह्मणकी सबसे अ्रधिक सम्माननीय अवस्थाकों वृहदारण्यक 
समभता था। इसीलिए विद्याभिमानी ब्राह्मण गाग्यं जब उशीनर 
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(>>बहावलपुर के आसपासके प्रदेश)से मत्स्य (>-जयपुर राज्य), कुर 
(>-मेरठके जिले), पच्ा ल (+-रुहेलखंड आगरा कमिश्नरियोँ), का शी 
(अबनारसके पासका प्रदेश) विदेह (+-तिरहुत, बिहार) मे घूमता 
काशिराज ग्र जा त श त्रके पास ब्रह्म उपदेश करने गया; और उसे भ्रादित्य, 
चद्रमा, विद्युत, स्तनयित्नु (--बिजलीकी कडक) वायु, आकाश, आग, 
पानी, दर्पण, छाया, प्रतिध्वनि, शब्द, शरीर, दाहिनी बाईं श्रॉखोमे 
प्रुषकी उपासना करनेको कहा, किन्तु अ्जातशन्रुके प्रश्नोंसे निरुत्तर हो' 
गया; ' तब भी काशिराजने विधिवत्‌ शिष्य बनाए बिना ही गा्यकों 
उपदेश दिया --- 

“अजातशत्रुने कहा--यह उलटा है, जो कि (वह) मुझ ब्राह्मणको 
ब्रह्म बतलाएगा, इस ख्यालसे (ब्राह्मण) क्षत्रियका शिष्य बनने जाये। तुझे 
(ऐसे ही) में विज्ञापन करूँगा (+-बतलाऊँगा) ।' (फिर) उसे हाथमें ले 
खडा हो गया। दोनो एक सोये पुरुषके पास गये। उसे इन चामोसे 
'पुकारा-- बडे, पीलेवस्त्रवाले, सोमराजा | (किस्तु) वह न खड़ा हुआ । 
उसे हाथसे दबाकर जगाया, वह उठ खडा हुआ । तब अजातशत्रु बोला- 
जब यह सोया हुआ था तब यह विज्ञानमय पुरुष (--जीव) कहाँ था ” 
कहाँसे अब यह आया ?” गार््य यह नहीं समझ पाया । तब अजातशत्रुने 
कहा--जहाँ यह सोया हुआ था. . .'. ... (उस समय यह) विज्ञानमय 
'पुरुष, .. हृदयके भीतर जो यह भ्राकाश है उसमे सोया था ।” 

(ख) बह्य--बरह्मके बारेमे याज्ञवल्वथकी उंक्ति हम आगे कहेंगे, हाँ 
द्वितीय अध्यायमे उसके बारेमे इस प्रकार कहा गया है-- 

"वह यह आत्मा सभी भूतों (प्राणियो)का राजा है, जेसे कि रथ 
(के चक्र)की नाभि भर नेमि (--पुट्ठी) में सारे भरे समर्पित (घुसे) 
होते है, इसी तरह इस ग्रात्मा (>>बह्म ) में सारे भूत, सारे देव, सारे लोक 
और सारे ये आत्मा (>-जीवात्माएं) समपित हे ।” 


कौषीतकि ४१-१९. बुह० २११५-१७ 


ड०्द दर्शेन-दिदशेन [ श्रध्याय १४ 


जगत्‌ ब्रह्मका एक रूप हूँ। पिथागोर भ्ौर दूसरे जगत॒कों ब्रह्मका 
बरीर माननेवाले दार्गतिकोंकी भाँति यहाँ भी जगतृकों ब्रह्मका एक रूप 
कहा गया, और फिरा--- 

ब्रह्मके ठो ही रूप हे--मूर्त (>नसाकार) और अ-मृर्त (-मनिरा- 
कार), मत्ये (+-तागमान) और अमृत (न्न्ञ्विच्राण्ी). .. . ।! 

पुराने धर्म-विष्वासी ईदवरकों संसारमे पाये जानेवाले भले पृरुषोंके 
गुणों---छपा, क्षमा आदिसे--यूक्‍त, भावात्मक गुणोवाला मानते थे; कित्तु, 
अब श्रद्धासे आगे बढ़कर विकसित वुद्धिके राज्यमे लोग घृत चुके थे; 
इसलिए उत्तकों समझाने या अपने वादकों तकंसंगत बनाने एवं पकड़में 
न आनेकेलिए, ब्रह्मकों अभावात्मक गुणोवाला कहना ज्यादा उपयोगी 
थी। इसीलिए वृह॒दारण्यकमें हम पाते है --- 

“ (वह) तल स्थृूल, न सूछम (<च्ञ्रणु), ने हुस्व, न दीर्, न लाल, ने 
छाया, न तम, न संग-रस-गंववाला, न आँख-कान-वाणी-मन-प्राण-मुखवाला, 
न आान्तरिक, न वाहरी, न वह किसीको जाता है, न उसे कोई खाता है ।” 

ब्रह्मके गुणोक्रा अन्त नही--- नेति नेति” इस तरहका विशेषण भी 
व्रह्मकेलिए पहिले-पहिल इसी वक्‍त दिया गया है । 

(ग) सष्टि--ऋग्वेदके नासदीय सूक्‍तकी कल्पनाको जारी रखते हुए 
वृहृदारण्यक कहता है --- 

“बह कुछ भी पहिले न था, मृत्यु (+-जीवन-जुन्यता), भूखसे यह 
ढेंका हुआ था । भूख (>-अजनाया) मृत्यु है। सो उसने मतमें किया--- 
मे आत्मावाला (>-सगरीर) होऊेँ। उसने अर्चन (चाह) किया। 
उसके अचनेपर जल पैदा हुआ। . . . .जो जलका घर था, वह बड़ा हुआ । 
वह पृथिवी हुई । उस (>न्यूथिवी) में श्रात्त हो (->-थक) गया। श्रान्त 
तप्त उस (ब्रह्म )का जो तेज (-हपी) रस बना, (वही) अग्नि (हुआ) ।” 


* बह० २३११  बहु० शादाद.. बृहं० श३६ 
_बुहु० शर१-२ 
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यूनानी दार्शनिक थेलू (६४०-५५४० ई० १०) की भाँति यहाँ भी भौतिक 
तत््वोमे सबसे प्रथम जलको माना गया है, पृथिवीका नंबर दूसरा भर 
आगका तीसरा है । 

दूसरी जगह सूष्टिका वर्णन इन शब्दोंगें किया गया है--- 

“आत्माही यह पहिले पृरुष जेसा था। उसने नजर दौड़ाकर अपनेसे 
भिन्न (किसी) को नहीं देखा। (उसने) में है (सोहं), यह पहिले कहा। 
इसीलिए पहं' नामवाला हुआ। इसीलिए आज भी बुलानेपर (--में ) भ्रहं 
पहले कहकर पीछे दूसरा नाम बोला जाता हे ।. . . .वह डरा। इसीलिए 
(आज भी) भ्रकेला (आदमी ) डरता है ।. . . . उसने दूसरेकी चाह की ।' 
. “उसने (अपने) इसी ही आत्मा (>-शरीर)का दो भाग किया, 
उससे पति भर पत्नी हुए. , . . ।” 
और भी -- 

“ब्र हाही यह पहिले था, उसने अपनेको जाना--मे ब्रह्म हैँ उससे 
वह सब हुआ । तब देवताझोमेसे जो-जो जागा, वह ही वह हुआ। वेसे 
ही ऋषियों और मनुष्योमेसे भी जो ऐसा जानता है--में ब्रह्म हैँ 
(स्परहं ब्रह्मास्मि), वह यह सब होता है । भर जो दूसरे देवताकी उपा- 
सना करता है---वह दूसरा, में दूसरा हूँ, वह नहीं जानता, वह देव- 
ताश्ोके पशु जेसा है ।” 

आत्मा (+>त्रह्म )से कँसे जगत्‌ होता हे, इसकी उपमा देते हुए 
कहा हैं-- 

“जैसे भ्रागसे छोटी चिगारियाँ (--विस्फूलिंग) निकलती हे, इसी 
तरह इस आत्मा (+-विद्वात्मा, ब्रह्म)से सारे प्राण (>-जीव), सारे 
लोक, सारे देव, सारे भूत निकलते हे ।” 

वह॒दारण्यकके और दाशनिक विचारकोंके बारेमे हम आगे याज्ञवल्वय, 
आादिके प्रकरणमे कहेगे। 
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२ ट्वितोय कालकी उपनिषदे (६००-३०० ३० यृ०) 


ईंश उपनिषद्‌ सहिताका एक भाग है। छान्दोग्य, बृहदारण्यक, 
ज्राह्मणके भाग हे, यही तीन सबसे पुरानी उपनिषदें हे, यह हम बतला 
आए हैँ | आगेकी आरण्यकोवाली ऐतरेय और तैत्तिरीय उपनिषदोंने एक 
कदम और आगे बढ़कर संधिकालीन उपनिषदोंसे कूछ और, स्पष्ट भाषामे 
ज्ञानका समर्थन और कमकाडकी अ्रवहेलना शुरू की । 


(१) ऐतरेय-उपनिषद्‌ 
ऐतरेय-उपनिषद्‌ ऋग्वेदके ऐतरेय-आरण्यकका एक भाग है। ऐतरेय 
आह्ाण और आरण्यक दोनोंके रचयिता महिदास ऐतरेय थे। इस उप- 
निषद्के तीन भाग है। पहिले भागमे सृष्टिकों ब्रह्मने कैसे बनाया, इसे 
वतलाया गया है । दूसरे भागमे तीन जन्मोंका वर्णन है, जो शायद पुन- 
ज॑न्मके प्रतिपादक अ्रति प्राचीनतम वाक्योमे हैँ। अन्तिम भागमें प्रश्ञान- 
वादका प्रतिपादन है । 
(क) सृष्टि---विदवकी सुष्टि कैसे हुईं। इसके वारेमे महिदास 
ऐतरेयका कहना है -- 
यह आत्मा अकेला ही पहिले प्राणित (>-जीवित) था, और दूसरा 
कुछ भी नही था। उसने ईक्षण किया (>>मनमे किया)--लोकोंकों 
सिरजू | उसने इन लोको--जल, किरणों. . . .को सिरजा। उसने 
ईक्षण किया कि ये लोकपालोकों सिरजे।” उसने पानीसे ही पृरुषको 
उठाकर कम्पित किया, उसे तपाया। तप्त करनेपर उसका मुख उसी 
तरह फूट निकला, जैसे कि अडा। (फिर) मुखसे वाणी, वाणीसे झ्राग, 
नाकसे नथने फूट निकले, नथचोसे प्राण, प्राणसे वायु। भ्राँखे फूट 
निकली । आँखोंसे चक्षु (-इच्द्रिय), चक्षुसे श्रादित्य (उ्सूर्य )। दोनों 
कान फूट निकले। कानोंसे श्रोत्र (-इन्द्रिय) । श्रोत्रसे विशाएं। त्वक्‌ 


* छतरेय १११०३ 


ऐतरेय ] भारतीय दहन ४११ 


(+-चमड़ा) फूट निकला। चमड़ेसे रोम, रोमोंसे ओोषधि-वनस्पतियाँ । 
हंदय फूट निकला । हृदयसे मन, सनसे चन्द्रमा। नाभि फूट तिकली। 
नाभिसे अ्पान (-वायु ), अपानसे मृत्यु। दिक्क (>“जननेन्द्रिय) फूट 
निकला। शिह्नसे वीर्य, बीयंसे जल।. ... (फिर) उस (पुरुष)के 
साथ भूख प्यास लगा दी ।” 

सृष्टिकी यह एक बहुत पुरानी कल्पना है, जिसे कि वर्णनकी भाषा 
ही बतला रही है । उपनिषत्कार एक ही वाक्यमे शरीर तथा उसकी 
इन्द्रियाँ, एवं विश्वके पदार्थोकी भी रचना बतलाना चाहता है ।--सानीसे 
मानृुष शरीर और उसमें कमश मुख आदिका फूट निकलना । किन्तु 
अभी ऋषि भौतिक विश्वसे पूर्णतया इन्कार नही करना चाहता, इसीलिए 

-ऋ्रम-विकासका आश्रय लेता है । उसे “कृत, फ-यकून” (>-होजा, बस 
होगया ) कहनेकी हिम्मत न थी । 

(ख) प्रज्ञान (-जहाय)--ज्ञान या चेतनाको ऋषिने यहाँ प्रज्ञान 
कहा है, जैसा कि उसके इस वचनसे मालूम होता है--- 

“सं-ज्ञान, भ्र-आ-ज्ञान, विज्ञान, प्रज्ञान, मेधा, दृष्टि, धृति (धैर्य ), 
मति, मनीषा, जूति, स्मृति, सकलल्‍प, ऋतु, असु (नल्‍्ञ्राण), काम 
(नन्‍्कामना) , वश, ये सभी प्रज्ञानके नाम हे ।” 

फिर चराचर जगतको प्रज्ञाममय बतलाते हुए कहता है-- 

“यह (प्रज्ञान ही) ब्रह्मा है। यह इन्द्र. . . . (यही )ये पाँच महाभूत . . . 
अंडज, जारुज, स्वेदग और उज्धिज, घोडे, गाय, पुरुष, हाथी, जो कुछ चलने 
और उडनेवाले प्राणी है, जो स्थावर है; वह सब प्रज्ञा-नेत्र हे, प्रज्ञानमे 
प्रतिष्ठित हैं । लोक (भी) प्रज्ञाननेत्र है, प्रज्ञा (सबकी) प्रतिष्ठा 
(स्ञाधार ) है। प्रज्ञान ब्रह्म है ।” 

प्रज्ञान या चेतनाकी ऋषि सबंत्र उसी तरह देख रहा है, लेकिन जगतृके 
पदार्थोसि इन्कार करके प्रज्ञानको इस प्रकार देखना श्रभी नही हो रहा है; 


* ऐतरेय ३२ 
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बल्कि जगत्‌के भीतरकी क्रियात्रो भौर हकेतोंकों देखकर वह अपने समका- 
लीन यूनानी दाशनिकोकी भाँति विद्वको सजीव समभकर वैसा कह रहा है। 
(२) तैत्तिरीय-उपनिषद्‌ 

तैत्तिरीय-उपनिषद्‌, कृष्ण-यजुवेदके तैत्तिरीय आरण्यकका एक भाग 
है। इसके तीन अध्याय हे, जिनमे ब्रह्म, सृष्टि, आनन्दकी-सीमा, आचारयका 
दशिष्यकेलिए उपदेश आदिका वर्णन है। 

(क) ब्रह्म--बह्मके बारेमे सन्देह करनेवालेको तैत्तिरीय कहता है-- 

“ब्रह्म श्र-सत्‌ है ऐसा जो समभता है, वह अपने भी असत्‌ ही होता 
है। ब्रह्म सत्‌ है! जो समभता है, उसे सन्त कहते है ।”' 

ब्रह्यकी उपासनाके बारेमे कहता है--- 

“बह (ब्रह्म) प्रतिष्ठा है' ऐसे (जो) उपासना करे, वह प्रतिष्ठावाला, 
होता है । वह मह है ऐसे जो उपासना करे तो महान्‌ होता है । वह मत 
है' ऐसे उपासना करे, तो वह मानवान्‌ होता है. , .. । वह. . . .परि- 
मरह यदि ऐसे उपासना करे तो द्वेष रखनेवाले क्षत्रु उससे दूर ही मर 
जाते है ।” 

इस प्रकार तैत्तिरीयकी ब्रह्म-उपासना श्रभी राग-हेषसे बहुत ऊँचे नही 
उठी है, भ्रौर वह शत्रु-सहारका भी साधन हो सकती है । ब्रह्मकी उपासना 
और उसके फलके बारेमे और भी कहा है-- 

. “वह जो यह हृदयके भीतर भ्राकाश है । उसके अन्दर यह मनोमय' 
श्रमृत, हिरण्मय (--सुनहला) पुरुष है। तालुके भी भीतरकी श्रोर जो यह 
स्तन सा (--क्षुद्र-यटिका) लटक रहा है। वह इन्द्र (न्‍न्ञात्मा)की योनि 
(>मूल स्थान) है।. . . . (जो ऐसी उपासना करता है) वह स्वराज्य 
पाता है, मनके पतिकों पाता है। उससे (यह) वाकू-पतिं, चक्षु-पतति, 
श्रोत्र-पत्ति, विज्ञान-पति होता है। ब्रह्म श्राकाश-शरीरवाला है।” 

ब्रह्मको अन्तस्तम तत्त्व झानन्दसय-प्रात्मा बतलाते हुए कहा है-- 





ति०ण रद. ते० शहा१-२ वहीं शर-१ 


तैत्तिरीय | भारतीय दर्शन ४१३ 


“इस भ्रन्न-रसमय आत्मा (शरीर)से भिन्न आन्तरिक भ्रात्मा प्राणमय' 
है, उससे यह (शरीर) पूर्ण है, और वह यह (>-प्राणमय शरीर) पुरुष 
जैसा ही है ।. . . .उस इस प्राणमयसे भिन्न. . . .मनोमय है, उससे यह 
पूर्ण है। वह यह (>-मनोमय शरीर) पुरुष जैसा ही है।. .. .उस 
मनोमयसे भिन्न विज्ञानमय (>-जीवात्मा) है। उससे यह पूर्ण है ...। 
उस विज्ञानमयसे भिन्न . . . .आ्रानन्दसय (>ज्ज्रह्म ) भ्रात्मा है। उससे यह 
पूर्ण है। वह यह (+-विज्ञानमय आत्मा) पुरुष जैसा ही है।” 

यहाँ आत्मा शब्द शरीरसे ब्रह्मतकका वाचक है। आ्रात्माका मूल 
श्र्थ शरीर अभी भी चला आता था ।--श्रध्यात्मसे शरीरके भीतर” यह 
श्र्थ पुराने उपनिषदोमे पाया जाता है, किन्तु धीरे-धीरे आत्मा शब्द 
शरीरका प्रतियोगी, उससे भ्रलग तत्त्वका वाचक, बन जाता है। आानन्दसय 
शब्द ब्रह्यका वाचक है, इसे सिद्ध करनेकेलिए वादरायणमने सूत्र लिखा: 
“आनन्दमयोध्भ्यासात” (--अ्रानन्दमय ब्रह्मवाचक है, क्योकि वह जिस 
तरह दुहराया गया है, उससे वही अर्थ लिया जा सकता है) । 

आनन्द ब्रह्मके बारेमे एक कल्पित आख्यायिकाका सहारा ले 
उपनिषत्कार कहता है-- 

“जग वारुणि (>-वरुण-पुत्र) (अपने) पिता वरुणके पास गया (भ्ौर 
बोला)--भगवन्‌ ! (मुझे) ब्रह्म सिखलाये | उसे (वरुणने) यह कहा । 

..-। जिससे यह भूत उत्पन्न होते (--जन्मते) हे, जिससे उत्पन्न हो 
जीवित रहते हे, जिसके पास जाते, (जिसके) भीतर समाते हे । उसकी 
जिज्ञासा करो वह ब्रह्म है।' उस (>-भुगु)ने तप किया। तप करके भन्न 
ब्रह्म है! यह जाना । अन्नसे ही यह भूत जन्मते हे, जन्म ले भ्रन्नसे जीवित 
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ते हे अन्नमें जाते, भीतर घसते 
रहत हूं, अंतिम जात, चातर घसत 
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वरुणके पास गया-- सगवत्‌ ! ब्रह्म सिखायें। उसको (वरुणने) कहा--- 
।. . . उसने तप करके विज्ञान 


यह जाना ।. . . . 
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ब्रह्म है यह जाना ।. . , .तय कर 
भिद्द-निन्न स्थानोंमें अवस्वित 
“वह जो कि यह पृरुपमें, और जो वह आदित्यम है, वह एक है ।” 
वह्य, सन वचनका विषय नहीं हें--- 
(जहाँ) बिना पहुँचे जिससे मतके साथ वचत लौट आते है, वही 
ब्रह्म है । 
(ख) सृष्टिकर्तों त्रकह्मा--त्रह्मसे विग्वके जन्मादि होते है, इसका 
एक उद्धरण दे आए हें। तंत्तिरीयके एक वचनके अनुसार पहिले विश्व 
अ-सत्‌ ( +-सत्ताहीन, कुछ नही) था, जैसे कि-- 
“असत्‌ ही यह पहिले था। उससे सत्‌ पैदा हुआ । उसने अपनेको 
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47... क्रामना आल दम डे श्र उसने हक तप उससे 
उसने कामना के होऊं, जन्माऊं । उसने तप किया। उसने 
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तप करके यह जो कुछ हूँ, इस सव (जगत) को सिरजा । उसको सिरजक 








फिर उस्तमें प्रविष्ट हो गया । उसमें प्रविष्टकर सत्‌ और तत्‌ (नन्वह) 
हो गया, व्यास्यात और अव्याल्यात, निलयन (+-छिपनेकी जगह) और 
अ-निलयन, विनान और अ-विजान (अ-चेतन), सत्य और अनृत 


| 
(य) आचाय-उपदेश--आचार्यस्ते शिष्यकेलिए अन्तिम उपदेश 
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“वेद पढाकर आचाय॑ अन्तेवासी ( --शिष्य ) को अनुशासन(+-उपदेश) 
देता ह--सत्य बोल, धर्माचरण कर, स्वाध्यायमे प्रमाद व करता । आचायके 
केलिए प्रिय धन (>-गुरु दक्षिणाके तौर पर) लाकर प्रजा-तन्‍्तु (>-सन्तान 
परपरा)को न तोड़ना । देवो-पितरोके काममे प्रमाद न करना। भाता- 
को देव मानना, पिताकों देव मानना, आचायेको देव मालना, अभ्रतिथिको 
देव मानता । जो हमारे निर्दोष कर्म हे, उन्हीको सेवन करना, दूसरोकों 
नही ।” 


३-वतीय कालको उपनिषदे (५००-४०० दे पृ) 


(१) प्रश्न-उपनिषद्‌ 

जैसा कि इसके नामसे ही प्रकट होता है, यह छै ऋषियोके 
पिप्प ला दके पास पूछे प्रहतोके उत्तरोंका सम्रह है। 

प्रदनमे निम्न बाते बतलाई गई हे --- 

(क) मिथुन(--जोड़ा)वादू--भगवन्‌ ! यह प्रजाए कहासे पैदा 

हुईं ? 4) 

“उसको (पिप्पलाद) ने उत्तर दिया--अजापति प्रजा (पैदा करने) की 
इच्छावाला (हुआ), उसने तप किया। उसने तप करके यह मेरे लिए 
बहुतसी प्रजाओको बतायेगे,' (इस ख्याल से) मिथुन (>-जोडे )को उत्पन्न 
किया--रथि (>-धन, भूत) और प्राण (>-जीवन)को। आदित्य प्राण 
है, चद्रमा रयि ही है... । सवत्सर प्रजापति है, उसके दक्षिण भौर उत्तर 
दो भ्रयन हे । . .जो पितृयान (के छै मास) हे, वही रयि है।.. .मास 
प्रजापति है, उसका कृष्णपक्ष रयि है, शुक्ल (पक्ष) प्राण है। .. . 
दिन-रात प्रजापति है, उसका दिन प्राण है, रात रमि है ।” 

इस प्रकार. प्रइव उपनिषद्का प्रधान ऋषि पिप्पलाद विश्वको दो दो 
(<-मिथुन) तत्वोमे विभकत कर उसे द्वेतमय मानता है, यच्पि रयि और 
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प्राण दोनों मिलकर प्रजापतिके रूपमे एक हो जाते हे । 

(ख) सृष्टि--एक प्रश्न है-- 

भगवन्‌ | प्रजाओ्रो (>नसृष्टि)को कितने देव धारण करते है ? 
कौनसे देव प्रकाशन करते है, कौन उनमे सर्वश्रेष्ठ है ?” 'उसको' उस 
(न|पिष्यलाद ऋषि) ने बतलाया-- (प्रजाको धारण करनेवाला) यह 
आकाश देव है, वायु, भ्रग्ति, जल, पृथिवी, वाणी, मन, नेत्र और 
श्रोत्र (देव) है । वह प्रकाश करके कहते हे हम इस वाण (>-शरीर) 
को रोककर धारण करते हे ।' उनसे सर्वश्रेष्ठ (देव) प्राणने कहा--मत 
मूढता करो, में ही अपनेको पाँच प्रकारसे विभक्तकर इस वाणकों रोककर 
धारण करता हूँ। उन्होंने विश्वास नहीं किया। वह अ्रभिमानसे 
निकलने लगा। उस (“-प्राण)के निकलते ही दूसरे सारे ही प्राण 
(>“इन्द्रिय) निकल जाते है, उसके ठहरनेपर सभी ठहरते हे। जैसे 
(शहदकी ) सारी मक्खियाँ मधुकरराजा (>->रानी मक्खी)के तिकलने- 
पर निकलने लगती है, उसके ठहरनेपर सभी ठहरती है । .. .वाणी, 
मन, चक्षु, श्रोत्र ने ... प्राणकी स्तुति की--यही तप रहा भ्रग्नि है, 
यह सूर्य पर्जन्य (>-वुष्टि-देवता), मघवा (--इद्र) यही वायु है, यही 
पृथिवी रमि देव है जो कुछ कि सद्‌ असद्‌, और अ्रमृत है... . । 
(हे प्राण! ) जो तेरे शरीर या वचनमें स्थित हे, जो श्रोत्र था नेत्र मे 
(स्थित है), जो मनमे फैला हुआ है, उसे शान्त कर, (और शरीरसे) 
मत निकल ।/ 

इस प्रकार पिपपलावने प्राण (जीवन, या विज्ञान)कों सर्वेश्रेष्ठ 
माना, और रयि (या भौतिक तत्त्व)को द्वितीय या गौण स्थान दिया। 

(ग) स्वप्न---स्वप्न-अवस्था पिप्पलादकेलिए एक बहुत ही रहस्य 
पूर्ण अवस्था थी। वह समभता था कि वह परम पुरुष या ब्रहके मिलनका 
समय है । इसके बारेमे गाग्यंके प्रश्तका उत्तर देते हुए पिप्पलादने कहा --- 
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“जैसे गाग्ये ! अस्त होते सूर्यके तेजोमंडलमे सारी किरणे एकत्रित 
होती है, (सूयके) उदय होते वक्‍त वह फिर फैलती हे; इसी तरह 
(स्वप्नमे) वह सब (इन्द्रियाँ) उस परमदेव मनमे एक होती हे। इसी- 
लिए तब यह पुरुष न सुनता हे, न देखता है, न सूँघता है, (उसकेलिए) 
भो रहा है' इतना ही कहते है ।” 

“वह जब तेजसे भ्रभिभूत (>-मद्धिम पड़ा) होता है, तब यह देव 
स्वप्नोको नही देखता; तब यह इस शरीरमे सुखी होता है।”' 

“मन यजमान है, अभीष्ट फल उदान है। यह (उदान) इस 
यजमानको रोज-रोज (सुप्तावस्थामें ) ब्रह्मके पास पहुँचाता है ।”' 

“यहाँ सुप्तावस्थामे यह देव (अपनी) महिमाकों अनुभव करता है 
और देखे-देखेके पीछे देखता है, सुने-सुनेके पीछे सुनता हें. . . .देखे भर 
न देखे, सुने और न सुने, श्रनुभव किये और न अनुभव किये, सत्‌ और 
अ-सत्‌, सबको देखता है, सबको देखता है ।” 

(घ) मुक्तावस्था--मुक्तावस्थाके बारेमे इस उपनिषद्‌का कहना 

है 

“जैसे कि नदियाँ समुद्रमे जा अस्त हो जाती है, उनका नाम भौर रूप 
छूट जाता है, पमुद्र' बस यही कहा जाता है; इसी तरह पुरुष (त्रह्म)कों 
प्राप्त हो इस परिद्रष्टाके यह सोलह कला अस्त हो जाती हे। उनके नाम- 
रूप छूट जाते हे, उसे पुरुष” बस यही कहा जाता है। वही यह कला- 
रहित अमृत है ।” 

असत्य-भाषणके बारेमे कहा है-- जो भूठ बोलता है, वह जड़से सूख 
जाता है ।* 

(२) केन-उपनिषदू 

ईशकी भाँति केन-उपनिषद्‌ भी 'कैन'से शुरू होता है, इसलिए इसका 

यह नाम पड़ा। केतके चार खंडोमे पहिले दो पचमे हे, भौर श्रन्तिम दो 
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गद्यमें । पच-खडमे आत्माका शरीरसे अलग तथा इनच्द्रियोंका प्रेरक होना 
सिद्ध किया गया है, और वतलाया गया है कि वही चरम सत्य तथा पूज- 
तीय है। उपसंहारमें (रहस्यवादी भाषामे) कहा है! : “जो जातते हे 
वह वस्तुत. नही जानते, जो नही जानते वही उसे जानते हैँ ।” आत्माकों 
सिद्ध करते हुए केनने कहा है--- 

“जो श्रोत्रका श्रोत्र, मनका मन, वचनका वचन और प्राणका प्राण, 
श्राँखकी भ्ाँख है, (ऐसा समभनेवाले ) धीर अत्यन्त मुक्त हो इस लोकसे 
जाकर श्रमृत हो जाते हे ।” 

ब्रह्म छोड दूसरेकी उपासना नही करनी चाहिए--- 

“जो वाणीसे नही बोला जाता, जिससे वाणी बोली जाती है; उसीको 
त ब्रह्म जान, उसे नहीं जिसे कि (लोग) उपासते हे । 

“जो मनसे मनन नही किया जाता, जिससे मन जाना गया कहते हैं; 
उसीको तू ब्रह्म जान, 

“जो प्राणसे प्राणन करता है, जिससे प्राण प्राणित किया जाता है; 
उसीको तू ब्रह्म जान० | 

केनके गद्य-भागमे जगत॒के पीछे छिपी अ्रपरिमभेय शक्तिको बतलाया 
गया है । 

(३) कठ-उपनिषद्‌ 

(क) नचिकेतानयम-समागम--कठ-शाखाके अन्तगंत होनेंसे इस 
उपनिषद्का नाम कठ पड़ा है। यह पतद्चमय है। भगवद्गीताने इस 
उपनिषद्से बहुत लिया है, और 'उपनिषद्रूपी गायोंसे कष्णने' भर्जुनके 
लिए गीतामृत दूधका दोहन किया” यह कहावत कठके संबंधसे है। नर्चि- 
केता और यमकी प्रसिद्ध कथा इसी उपनिषद्मे है। नचिकेताका पिता 
अपनी सारी सम्पत्तिका दान कर रहा था, जिसमें उसकी अत्यन्त बूढी 


! धयस्थामतं तस्य मं सतं यस्य न बेद सः । 
अ्रविज्ञातं विजानतां विज्ञातमविजानताम्‌ ॥” केन शे 
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गाये भी थी। नतिकेता इन गायोंको दानके अ्रयोग्य समभता था, इसलिए 
उसने सोचा --- 

“पानी पीना तृण खाना दृध दृहता जिन (गायो)का खतम हो 
चुका है, उनको देनेवाला (>-दाता) भ्रानन्दरहित लोकमे जाता है ।” 

नविकेताकी समभमें यह नहीं आया कि सर्वेस्व-दानमे यह निरथंक 
वस्तुए भी शामिल हो सकती हे। यदि सर्वेस्व-दानका अर्थ शब्दश. लिया 
जाये, तो फिर मे भी उसमे शामिल हूँ । इसपर नविकेताने पितासे पूछा--- 
“मुझे किसे देते हो ? ” पुत्रकों प्रदन दृहराते देख गुस्सा हो पिताने कहा--- 
“तुझे मृत्युकों देता हूँ ।” नचिकेता मृत्युके देवता (>-यम)के पास गया। 
यम कही बाहर दौरेपर गया हुआ था। उसके परिवारने भ्रतिथिको खाने 
पीनेके लिए बहुत भ्ाग्रह किया; किन्तु, नचिकेताने यमसे मिले बिना कूछ 
भी खानेसे इत्कार कर दिया | तीसरे दिन यमने अ्रतिथिकों इस प्रकार 
भूखे-प्यासे घरपर बैठा देखकर एक सद्गृहस्थकी भाँति खिन्न हुआ, और 
नचिकेताकों तीन वर माँगनेकेलिए कहा। इन वरोंमे तीसरा सबसे 
महत्त्वपूर्ण है। इसे नचिकेताने इस प्रकार माँगा था--- 

“जो यह भरे मनुष्यके बारेसे सन्देह है। कोई कहता है हे” कोई 
कहता है यह (>-जीव) नही है ।' तुम ऐसा उपदेश दो कि मे इसे जानूँ। 
बरोंमें यह तीसरा वर है ।” 

यम--* इस विषयमे देवोने पहिले भी सन्देह किया था। यह सूक्ष्म 
धर्म (+-बात) जानतेसमे सुकर तही है। नचिकेता ! दूसरा वर माँगो, 
मत भाग्रह करो, इसे छोड़ दो ।” 

नचिकेता-- दिवोंने इसमे सन्देह किया था, हे मृत्यु! जिसे तुम 
जाननेमें सुकर नहीं कहते। तुम्हारे जैसा इसका बतलानेवाला दूसरा 
नही मिल सकता; इसके समान कोई दूसरा वर नहीं ।” 

यम-- भर्त्मेलोकर्में जो जो काम (भोग) दुर्लभ हे, उन सभी 
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कामोंकी स्वेच्छासे भाँगो। रथों, वाद्योके साथ . , , . मनृष्योके लिए अ्रलध्य 
यह रमणियाँ है। तचिकेत ! मेरी दी हुई इन (+-रमणियों)के साथ 
मौज करो--मरणके संवधमे मुझसे मत' प्रश्न पछो ।” 

नचिकेता-- कल' इनका अभाव (होनेवाला है)। हे श्रत्तक ! मर्त्य 
(>मरणधर्मा मनुष्य) की इन्द्रियोंका तेज जीर्ण होता है। बल्कि सारा 
जीवन ही थोड़ा है | ये घोडे तुम्हारे ही रहे, नृत्य-गीत तुम्हारे ही 
(पास) रहे। .. .जिस महान्‌ परलोकके विषयमे (लोग) सन्देह करते 
है, हे मृत्यु | हमे उसीके विषयमे बतलाओो । जो यह अतिगहन वर है, 
उससे दूसरेको नचिकेता नही माँगता ।” 

इसपर यमने नचिकेताको उपदेश देवा स्वीकार किया 

(ख) त्रह्म--ब्रह्मका वर्णन कठ-उपनिषद््में कई जगह आराया है । 
एक जगह उसे पृरुष कहा गया है --- 

“इच्द्रियोसे परे (--ऊपर) अर्थ (+-विषय) है, श्रथेसि परे मन, 
मनसे परे वृद्धि, बुद्धिसे परे महान्‌ आत्मा (>-महत्‌ तत्त्व) है। महानसे 
परे परम भ्रव्यकत (--मूल प्रकृति), अव्यक्तसे परे पुरुष है । पुरुषसे परे 
कुछ नही, वही पराकाष्ठा है, वही (परा) गति है ।” 

फिर कहा है --- 

“ऊपर मूल रखनेवाला, नीचे शाखा वाला यह अश्वत्य (वृक्ष) 
सनातन है । वही शुक्र है, वही बह्म है, उसीको भ्रमृत कहा जाता है, उसीमे 
सारे लोक आ्राश्चित हे । उसको कोई अतिक्रमण वही कर सकता। यही 
वह (ब्रह्म) है ।” 

और -- शणुसे अ्रत्यन्त श्रणु, महानसे अत्यन्त महान्‌, (वह) भात्मा 
इस जत्तुकी गृहा (+-हृदय),मे छिपा हुआ है ।” 

और भी --- 
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“वहाँ सूर्य नही प्रकाशता न चाँद तारे, न यह बिजलियाँ प्रकाशती, 
(फिर) यह आग कहाँसे प्रकाशेगी । उसी (अहम ) के प्रकाशित होनेपर 
सब पीछेसे प्रकाशते है, उसीकी प्रभासे यह सब प्रकाशता है । 

ओर भी--- 

“जैसे एक आग भुवनमे प्रविष्ट हो रूप-रुपमे प्रतिरूप होती है, उसी 
तरह सारे भूतोंका एक भ्न्तरात्मा है, जो रूप-हपमे प्रतिरुप, तथा बाहर 
भी हे हा 

स्वेव्यापक होते भी ब्रह्म निरलेप रहता है --- 

“जैसे सारे लोककी आँख ( -स्सूय) भ्राँख-सबधी बाहरी दोषोसे लिप्त 
नही होता : वेसे ही सारे भूतोका एक श्रन्तरात्मा ( --ब्रह्म ) लोकके बाहरी 
दुखोंसे लिप्त नही होता। ब्रह्मकी रहस्यमयी सत्ताके प्रतिपादनमे रहस्यमयी 
भाषाका प्रचुर प्रयोग पहिलेपहिल कठ-उपनिषद्मे किया गया है। जैसे --- 

“जो सुननेकेलिए भी बहुतोको प्राप्य नही हे । सुनते हुए भी बहुतेरे 
जिसे नही जानते । उसका वक्ता भ्राइचर्य (-मय ) है, उसको प्राप्त करनेवाला 
कशल (--चतुर) है, कुशल द्वारा उपदिष्ट ज्ञाता झ्राइचर्य (पुरुष) है ।” 

भ्रथवा--- 

“बैठा हुआ दूर पहुंचता है, लेटा सर्वत्र जाता है । मेरे बिना उस मद- 
भ्रमद देवकों कौन जान सकता हे ? ” 

(ग) आत्मा (+-जीव)--जीवात्माका वर्णन जिस प्रकार कठ 
उपनिषद्ने किया हे, उससे उसका भुकाव आ्रात्मा और ब्रह्मकी एकता 
(>>अद्वत)की भोर नही जान पडता। आत्मा शरीरसे'भिन्न है, इसे इस 
इलोकमे बतलाया गया है जिसे भगवद्गीताने भी श्रनुवादित किया हैं--- 

“(बह) ज्ञानी न जन्मता है न मरता है, न यह कहीसे (आ्राया) न 
कोई हुआ। यह अजन्मा, नित्य, शाइवत, पुराण है। शरीरके हत होनेपर 





करठ शाह कठ २५७११ कठ १२७ 
“कठ शर२१. कठ शश १८ 


४२२ दर्शन-दिग्दशेन [ श्रध्याय १४ 


वही नही हत होता” 

“हन्ता यदि हननको मानता है, हत यदि हत' (>-मारित) मानता है, 
तो वे दोनो ज्ञान-रहित हे; व यह मारता है न मारा जाता है ।”' 

कठने रथके दृष्टान्तसे आत्माकों सिद्ध करता चाहाँ--- 

“आत्माकी रथी जानो, और शरीरको रथ मात्र । इच्द्रियोंकों घोड़ा 
कहते हे, (और) मन्को पकडनेकी रास। बुद्धिकों सारयी जानो. . . . ।/ 

(घ) मुक्ति ओर उसके साधन--मुक्ति--दुःखसे छूटना और 
ब्रह्मको प्राप्त करता--उपतिषदोंका लक्ष्य है। कठ मानवकों मुक्तिके 
लिए प्रेरित करते हुए कहता हैं--- 

“उठो जागो, वरोंकों पाकर जानों। कवि (--ऋषि) लोग उस दुर्गम 
पथको छुरेकी तीक्षण धार (की तरह) पार होनेमे कठिन वतलाते हे ।” 

तक, पठन या बुद्धिसे उसे वही पाया जा सकता--- 

“यह आत्मा प्रवचन (पठन-पाठन) से मिलनेवाला नही है, नहीं बुद्धि 
या बहुश्रुत होनेसे | 

“दूसरेके बिना बतलाए यहाँ गति नही है । सूक्ष्माकार होनेसे वह 
श्रत्यन्त भ्रण्‌ और तकेका अ-विषय है। यह मति (>>ज्ञान) तकंसे नही 
मिलनेवाली है। हे प्रिय ! दूसरेके बतलाने ही पर (यह) जाननेमें 
सुकर है ।”' 

(०) सदाचार--बहाकी प्राप्तिकेलिए कठ ज्ञाबव और ध्यानको 
ही प्रधान साधन मानता है, तो भी सदाचारकी वह अवहेलना नही 
देखना चाहता। जैसे कि--- 

“दुराचारसे जो विरत नही, जो शान्त और एकाग्रचित्त नही, अथवा 
जो शान्त मानस नही, वह प्रज्ञानसे इसे नही, पा सकता ।* 

तो भी मुक्तिकेलिए कठका बहुत जोर ज्ञानपर है-- 
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“सारे भूतों (--प्राणियो)के भ्न्दर छिपा हुआ यह श्रात्मा नही 
प्रकाशता । किन्तु वह तो सूक्ष्मदर्शियों द्वारा सूक्ष्म तीज बुद्धिसि देखा जाता 
है [!! 

(०) ध्यान--बहा-प्राप्ति या मुक्तिके लिए ज्ञान-दृष्टि आवश्यक है; 
किन्तु साथ ही ज्ञान-दर्शनकेलिए ध्यान या एकाग्रता भी आवश्यक हें--- 

“स्वथभू (+-विधाता) ते बाहरकी ओर छिंद्र (--इच्द्रियाँ) खोदी 
है। इसलिए मनुष्य बाहरकी ओर देखते हे, शरीरके भीतर(--अन्तरात्मा) 
नही । कोई-कोई धीर (हे जो कि) भ्रॉखोको मूँदकर भ्रमृतपदकी इच्छासे 
भीतर पआत्मामे देखते हे ।”' 

“/ (ब्रह्म) न आँखसे ग्रहण किया जाता है, व वचनसे, वे दूसरे देवों, 
तपस्या या कर्मसे। ज्ञानकी शुद्धतासे (जो) मन विशुद्ध (हो गया है वह), 
.  “ध्यात करते हुए, उस निष्कल (त्रह्म)का दर्शन करता है ।/* 


(४) मुंढक उपनिषद्‌ 


मुडकका अथ हू, मूंडे-शिरवाला यानी गृहत्यागी परित्राजक, भिक्षु या 
संन्यासी, जो कि आजकी भाँति उस समय भी मुंडे शिर रहा करते थे । 
बुद्धके समय ऐसे मुडक बहुत थे, स्वयं बुद्ध और उनके भिक्षु मुडक थे। 
मुडक उपनिषद््‌मे पहिली बार हमे वुद्धकालीन घुमन्त परिव्राजकोके विचार 
भालूम होते हे। यहाँ प्राचीन परंपरासे एक नई परंपरा आरम्भ होती 
दीख पड़ती है । 

(क) कमकांड-विरोध--ब्राह्मणोंके याज्ञिक कर्मकाडसे, मुडकको 
खास चिढ मालूम होती है, जो कि निम्न उद्धरणसे मालूम होगा--- 

“यज्ञ-रूपी ये बेडे (या घरनइयाँ) कमजोर हे . . । जो मूढ इसे 
अच्छा (कह) कर अभिनंदन करते है, वे फिर फिर बुढापे और मृत्युकों 
प्राप्त होते है। अविद्या (>>म्ज्ञान)के भीतर वत्तमान अपनेको धीर 
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(और) पडित समभनेवाले, वे मूढ अभे द्वारा लिवाये जाते अधोंकी भाँति 
दुख पाते भटकते है । अविद्याके भीतर बहुतकरके वत्तेमान हम कृतताय्थ 
हे! ऐसा अभिमान करते हे। (ये) बालक वे कर्मी (+-कर्मकाडपरायण) 
रागके कारण नहीं समभते है, उसीसे (ये) आतुर लोग (पृण्य-) लोकसे 
क्षीण हुए (नीचे) गिरते है ।. . ,तप और श्रद्धाके साथ भिक्षाटन करते 
हुए, जो भान्त विद्वात्‌ भ्ररण्यमे वास करते हे। वह निष्पाप हो सूर्यके 
रास्ते (वहाँ) जाते है, जहाँ कि वह ग्रमृत, अ्रक्षय-आ्रत्मपुरुष है ।” 

जिस वेद और वेदिक कर्मकांडी विद्याके लिए पुरोहितोंकों श्रभिमान 
था, उसे मुंडक निम्न स्थान देता है-- 

“दो विद्याएं जाननेकी हे यह ब्रह्मवेत्ता बतलाते है। (वह) हे, परा 
और भ्रपरा (+>-छोटी) । उनमे भ्परा है---ऋणग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, 
श्रथवेवेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्‍्त, छन्द, ज्योतिष ।' परा (विद्या) 
वह है, जिससे उस अक्षर (--अ्विनाशी) को जाना जाता है ।” 

(ख) त्रह्म--ब्रह्मके स्वरूपके बारेमे कहता है--- 

“वही श्रमृत ब्रह्म भ्रागे है, ब्रह्म पीछे, ब्रह्म दक्षिण, और उत्तरमे । 
ऊपर नीचे यह ब्रह्म ही फैला हुआ है; सर्वश्रेष्ठ (ब्रह्म ही) यह सब है।”' 

“यह सब पुरुष ही है ।. . . .गुहा (--हृदय) मे छिपे इसे जो जानता 
है। वह. . . .अविद्याकी ग्रंथिको काटता है ।” 

“बह बृहद्‌ दिव्य, श्रचिन्त्य रूप, सूक्ष्ससे भी सूक्ष्मतर (ब्रह्म) 
प्रकाशता है। दूरसे (वह) बहुत दूर है, और देखनेवालोकों यही गुहा 
(हृदय) में छिपा वह. . .पास ही में है।” 

(ग) सुक्तिके साधन--कर्मकाड--यज्ञ-दान-वेदाध्ययन' श्रादि-- 
को मुडक हीन दृष्टिसे देखता है, यह बतला चुके हे, उसकी जगह मुंडक 
दूसरे साधनोंकों बतलाता है ।' 
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“यह आत्मा सत्य, तप, ब्रह्मचयंसे सदा प्राप्य है। शरीरके भीतर 
(वह) शृश्र ज्योतिर्मेय है, जिसको दोषरहित यति देखते हे ।” 

“बह प्रात्मा बलहीन द्वारा नही प्राप्य हे और नही प्रमाद या लिगहीन 
तपसे ही (प्राप्य है) ।” 

शायद लिगसे यहाँ सुंडकों (>न्परिव्राजकों)के विशेष शरीरचिह्न 
अभिप्रेत। हे। कठ, प्रशनकी भाँति मुडक भी उन उपनिषदोमे है, जो उस 
समयमें बनी जब कि ब्राह्मणोंके कर्मकाडपर भारी प्रहार हो चुका था। 

(») शुरु--मूडक गृरुकी प्रधानताकों भी स्वीकारता हैँ, इससे 
पहिले दूसरी शिक्षाओकी तरह ब्रह्मज्ञानकी शिक्षा देनेवाला भी आचार्य 
या उपाध्यायके तौरपर एक आचाये था। श्रव गुरुको वह स्थान दिया 
गया, जो कि तत्कालीन अवेदिक बौद्ध, जैन भ्रादि धर्मोंमे भ्रपने शास्ता और 
तीर्थंकरकों दिया जाता था। मुडक ने कहा-- 

“कर्मसे चुने गए लोकोकी परीक्षा करनेके बाद ब्राह्मणको निर्वेद 
(जन्वैराग्य) होना चाहिए कि श्र-कृत (ज्ब्रह्मत्व) कृत (कर्मों)से 
नही (प्राप्त होता) । उस (ब्रह्म-) ज्ञाकेलिए समिधा हाथमे ले 
(शिष्य बसनेके वास्ते) श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ गुरके पास हीमे जाये।* 

(०) ध्यान--बहाकी प्राप्तिके लिए मनकी तन्‍्मयता आवश्यक है -- 

“उपनिषद्के महास्त्र धनुषकों लेकर, उपासनासे तेज किये शरकों 
चढाये, तन्मय हुए चित्तसे खीचकर, हे सोम्य | उसी श्र-क्षर (जतप्न- 
विनाशी )को लक्ष्य समझ । प्रणव (--औोम) धनुष हे, आत्मा शर, ब्रह्म 
वह लक्ष्य कहा जाता है। (उसे) प्रमाद (>न्गफलत)-रहित हो वेघना 
चाहिए, शरकी भाँति तन्‍्मय होना चाहिए ।” 

(८) भक्ति---वेदिक कालके ऋषि, और ज्ञान-युगके श्रारभिक ऋषि 
आरुणि, याज्ञवल्तय आदि भी देवताश्रोकी स्तुति करते थे, उनसे श्रभिलषित 
भोग-वस्तुएं भी माँगते थे; किन्तु यह सब होता था झात्म-सम्मानपूर्वक । 
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यह स्वाभाविक भी था, क्योकि सामन्तवादमे पहुँच जानेपर भी आये अपने 
जन तथा पितृ-सत्ता-कालीन भावोंको भ्रभी छोड़ नही सके थे, इसलिए देव- 
ताभोके साथ भी अभी समानता या मित्रताका भाव दिखलाना चाहते थे । 
किन्तु अ्रव अवस्था बदल गई थी। आये जिस तरह खूनमें मिश्रित होते 
जा रहे थे, उसी तरह उनके विचारोंपर भी बाहरी प्रभाव पड़ते जा रहे थे। 
इसीलिए अब आत्मसमपंणका ख्याल राजनीतिक क्षेत्रकी भाँति घामिक 
क्षेत्रमे भी ज्यादा जोर मारते लगा था। मुडककारने ज्ञानकों भी काफी नही 
समझा और कह दिया--- 

“जिसको ही वह (ब्रह्म) चुनता (>-वरण) करता है, उसीको वह 
प्राप्प है, उसीकेलिए यह अपने तनकों खोलता है ।” 

(0) ज्ञान--अन्य उपनिषदोकी भाँति यहाँ भी (ब्रह्म-) ज्ञानपर 
जोर दिया गया है-- 

“उसी आत्माकों जानो, दूसरी बाते छोडो, यह (ही) अमृत 
(5-मुक्ति)का सेतु है।. . . .उसके विज्ञान (>ल्‍्श्ञान)से धीर (पुरुष) 
(उसे) चारों ओर देखते है, जो कि आनत्दरूप, भ्रमृत, प्रकाशमान है ।”' 

जब देखनेवाला (जीव) चमकीले रंगवाले कर्त्ता, ईश, ब्ह्मयोनि, 
पुरुषकों देखता है तब वह (विद्वान) पृण्य पापकों फेककर निरंजनकी 
परम समानताको प्राप्त होता है ।”' 

यहाँ याद रखना चाहिए कि ज्ञानकों ब्रह्मप्राप्तिका साधन मानते 
हुए, मृडक मुक्त जीवकी ब्रह्मसे अभिन्न होनेकी बात नही, बल्कि ' परम- 
समानता की बात कह रहा है । 

(घ) त्रेतवाद--ऊपरके उद्धरणसे मालूम हो गया कि मुंडकके 
मतमे मुक्तिका मतलब ब्रह्मकी परम समानता मात्र है, जिससे यह समझता 
श्रासान है, कि वह अद्दैत नही दैतका हामी है। इस बातमे सन्देहकी कोई 
गुजाइश नही रह जाती, जब हम उसके निम्न उद्धरणोंकों देखते हैं -- 
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“दो सहयोगी' सखा पक्षी (--जीवात्मा और परमात्मा) एक वृक्षको 
आलिगन कर रहे है। उनमेंसे एक फल (+-कर्मभोग ) को चखता है, दूसरा 
न खाते हुए चारों शोर प्रकाशता है। (उस) एक वक्ष (>-प्रकृति)मे 
निम्न पुरुष परवश मूढ़ हो शोक करता है। दूसरे ईशकों जब वह 
(अपना) साथी (तथा) उसकी महिमाकों देखता है, तो शोक-रहित हो 
जाता है ।” 

(ढ) मुक्ति--मुडकके त्रैतवाद--अ्रकृति (>न्वृक्ष), जीव, ईश्वर 
श्र मुक्तिका भ्राभास तो कुछ ऊपर मिल चुका, यदि उसे भ्ौर स्पष्ट करना 
है, तो निम्न उद्धरणोकों लीजिए--- 

“जैसे नदियाँ बहती हुई नाम रूप छोड समृद्रमे ग्रस्त हो जाती है, वैसे ही 
विद्यान्‌ (->ज्ञानी) नाम-रुपसे मुक्त हो, दिव्य परात्पर (>-अति परम) 
पुरुषको प्राप्त होता है ।/ 

“इस (“ब्रह्म )कों प्राप्तककर ऋषि ज्ञानतृप्त, कृंतकृत्य, वीतराग, 
(और) प्रशान्त (हो जाते हे)। वे धीर आत्म-सयमी सर्वव्यापी 
(<-त्रह्म) को चारो श्ोर पाकर से (--ज्रह्म) मे ही प्रवेश करते हे ।”' 

“बेदान्तके विज्ञानसे भ्र्थ जिन्हें सुनिश्चित हो गया, संत्यास-योगसे 
जो यति शुद्ध मन वाले है; वे सब सबसे अन्तकालमे ब्रह्म-लोकोंमे पर-अमृत 
(बन) सब ओ्रोरसे मृक्त' होते है ।”' 

उपनिषद्‌ या ज्ञानकाडकेलिए यहाँ वेदान्त शब्द शा गया, जो इस 
तरहका पहिला प्रयोग है । 

(च) स्रृष्टि--जह्मने किस तरह विश्वकी सृष्टि की, इसके बारेसे 
मुंडकका कहना है--- 

“(वह है) विव्य श्र-मूत्ते (-+निराकार) पुरुष, बाहर भीतर (बसने 
वाला) प्र-जन्मा। प्राण-रहित, मन-रहित शुद्ध श्र-क्षत (प्रकृति) के परेसे परे 
है। उससे प्राण, मन और सारी इन्द्रियाँ पैदा होती है। श्राकाश, वायु, ज्योति 
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( सत्अग्नि), जल, विश्वकों धारण करनेवाली पृथिवी |. . .उससे बहुत 

प्रकारके देव पैदा हुए। साध्य (--निम्नकोटिके देव) मनुष्य, पशु, पक्षी, 

प्राण, अपान, धान, जो, तप भ्ौर श्रद्धा, सत्य, ब्रह्मचय, विधि (--कर्मका 

विधान) |. इससे (ही ) समुद्र और गिरि। सब रूपके सिन्धु (--नदियाँ) 

इसीसे बहते हे । इसीसे सारी श्रौषधियाँ, भर रस पैदा होते हे ।”' 
और-- 

“जैसे मकडी सृजती है, और समेट लेती है; जैसे पृथिवीमे औषधियाँ 
(स्वनस्पति) पैदा होती है; जैसे विद्यमान पुरुषसे केश रोम (पैदा 
होते है), उसी तरह भ्र-क्षर (--अविनाशी) से विश्व पैदा होता है ।”* 

और--- 

“इसलिए यह सत्य हे कि जैसे सुदीप्त अग्निसे समान रूपवाली हजारो 
शिखाएँ पैदा होती हे, उसी तरह श्र-क्षर (>-अर-विनाज्ञी) से हे सोम्य ! 
नाना प्रकारके भाव (5-हस्तियाँ) पैदा होते है ।" 

इस प्रकार मुडकके अनुसार ब्रह्म (“-अ-क्षर) जगत॒का निम्मित्त और 
उपादान कारण दोनो है; वह ब्रह्म और जगतमे शरीर शरीरी जैसा संबंध 
मानता है, तभी तो जहाँ सत्ता बतलाते वक्‍त वह जीव, ब्रह्म और प्रकृति 
तीनोके अस्तित्वकों स्वीकार करता है, वहाँ सृष्टिके उत्पादनमे प्रकृतिकों 
अलग नहीं बतलाता। मकडी आदिका दुष्टान्त इसी बातको सिद्ध 
करता है । 

बुद्धेके समय परिज्राजकोके नामसे प्रसिद्ध घाभिक सम्प्रदाय इन्ही 
मुडकोंका था। पाली सूत्रोके श्रनुसार इनका मत था कि मरनेके बाद 
“श्रत्मा, भ्ररोग एकान्त सुखी होता है ।” 

पोद्ुपाद, वच्छ-गोत्त जैसे भ्रनेको परित्राजक बुद्धके प्रति श्रद्धा रखते थे 
और उनके सर्वश्रेष्ठ दो शिष्य सारिपुत्र और मोद्गल्यायन पहिले परित्राजक 
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सम्प्रदायके थे । मुडकोंसे ब्राह्मणोकी चिढ थी, यह अम्बष्टके बुद्धके सामने : 
“मुडक, श्रमण, . . . .काले, बंधु (ब्रह्म)के पैरकी सन्ताव” कहकर बुरा- 
भला कहने से भी पता लगता हे ।* सुन्दरिका भारद्वाजका बुद्धकों मुड़क' 
कहकर तिरस्कार करता भी उसी भावकों पुष्ट करता है।' मज्मिम- 
निकायमें परिव्ाजकोंके सिद्धान्तके बारेमे कितनी ही और बाते मिलती 
है, जो इस उपनिषद्के अ्रनुकूल पडती हे। परिव्नाजक कर्मकाड-विरोधी 
भी थे। 
(५) सांडूक्य-उपनिषद्‌ 

इसके प्रतिपाद्य विषयोमे श्रोमको खामखाह दाशैनिक तलपर उठाने 
की कोशिश की गई है; भ्ौर दूसरी बात है, चेतनाकी चार भअवस्थाओ--- 
जागृत, स्वप्त, सुषुप्ति और तुरीय-----का विवेचन । इसका एक और 
महत्व यह है कि 'प्रच्छन्न बौद्ध/ शंकरके परम गुरु तथा बौद्ध गौडपादने 
माडक्यपर कारिका लिखकर पहिले पहिल बौद्ध-विज्ञाववादसे कितनी 
ही बातोकों ले--और कछुको स्पष्ट स्वीकार करते भी--आगे आानेवाले 
शकरके अद्वेत वेदान्तक। वीजारोपण किया । 

(क) ओमू--“भूत, वत्तमान, भविष्यत्‌ सब श्रोंकार ही है। जो 
कुछ त्रिकालसे परे है, वह भी ओंकार ही है ।” 

(ख) ब्रह्म--श्रोकारकों ब्रह्मसे मिलाते आगे कहा है-- 

“सब कुछ यह ब्रह्म है। यह भात्मा (+-जीव) ब्रह्म है। वह यह आत्मा 
चार पादवाला है। (१) जागरित अरवस्थावाला, बाहरका ज्ञान रखने 
वाला, सात अंगों (--इन्द्रियो), उन्नीस मुखोंवाला, वैश्वाचर (नामका) 
प्रथम पाद है, (जिसका) भोजन स्थूल है। (२) स्वप्न अवस्था वाला 





* वहीं २४१ (देखो बुद्धचर्या, पृष्ठ २११) । 
* संयुत्तनिकाय ७१६ (बुद्धचर्या, पुष्ठ ३७६) 
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भीतरी ज्ञान रखनेवाला, सात श्रंगो उन्नीस मुखो वाला तेजस (नामका) 
दूसरा पाद है, जो अति एकान्तभोगी है । (३) जिस (अवस्था) मे सोया, 
न किसी भोगकी कामना करता है, न किसी स्वप्नको देखता है, वह सुपुप्त 
(की श्रवस्था) है । सुषुप्तकी अवस्थामे एकमय प्रज्ञान-घन्र (--जानमय) 
ही श्रानद-मय (नामक) चेतोमुखवाला तीसरा पाद है, जिसका कि श्रानद 
ही भोजन है। यही सर्वेब्वर है, यही सर्वज्ञ, यही भ्रन्तर्यामी, यही सबकी 
योनि (>-मूल), भूतो (--प्राणियो ) की उत्पत्ति और विनाश है। (४) न 
भीतरी प्रज्ञावाला, न वाहरी प्रजावाला, न दोनो तरहकी प्रज्ञावालरा, न 
प्रज्ञान-धन, न प्रज्ञ भर न भ्र-प्रज्ञ है । (जों कि वह) प्र-दृष्ट, अ्र-व्यवहाय॑, 
अ्-ग्राह्म, श्र-लक्षण, श्र-चिन्त्य, श्र-व्यपदेश्य (+-वें नामका), एक श्रात्मा 
रूपी ज्ञान (5-प्रत्यय ) के सारवाला, प्रपचोंका उपशमन करनेवाला, शान्त, 
शिव, श्रद्वेत हे। इसे चौथा पाद मानते हे। वह श्रात्मा है, उसे जानना' 
चाहिए। वह आत्मा श्रक्षरोके वीच श्रोंकार है।. ...” 

माड़क्य-उपनिषद्की भाषाकों दूसरी पुरानी उपनिषदोंकी भाषासे 
तुलना करने से मालूम हो जावेगा कि श्रव हम दर्शन-विकासके काफी समयसे 
गुजर चुके हे । और ब्रह्मवाद-आ्रत्मवादके विरोधियोंका इतना प्रावत्य है 
कि यह अज्ञात उपनिषत्‌-कर्त्ता खंडनके भयसे भावात्मक विशेषणोंको न दे, 
“अ्रदृष्ट”, अव्यपदेश्य” श्रादि श्रभावात्मक विश्येषणोंपर जोर देने लगा 
है। साथ ही वेदसे दूर रहनेसे वेदकी स्थिति निवंल हो' जानेके डरसे 
श्रोंकारकों भी अपने दर्शनमे घृसानेका प्रयत्न कर रहा है। प्राचीव उप- 
निषदोंमें उपदेष्टा ऋषिका जिक्र ज़रूर श्राता है, किन्तु इन जैसी उपनिषदोंमें 
कर्ताका जिक्र न होना, उस युगके आरंभकी सूचना देता है, जब कि 
धर्मपोषक ग्रंथकारोका प्रारभ होता है । पहिले ऐसे ग्रथकार नामके बिना 
अपनी कृतियोंकों इस अ्रभिप्रायसे लिखते हे कि अश्रधिक प्रामाणिक और 
प्रतिष्ठित किसी ऋषिके नामसे उसे समझ लिया जायेगा। इसमें जब 
आ्रागे कठिनाई होने लगी, तब मनुस्मृति, भगवद्गीता, पुराण जैसे ग्रंथ 
खास-खास मह॒धियों और महापुरुषोके नामसे बनने लगे। 
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् ०३ 
४ चतुथकालको उपनिषददें (२००-१०० दें पृ) 


बुद्ध और उनके समकालीन दाशनिकोंके विचारोंसे तुलगा करनेपर 
समभना आसान होगा कि कौषीतकि, मैत्री तथा श्वेताशवतर उपनिषदे 
बुद्धके पीछे की हे, तो भी वह उन बरसाती मेढको जैसी उपनिषदोमे नही 
है, जिनकी भरमार हम पीछे ११२, और १५० उपनिषदोके रुपमे देखते हे । 

(१) कौषीतकि उपनिषद्‌ (२०० ई० पू०) 

कौषीतकि उपनिषद्‌, कौषीतकि ब्राह्मणका एक भाग है । इसके चार 
अध्याय हे । प्रथम अध्यायमे छान्दोग्य, वृहदारण्यकमे वर्णित पितुयान भर 
देवयानको विस्तारपूवक दुहराया गया है। द्वितीय भअ्रध्यायमे कौषीतकि, 
पैग्य, प्रतर्दद और शुष्क श्रुगारके विचार स्फूट रूपमे उल्लिखित हे। साथ 
ही कितनी ही पृत्र-धन आदिके पानेकी 'युक्तियाँ” भी बतलाई गई हे। 
तृतीय अध्यायमे ऋग्वेदीय राजा, तथा भरद्वाजके यजमान (व्षिष्ठ, 
विश्वामित्रके यजमान सुदासके पिता) दिवोदासके वंशज (? ) प्रतदंनको 
इंद्रके लोकमे (संदेह) जानेकी बात तथा इद्रके साथ संवादका जिक्र है । 
इसमे भ्रधिकतर इद्रकी अपनी करतृतोका वर्णन है, इसी वर्णनमे प्राण 
(>-ब्रह्म )के बारेमे इन्धने बतलाया। चतुर्थ अध्यायमे गाग्ये वालाकिका 
उशीनरमे घूमते हुए काशिराज अजात-शत्रुको ब्रह्मविद्या सिखानेके प्रयास, 
फिर भजातशत्रुके प्रश्नोसे निरुत्तर हों, उसके पास शिष्यता ग्रहण करनेकी 
बात है । 

(क) ब्रह्म--प्रतदंन राजाको इन्द्रने वर दिया और जिज्ञासा करने 
पर उसने आत्मप्रशंसा (मुझे ही जान, इसीको मे मनुष्योंकेलिए हित- 
तम समभता हूँ ) करके प्राण रूपी ब्रह्मके बारेमे कहा--- 

“श्रायु (--जीवन) प्राण है, प्राण झ्रायु है । . . . . प्राणोंकी सर्वश्रेष्ठता 

तो है ही। जीते (आदमी )में वाणी न होनेपर गूँगोंको हम देखते हे, . . . 


'कौबीतकि ३३२-६ 
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आँख न होनेपर भ्रधों . . ., कान ते होनेपर बहरों . , मत (८ 
बुद्धि) न होनेपर बालों (मूर्खो)कों देखते हे। जो प्राण है वह प्रज्ञा 
(बुद्धि) है, जो प्रज्ञा है, वह प्राण है। ये दोनो एक साथ इस शरीरमे 
बसते है, साथ निकलते है ।. . .जैसे जलती आगसे सभी दिशाग्रोमे 
शिखाए स्थित होती है, उसी तरह इस पात्मासे प्राण अपने-अपने स्थानके 
अनुसार स्थित होते हे, प्राणोसे देव, देवोसे लोक (स्थित होते है) । 

जैसे रथके अरोमे नेमि (+-चक्केकी पुट्ठी ) अपित होती है, नाभिमे 
अरे भ्रपित होते हे, इसी तरह यह भूत-मात्राए प्रज्ञा-मात्राओ्रोमे अपित 
है। प्रज्ञा-मात्राएं (चेतन तत्व) प्राणमें अ्पित हे। सो यह प्राण ही 
प्रज्ञात्मा, आनद अजर अ्रमृत हे। (यह) अच्छे कमेंसे बडा नहीं होता। 
बुरेसे छोटा नहीं होता ।” 

प्राण और प्रज्ञात्मा कौषीतकिका खास दर्शन है । प्राण की उपासना 
ज्ञानियोकेलिए सबसे बड़ा अग्निहोत्र है-- 

“जब तक पुरुष बोलता है, तब तक प्राणन (साँस लेना) वही कर सकता, 
प्राणको (वह) उस समय वचन (+-भाषण क्रिया)मे हवन करता है । 
जब तक पृरुष प्राणन करता है, तब तक बोल नही सकता, वाणीकों उस 
समय प्राणमे हवत करता हूँ। ये (प्राण और वचन) दोनो अनन्त, 
अमृत (+-अविनाशी) आहुतियाँ है; (जिन्हें) जागते सोते वह सदा 
निरन्तर हवन करता है । जो दूसरी आहुतियाँ हे, वह कर्मवाली अन्तवाली 
होती हे इसीलिए पुराने विद्वान्‌ (+>>ज्ञानी) भ्ग्निहोत्र नही करते थे ।* 

(ख) जीव--जीवको कौषीतकिने प्रज्ञात्मा कहा है और वह उसे 
यावद्‌-शरीर-व्यापी मानता है-- 

“जैसे छूरा छुरधान (+-छुरा रखनेकी थैली) मे रहता है, या विश्वभर 
(चिड़िया) विश्वंभरके घोंसलोमे, इसी तरह यह प्रज्ञात्मा इस शरीरमे 
लोमों तक, नखों तक प्रविष्ट है ।” 
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(२) मैन्नी-उपनिषद्‌ 

(२००-१०० ई० पृ०) मेत्री-उपनिषद्पर बुद्धकालीन शासक-समाज- 
के निराशावाद और वैराग्यका पूरा प्रभाव है, यह राजा वृहद्रथ 
के वचनसे मालूम होगा। और राजाका श्ाक्याय न राजाके पास 
जाना भी कुछ खास अर्थ रखता है, क्योकि शाक्यमुनि गौतम बुद्ध को 
शाक्यायन बुद्ध भी कहा जा सकता है। मैत्रीके पहिले चार अध्याय 
ही दाशेनिक महत्त्वके हे । आगेके तीनमे षडग-योग, भौतिकवादी दाशनिक 
वृहस्पति और फलित ज्योतिषके शनि, राहु, केतुका जिक्र हैं। पहिले 
अध्यायमे वेराग्य ले राजा वृहद्रथ (शायद राजगृह मगधवाले) का 
शाक्यायनके पास जा अपने उद्धारकी प्रार्थना है। शाक्यायनने जो कूछ 
अपने गुरु मैत्रीसे सीखा था, उसे अगले तीनो भ्रध्यायोमें बतलाया हूँ । 
मैत्रीके दर्शनमे दो प्रकारकी आत्माओकों माना गया हैँ |--एक शुद्ध 
आत्मा, जो शरीरमे प्रादुर्भूत हो श्रपनी भहिमासे प्रकाश-मान होती हे । 
दूसरी भूत-आत्मा, जिसपर अच्छे बुरे कर्मोका प्रभाव होता है, और 
यही आवागमनमे आती है । शुद्धात्मा शरीरको वेसे ही सचालित करता 
है, जैसे कृम्हार चकक्‍केको । 

(क) बेराग्य--मैत्रीने वैराग्यके भाव प्रकट करते हुए कहा-- 

“बहुद्रथ राजा पृत्रकों राज्य दे इस शरीरको ग्रनित्य मानते हुए वेराग्य- 
वान्‌ हो जगलमे गया । वहाँ परम तपमे स्थित हो भ्रादित्यपर भ्रॉख गडाये 
ऊध्वे-बाहु खडा रहा । हजार दिनोके बाद आ्रत्मवेत्ता भगवान्‌ शाक्‍्या- 
यन झ्ाये, और राजासे बोले--उठ उंठ वर मॉग।/ , भगवन्‌ | हड्डी, 
चमडा-नस-सज्जा-मास-शुक्र- ( “-वीये )-रक्त-कफ-आँसूसे दूषित, विष्टा- 
मृत्र-वात-पित्त-कफसे युक्त, नि सार और दुर्गंधवाले इस शरीरमें काम-उप- 
भोगोसे क्या ? काम-क्रोध-लोभ-भय-विषाद-ईर्ष्या, प्रिय-वियोग-अप्रिय- 
सयोग-श्षुधा-प्यास-जरा-मृत्यु-रोग-शोक आदिसे पीडित इस शरीरमे काम- 


* मेत्री ११०७ 
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उपभोगोसे क्या ? इस सबको में नागमान देखता हूँ। ये डस, मच्छर 

तृण-वनस्पतियोंकी भाँति (तभी) पैदाहोने-नष्ट होनेवाले है; फिर 

क्या इनसे (लेना है) ? .. . . (जहाँ) महासमुद्रोका सूखना, पहाडोका 

गिरना, श्रुवका चलता . . . .पृथिवीका ड्बना, देवताओ्रोका हटना (होता 

है) इस तरहके इस संसारमे काम>-भोगोंसे क्या ? ... राजाने गाया 

कही. . . . में अ्वे कुएंमें पड़े मेढककी भाँति इस संसारमे (पडा हूँ); 
भगवन्‌ तुम्ही हमारे वचानेवाले हो ।” 

इसे बुद्धके दु ख-वर्णनसे मिलाइये, मालूम होता है उसे देखकर ही यह 
लिखा गया। 

(ख) आत्मा--वालखिल्योने प्रजापतिसे श्रात्माके वारेमे प्रश्न 
किया । 

“भ्गवन्‌ ! गकट (गाडी) की भाँति यह शरीर अचेतन है । 
भगवन्‌ ! जिसे इसका प्रेरक जानते है, उसे हमें वतलावे ।” उन्होंने कहा-- 
जो (यहाँ) बुद्ध... शान्त. ,. गाब्वत, अजन्मा, स्वतत्र अपनी 
महिमामें स्थित है, उसके द्वारा यह गरीर चेतनकी भाँति स्थित है ।” 

उस आत्माका स्वरूप--- 

“शरीरके एक भागमे अंगूठेके वरावर भ्रणु (+-सूक्ष्म) से भी ्रणु (इस 
आत्माको ) ध्यान कर (पुरुष) परमता (+-परमपद) को प्राप्त करता हूं। 


(३) श्वेतस्धतर (२००-१०० ईं० पू०) 


ब्वेताव्वतर उपनिपद्‌ तेरह उपनिषदोंमे सबसे पीछेकी ही नही हैं, 
बल्कि उसमे पहुँचकर हम भाषा-भाव सभी वातोमे जैव आदि सम्प्रदायोंके 
जमानेमे चले आते है । रुद्र (--भिव)की महिमा, सास्य-दर्शनके प्रकृति 
पुरुष (--जीव) मे ईव्वरकों जोड़ त्रैतवाद तथा योग उसके खास विषय 
है । इसके छोटे-छोटे छे अध्याय हें जो सभी पद्यमय है । प्रथम अव्यायम 


? देखिए पृष्ठ ५०२०३. में० शहर... में० हई८ 


बवेताइवतर ] भारतीय दर्शन ४३५ 


अद्वेत ब्रह्मके स्थानपर त्रेतवाद--जीव, ईवेवर, प्रकृति--का प्रतिपादन 
किया गया है। द्वितीय भ्रध्यायमे योगका वर्णव है। तृतीय अध्यायमे 
जीवात्मा और परमात्मा तथा साथ ही शैव सम्प्रदाय श्रौर द्वेतवादके 
बारेमे कहा गया है । इसके बहुतसे शलोकोकों शब्दश या भावत पीछे 
भगवद्गीतामे ले लिया गया है । चतुर्थ अ्रध्यायमे त्रेतवाद और ज्ञानकी 
प्रधानता है। पंचम ग्रध्यायमे कपिल ऋषि तथा जीवात्माके स्वरूपका 
वर्णन है । षष्ठ अध्यायमे त्रेतवाद, सुष्टि, ब्रह्म-शञान आदिका जिक्र है । 

“जो पहिले (पुराने समयमें) उत्पन्न कपिल ऋषिको ज्ञानोंके साथ 
धारण करता है ।-....इससे मालूम होता है, बुद्धसे कुछ समय बाद पैदा हुए 
साख्यके संस्थापक कपिलसे बहुत पीछे यह उपनिषद्‌ बनी'। पुरानी उप- 
निषदों (७००-६०० ई० पू० )से बहुत पीछे यह उपनिषद्‌ बनी, इसे वह स्वयं 
उस उद्धरणमे स्वीकार करती है, जिसमे कि छाल्दोग्यके ज्येष्ठ पुत्र और 
प्रिय शिर्ष्यके सिवा दूसरेकों उपनिषद्ज्ञानकों न बतलानेकी बार को 
पुराकल्प (>-पुराने युग)की बातकहा गया है-- 

“पुराने यूगमें वेदान्तमें (यह) परम गुहाय (ज्ञान) कहा गया था, 
उसे न अ्प्रशान्त (व्यक्ति)कों देना चाहिए, भर (न उसे जो कि) न 
(अपना) पूत्र भ्ौर छिष्य हे। 

(क) जीव-इंश्वर-प्रकृतिवाद---मुडक बुद्धकालीन परिव्राजकोका 
उपनिषद्‌ है, यह कह चुके है और यह भी कि उसमे त्रेत॒वादकी स्पष्ट फलक 
है तीचे हम श्वेताइवतर (--सफेद-खच्चर)से इस विषयके कितने ही 
वाक्य उद्धृत करते है। इनकी प्रचुरतासे मालूम होता है, कि इसके गुमनाम 
लेखककी मुख्य मशा ही त्रेतवाद-अतिपादत करना था। 

“उस ब्रह्मचक्रमे हंस (जीव) घृमता है। प्रेरक पृथग-आत्मा 
(न-त्रह्म)का ज्ञान करके फिर उस (न्त्रह्म)से युक्त हो अमृतत्व 
(मुक्ति) को प्राप्त करता है ।” 
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“ज्ञ (>>ज्ञानी, ब्रह्म) भौर अज्ञ (+>+जीव ) दोनो अजन्मा है, जिनमेंसे 
'एक ईग, (दूसरा) अनीश (+्पराधीन) है। एक भ्रजा (++जन्मरहित 
प्रकृति है, जो कि) भोकता (>-जीव)के भोगवाले पदार्थोंसे युक्त है । 
आत्मा (>्जत्रह्म) भ्रनत्त, नानारूप, अकर्त्ता है। तीनोको लेकर यह 
ब्रह्म है ? क्षर (>न्नाशमान) प्रधान (>न्म्रकृति) है; अमृत, अ्रक्षर 
(>न्ञ्रविनाशी) हर है। क्षरभौर (जीव-) आत्मा (दोनो) पर एक देव 
(>+ईबवर) शासन करता हैँ।. . .सदा (जीव-)ग्रात्मामें स्थित वह 
(>-तह्म) जानने योग्य है। इससे परे कुछ भी जानने लायक नहीं 
है! भोक्ता (>त्जीव), भोग्य (उ्न्य्रकृति), प्रेरिता (लल्रह्म)को 
जानना; यह सारा त्रिविध ब्रह्म] कहा गया। 

“जाल-सफेद-काली एक रूपवाली वहुतसी प्रजाश्रोकों सृजन करती 
एक अ-जा (5-अकृति) में एक श्रज (--जीव) भोग करते हुए आ्रासक्त है, 
(किन्तु) इस भुक्त भोगो वाली (प्रकृति)कों दूसरा (>न्जह्म) छोडता है। 
दो सहयोगी सखा पक्षी (--जीव, ईश्वर) एक वृक्षकों आलिगन कर रहे हे । 
उनमेंसे एक फलकों चखता है, दूसरा न खाते हुए चारो भर प्रकाशता 
है।. . . मायी (->मायावाला ईइवर) इस विश्वको सृजता है, उसमे दूसरा 
भायासे वँवा हुआ है। प्रकृतिको माया जानो, भौर महेश्वरकी मायी । 

“मित्यों (बहुतसे जीवों)के बीच (एक) नित्य, चेतनोके बीच एक 
चेतन जो (कि) बहुतोंकी कामनाश्रोंकों (पूरा) करता हैं।. प्रधान 
और क्षेत्र् (जीव) का स्वामी गुणोका ईश ससारसे मोक्ष, स्थिति, बंधनका 

(जो) हेतु है।”' 

इवेताइवतरकी भगवद्गीतासे तुलना करनेपर साफ जाहिर होता 
है, कि गीताके कत्तकि' सामने यह उपनिषद्‌ मौजूद ही नही थी, बल्कि 
इस प्रथम प्रयाससे उसने लाभ उठाया, रचनाके ढंग को लिया, 
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तथा बेनाम न रख वासुदेव क्ृष्णके नाम उसे थोपने द्वारा बडी चतुराई 

दिखलाई। जात पडता है उसका अभिप्राय था शैवोके मुकाबिलेमे वैष्णवों 

का भी एक जंबरदरत ग्रथ--गीतोपनिषत्‌--तैयार करना। यद्यपि ईसा-। 
पूर्व प्रथम शताब्दीके भ्रास-पास समाप्त होनेवाले रवेताश्वतरसे चार-पाँच 

सदियाँ पिछडकर आनेसे उसने देरी जरूर की, कितु गीताकी जन-प्रियता 

बतलाती है, कि गीताकार अपने उद्देश्यमे सफल ज़रूर हुआ और उत्तरी 

भारतमे पुराने वेष्णवोकों प्रधानता दिलाने मे सफल हुआ । 

(ख) शैववाद--वेताबवतरके त्रैतवादमे ईश्वर या ब्रह्मकों शिव, रद्द 
या महेशवर--हिन्दुओंके तीन प्रधान देवताशोमेसे एक--को लिया गया है। 

“एक ही रुद्र हे, . .जो कि इन लोकोपर अपनी ईशनी (+>-पभुताओ) 
से शासन करता हैँ । 

“म्ायाकों प्रकृति जानों, मायीकों महेदवर |” 

“सारे भूतो (प्राणियो)मे छिपे शिवकों . जानकर (जीव) 
सारे फदोसे मुक्त होता है । 

(ग) ब्रह्म--जअहासे इस शैव-उपनिषदका अर्थ उसका इष्टदेवता शिव 
से है । ब्रह्मके रूपके वर्णनमे यहाँ भी पुराने उपनिषदोका आ्राश्रय लिया 
गया है, यद्यपि वह कितनी ही जगह ज्यादा स्पष्ट है। उदाहरणार्थ-- 

“जिस ( >>जह्म)पे न परे न उरे कूछ भी है,त जिससे सूक्ष्मतम या महत्तम 
कोई है । बुलोकमें वृक्षकी भाँति निश्वल (वह) एक खडा हे, उस पुरुषसे 
यह सब (जगत) पूर्ण है।” 

जिससे यह सारा (विश्व) नित्य ही ढेका है, जो कालका काल, 
गणी भर स्ववेत्ता है, उसीसे संचालित कर्म (--क्रिया) यहाँ पृथिवी, जल, 
तेज, सारेका उद्घाटन (>सृजन) करता है , ...।. । वह ई्वरोंका 
परम-महेर्वर, देवताभोंका परम-देवता, पतियों (+-पशुपतियों)का परम- 


* इबे० ३३२ "ल्रे० ६११० * इत्रे० ४१६ 
“ इबे० ३४६ *इबे० ६२-१८ 


डडे८ दर्शन-दिग्द्शन | अ्रध्याय १४ 


(पति) है । पूज्य भुवनेश्वर (उस) देवको हम जाने। उसका कार्य और 
कारण (कोई) नही है, न कोई उसके समान या अधिक हू, . । जो 
ब्रह्मकों पहिले बनाता है और जो उसे वेदोंको देता है ।. . . .” 

(घ) जीवात्मा--जीवात्माका वर्णन तैैतवादमे कर चुके हे। लेकिन 
ब्वेताइवतर जीवात्माकों ईइ्वरसे अलग करनेपर तुला हुआ है। तो भी 
पुरानी उपनिषदोके ब्रह्म-अद्वेतववादको वह इन्कार करनेकी हिम्मत नही कर 
सकता था, इसीलिए “त्रयं. . ब्रह्ममेतत्‌” (--तीन. यह ब्रह्म है), 
“ब्रिविधं ब्रह्ममेतत्‌” में जीव, ईश्वर, प्रकृति--तीनोको--त्रह्म कहकर 
संगति करती चाही हैँ। जीवमें कोई लिग-भेद नहीं-- 

“न वह स्त्री है न. . .पुरुष, और व वह नपुसक ही है। जिस-जिस 
शरीरकों ग्रहण करता है, उसी-उसीके साथ जोड़ा जाता है ।”* 

जीव अत्यन्त सृक्ष्म है, और उसका परिमाण है--- 

“बालकी नोकके सौवे हिस्सेका और सौ (हिस्सा) किया जावे, तो 
इस भागकों जीव (के समान) जानना चाहिए।” 

(ड) सृष्टि--सृष्टिकेलिए ब्वेताइवतरने भी मकडीका दुष्टान्त 
दिया, किन्तु और उपनिषदोकी भाँति ब्रह्मके उपादान-कारण होनेका सन्देह 
न हो, इसे साफ करते हुए-- 

“जिसे एक देव मकडीकी भाँति प्रधान (>-अ्रकृति) से उत्पन्न तंतुओ 
द्वारा स्वभावसे (विष्वको) आच्छादित करता है ।”' 

(च) मुक्ति--मुक्तिके लिए इवेताइवतरका जोर जञानपर है; यद्यपि 
“मैं मुमुक्षु उस देवकी गरण. . .लेता हूँ ।/--वाक्यमे भगवदगीताके 
लिए गरणायति-धर्म (--अपत्ति)का रास्ता भी खोल रखा है। गरणागति 
जो भागवतो (>-वैष्णवो)के पंचरात्र-आगमकी भाँति गायद तत्कालीन 
बैव-आगमोमे भी रही हूँ । वैसे भी भेदवादी ईइवरवाद शरणागति-धर्मकी 
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ही शोर ले जाता हैं। तो भी अभी “मत शोचकर सारे धर्मोको छोड़ 
अकेले मेरी शरणमे भरा, में तुझे सारे पापोसे मुक्त कराऊंगा ।' बहुत 
दूर था, इसीलिए--- 

“देवको जानकर सारे फर्दोसे छूट जाता है ।” 

“जब मनुष्य चमडेकी भाँति आकाशकों लपेट सकेगे, तभी देवकों 
बिना जाने दू खका अन्त होगा।* 

(2) योग--योगका वेदमे नाम नही है । पुरानी उपनिषदोमे भी 
योगसे जो अर्थ आ्राज हम लेते हे, उसका पता नही है। श्वेताइवतरमे 
हम स्पष्ट योगका वर्णन पाते हैं। उसके पहिले इसका वर्णन बुद्धके उपदेणोमे 
भी मिलता है । जिस साख्य योगका समन्वय पीछे भगवदगीतामे किया गया, 
उसकी नीव पहिले-पहिल रवेताश्वतर ही ने डाली थी। पुरुष, प्रकृति ही 
नहीं कपिल ऋषि तकका उससे जिक्र किया, हाँ, निरीश्वर साख्यकों 
सेश्वर बना कर । इस बातका इस्तेमाल भगवद्गीताने भी बहुत सफाईके 
साथ किया, और सेश्वर साख्य तथा योग को एक कहकर घोषित किया--- 
“मूर्ख ही साख्य और योग को अलग-अलग वतलाते हे ।” 

इवेताश्वतरकी योग-विधिकों गीताने भी लिया है ।-- 

“तीन जगहसे शरीरकों समान उन्नत स्थापित कर हृदयमें मनसे 
इन्द्रियोको रोककर, ब्रह्महूपी नाव से विद्वान (>>ज्ञानी) सभी भयावह 
धारोकों पार करे। चेष्टामे तत्पर हो प्राणोको रोक, उनके क्षीण होनेपर 
नासिकासे इवास ले। दुष्ट घोडेवाले यानकी भाँति इस मनको विद्वान 
बिना गाफिल हुए धारण करे । समतल, पवित्र, कंकडी-आग-बालुका-रहित, 
शब्द-जलाश्रय आदि द्वारा मनको अनुकूल--किन्तु आँखको न खीचनेवाले 
गुहा-सुन-सान स्थानमे (योगका) प्रयोग करे। योगमे ब्रह्मकी अभिव्यक्ति 
करनेवाले ये रूप पहिले झाते हे--कुहरा, धूम, सूर्य, अग्नि, वायु, जुगनू, 


*भगवद्गीता. इवे० १८; २१५; ४१६. इवे० ६२० 
* भगवद्गीता-- सांख्ययोगौ पृथग्‌ बालाः प्रवदत्ति न पंडिताः।” 
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बिजली, बिल्लोर और चन्द्रमा !'. . . .योग-गृणोंके चालित हो जानेपर 
उस योगाग्निमय शरीरवाले योगीकों न रोग, न बुढापा, न मृत्यु होती 
है। (शरीरमे) हलकापन, आरोग्य, नि्भिता, रंगमे स्वच्छता, स्वरमे 
मधुरता, अच्छी गंध, मल-मूत्र कम, योगकी पहिली अवस्थामें (दीखते)। 
. - - -दीपकी भाँति (योग-) युक्त हो जब आत्मतत्त्वसे ब्रह्मतत्त्वको देखता 
हैं; (तब) सारे तत्त्वोसे विशुद्ध अजन्मा ध्रुव (>>नित्य) देवको जान 
सारे फंदोसे मुक्त हो जाता है ।”' 

(ब) गुरुवाद--मुक्तिकी प्राप्तिकेलिए ज्ञान और योग जैसे आवश्यक 
है, वेसे ही गुरु भी अनिवार्य है--पुराने उपनिपदों और बेदके आचार्योकी 
भाँति अध्यापनशिक्षण करनेवाले गुरु नही, वल्कि ऐसे गुरु जो कि ईइवरसे 
दूसरे नंबरपर हे-- 

“जिसकी देवमे परम भक्ति है, जैसी देवमे वैसी ही गुरुमें (भी भक्ति है ), 
उसी महात्माके कहनेपर ये भ्र्थ (--परमार्थतत्त्व) प्रकाणित होते हैँ ।”” 


ग, उपनिषद्के प्रमुख दाशनिक 


जिन उपनिषदोका हम जिक्र कर आए हे, इनमे छान्दोग्य, वृहदारण्यक, 
कौपीतकि, मत्रीमे ही ऐतिहासिक नाम मिलते हे । इनमे भी जिन ऋषियोंके 
नाम आते है, उनमें और प्रवाहण जैवलि, उद्दालक आरुणि यात्रवल्वय, 
सत्त्यकाम जावाल ही वह व्यक्ति है, जिनके बारेमे कहा जा सकता है कि 
उपनिषद्के दर्शनकी मौलिक कल्पनामे इनका विशेष हाथ था। ऋग्वेदकालमें 
भी कुरुपचाल (>>मेरठ-अआ्रायरा-रहेलखंडकी कमिइनरियाँ) वैदिक आर्यो- 
का प्रधान कर्मक्षेत्र था। यही भरद्राजके यजमान राजा दिवोदासका 
समृद्धशाली गासन था। यही उसके पुत्र सुदासूने पहिले वशिष्ठ और पीछे 
विश्वामित्रकों पुरोहित बना अनेक याग कराये, और परिचिमके दश 
राज्योको पराजित कर पजावमें भी सतलज-व्यास तक अपना राज्य 


इबे० श८०१५.  दवे० ६२३ 
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फलाया। उपनिषद्कालमें वेदकी इसी भूमिकों हम फिर नये विचारक 
पैदा करते देखते हैं। उद्दालक आरुणि क्रु पंचालका ब्राह्मण था, यह 
शतपथ ब्राह्मणसे' मालूम होता है। जनककी जिस परिषदमे विद्वानोंसे 
शास्त्राथ करके याज्ञवत्क्यने विजय प्राप्त की थी, उसमे मुख्यत कुरु-पचालके 
विद्वान्‌ मौजूद थे । याज्ञवल्क्यके समयसे दो शताब्दी बाद बुद्धके समयमे 
भी इसी भूमिमे उन्होंने 'महासत्तिपट्वानसुत्त' और “महानिदानसुत्त”' 
जैसे दाशनिक उपदेश दिये थे, जिसका कारण बतलाते हुए श्रदुकथाकार 
कहते है--कुरु देश-वासी .देशके भ्रनुकूल ऋतुआदि-युक्‍्त होनेसे हमेशा 
स्वस्थ-शरीर स्वस्थ-चित्त होते है। चित्त श्रौर शरीरके स्वस्थ होनेसे प्रज्ञा- 
बलयुकत हो गभीर कथाके ग्रहण करनेमे समर्थ होते है। .भगवान्‌ 
(नच्बुद्ध)ने कुरुदेश-वासी परिषदकों पा गभीर देशनाका उपदेश 
किया ।. . (इस देशमें) दास और कर्मकर, तोकर-चाकर भी स्मृति- 
प्रस्थान (+-ध्यानयोग )-संबधी कथाहीकों कहते हे । पत्घट और सूत 
कातनेके स्थान आदिमे भी व्यर्थंकी बात नही होती । यदि कोई स्त्री--- 
अम्म ! तू किस स्मृति-प्रस्थानकी भावना करती है ?' पूछनेपर कोई 
नही, बोलती है; तो उसको धिक्कारती हे ---'धिक्‍्कार हे तेरी जिन्दगीको, 
तू जीती भी मुर्देके समान है ।* 

त्रिपिटककी यह अद्ठकथाए ईसा पूर्व तीसरी शताब्दीमे भारतसे सिहल 
गई परंपराके आधारपर ईसवी चौथी सदीमे लेखबद्ध हुई थी। 

उपनिषद्के दाशनिक विकासको दिखलानकेलिए यहाँ हम उपनिषद्के 
कुछ प्रधाव दाशनिकोके विचारोको देते हे । 





' बत० १४१२ 

* बहु० ३३१११ “तत्र ह कुरुपञ्चालानां ब्राह्मणा प्रभिसमेता वभूवुः।/” 

* दीघनिकायथ २१; श२२ 

* दीघतिकाय-अट्क्था-- सहासतिपटानसुत्त” (देखो मेरी “बुढ़- 
चर्चा, पृष्ठ १ श्द ) 
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१९, प्रवाहश जैवलि ( 9००-६४० दे० घू० ) 

आरुणिका समय अपने शिष्य याज्ञवल्वय (६५० ई० )से थोडा पहिले 
होगा और आरुणिका गुरु होनेसे प्रवाहण जैव॒लिको हम उससे कुछ और 
पहिले ले जा सकते हैं । वह्‌ पचालके राजा थे, और सामवेदके उद्गीथ 
(-गान) में अपने समयके तीन मछहूर गवैयो---शिलक शालावत्य, चेकिता- 
यन दाल्म्य, भौर प्रवाहण जैवलि---मे एक थे। प्रवाहण क्षत्रिय थे यह अपने 
दो समकक्षोके कहनेपर उनकी इस बातसे मालूम होता है--- आप (दोनो) 
भगवान्‌ बोले, बोलते (दोनो) ब्राह्मणोकी बचनको मे सुनूगा।”' जेवलिके 
प्रश्नोका उत्तर न दे सकनेके कारण दवेतकेतुका अभ्रपन्े पिता आरुणि के 
पास गस्सेमे जेवलिकों राजत्यबन्धु' कहकर ताना देता भी उनके क्षत्रिय 
राजा होनेकों साबित करता हैं। 

(दाशनिक बिचार)--जैवलिके विचार छान्दोग्यमे दो जगह और 
वृहदारण्यकमे एक जगह मिलते हे, जिनमे एक तो छाब्दोग्यो और वृह- 
दारण्यक' दोनो जगह आया है +-- 

“इवेतकेतु आरुणेय पचालोकी समितिमे गया। उससे (राजा) प्रवाहण जै- 
वलिने पूछा--कुमार | क्या पिताने तुझे भ्रनुशासन (+-शिक्षण) किया है ? ” 

हाँ भगवन्‌ ! 

'जानते हो कि यहाँसे प्रजाए (+-प्राणी) कहाँ जाती है ”' 

नहीं भगवन्‌ 

'जानते हो, कि कंसे यहाँ लौटती हे ?' 

नहीं भगवन्‌ 

'जानते हो, देवयानके पथकों और पितृयाणसे लौटने को ” 

नहीं भगवन्‌ | 

जानते हो, क्‍यों वह लोक नहीं भर जाता ” 


'छां० १८१ हे वही । * बहु० ४२३; छां० ५४३।५ 
४छां० शपा३ई.. "छां० शाश१.. बह शरशए 
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नही भगवन्‌ 

जानते हो, क्यो पाँचवी ग्राहुतिमे जल पुरुष-ताम वाला हो जाता है ?' 

नही, भगवन्‌ | 

तो कैसे तुम (अपनेको) भ्रनृशासन किया (पठित) बतलाते हो ? जो 
इन (बातो) को नही जानता, केसे वह (अपनेको) अनुशिष्ट बतलायेगा | 

(तब) खिन्न हो वह अपने पिताके पास आरया,--और बोला--- 

बिना अनुशासन किये ही भगवान्‌ने मुझे कहा--तुझे मैने अनु- 
शासन कर दिया। राजन्यबन्धु (--अवाहण)ने मुभसते पाँच प्रइन पूछे, 
उनमेंसे एकका भी उत्तर में नही दे सका।' 

जैसा तूने इन (प्रदनो)को बतलाया, में उनमेसे एककों भी नही 
जानता । यदि में इन्हे जानता, तो क्यो न तुझे बतलाता ? 

“तब गौंतम (आरुणि) राजाके पास गया। उसके पहुँचनेपर (जैवलि) 
ने उसका सम्मान किया | दूसरे दिन (आरुणि गौतम) से पूछा-- 

भगवन्‌ गौतम | मानुष वित्तका वर माँगों।' 

“उसने कहा--मानृष वित्त तेरे ही पास रहे । जो कुमार 
(रवेतकेतु )से बात कही उसे मुझसे भी कह ।' 

“वह (जंवलि) मुहिकलमे पड गया। फिर आज्ञा दी चिरकाल तक 
वास करो । जेसा कि तुमने गौतम | मुभसे कहा। (किल्तु) 
चूंकि यह विद्या तुमसे पहिले ब्राह्मणोके पास नही गई, इसीलिए सारे लोकोमे 
क्षत्रियका ही प्रशासन (-शासन) हुआ था ।। पीछे पाँचवी आहुति 
में कैसे वह पृरुष नाम वाली होती है, इसे समभाते हुए जैव॒लिने कहा-- 

“गौतम | वह (नक्षत्र) लोक अग्नि है, उसकी आदित्य ही समिधा 
(ईंधन) है, (आदित्य-) रद्मियाँ धूम हे, दिन किरण, चद्रमा श्रगार, भौर 
नक्षत्र शिखाएं है । इस अग्निमे देव श्रद्धाका हवन करते हे, उस आहुतिसे 
सोम राजा पैदा होता है। 

“पर्जन्य अग्नि है... वायु समिधा, अ्श्र (>-बादल) धूम, विजली 
किरण, अशनि (+न्चमक) अगार, हादुनि (+-कडक) शिखाएं। इस 
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“इस प्रकार पाँचवी आहुतिमे जल पुरुषतामवाला (+-पुरुष कहा जाते 
वाला) होता है। भिल्लीमे लिपटा वह यर्भ दस या नौ मासके वाद (उदससें) 
लेटकर जन्मता है। जन्म ले आयु भर जीता है। मरवेपर अग्वियाँ ही उत्ते 
यहाँसे व्हाँ ले जाती है, जहाँसे (आकर )कि वह (ग्हाँ) पैदा हुआ था।' * 

आगे वह्मविद्याके जाननेवाले साधककेलिए, देवयानका रास्ता भक्‍ाष्त 
होता है, यह बतलाया गया हूँ । 

छाल्दोग्यके इसी संवादको वृह॒द्ारप्यकने भी दुहरावा हैं । हाँ, गैवलिते 
आरुणिको जिन मानुष-वित्तोंके देनेका प्रलोसन दिया, उनकी यहाँ गणना 
भी की गई है--हाथी, सोना, गा० घोड़े, प्रवर दासियाँ, परिधात 
(स्॑वस्त्र) । यह विद्या आरुणिसे पहिले किसी वाह्मणमे वही वत्ती पर 
यहाँ भी जोर दिया गया। पंचाहुति, फिर देवयात, पितृयाथ और पितृ- 
याणसे लौटकर फिर इस लोकमे छास्दोग्यके अनुसार दाह्मण, क्षत्रिय भादि 
योतियों और वृहद्धारण्यकके अनुस्तार कीठ-पतंग आदियें भी जन्म लेना । 
यह खूब स्मरण रखनेकी वात है, कि पुनर्जल्‍्मका सिद्धान्त वाह्मणोंका नही 





(0॥; 
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क्षत्रियों (--शासको)का गढा हुआ है, और तब इसके भीतर छिपा 
रहस्य आसानीसे समभमे भा सकता है । 
२-उद्वालक्ष आरुणि गौतस ( ६४० है? पू० ) 
आरुणि शतपथके अनुसार कुरु-पंचालके ब्राह्मण थे। पचालराज 
प्रवाहण जेवलिके पास देर तक शिष्य रह, इन्होने उनसे पचाग्नि विद्या, देव- 
यान, पितृयाण (--पुनर्जन्म) तत्त्व की शिक्षा ग्रहण की थी, इसे हम भ्रभी 
बतला चुके हैे। आंगेंके उद्धरणसे यह भी मालूम होगा, कि इन्होने राजा 
अश्वपति केकय तथा (राजा?) चित्र गार्ग्ययणिसे भी दर्शनकी शिक्षा 
ग्रहण की थी। वृह॒दारण्यक के अनुसार याज्ञवत्व्य आरुणिके शिष्य थे, 
किन्तु साथ ही जनककी परिषद्मे उद्दालक झ्रारुणिका याज्ञवल्क्यके साथ 
शास्त्रार्थ होता प्रमाद पाठ है यह हम बतला चुके हे । इस तरह प्रारुणि- 
की शिष्य-परपरा हे--(क) 
ग्रह्वपति प्रवाहण चित्र 
| 
पा 
पुत्र--र| 
इवेतकेतु. 'याज्ञवल्क्य 


थक 


मधृक पर्ये 


हक 


चल भागवित्ति 


6६ 


जानकि आपस्थण 


सत्त्याम जाबाल 
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(ख) और याज्ञवल्वयके समकालीन प्रतिदद्दी, साथी या शिष्य है '-- 

१. याज्ञवल्क्य, २. जनक वैदेह, ३ जारत्कारव आत्तेभाग ४. 
भुज्यू लाह्यायनि, ४५. उषीस्त चाक्रायग, ६ कहोल कौषीतकेय ७ 
गार्गी वाचकनवी ८ विदग्ध साकल्य 

(ग) जनक वैदेहके साथ बात करनेवालोमे हम निम्त नाम पाते 
रे 

६. जित्वा शैलिनि, १० उदड्ू शौल्वायन, ११ वर्क वाएण॑, 
१२. गर्दभीविषीत भारहाज १३. सत्यकाम जाबाल। 

इन तीनो सूचियोके मिलानेसे सत्यकाम जाबाल और उद्दालक आरुणिके 
सबधोमे गडबडी मालूम होती है--(क) में उद्दालक आरुणि (इ्वेतकेतुका 
पिता) याज्ववल्क्यके गुरु है, लेकिन (ख) में वह जतककी सभामे उनके प्रति- 
दरद्वी । इसी तरह (क)मे सत्यकाम जाबाल याज्ञवत्क्यकी शिष्य-परपरामे 
पाँचवे है, किन्तु (ग) मे वह जनक विदेहके उपदेशक रह चुके हे। वशावली- 
की भ्रपेक्षा सवादके समय कहा गया सबंध यदि अधिक शुद्ध मान लिया जाये, 
तो मानना पडेगा कि सत्यकाम जाबाल याज्ञवल्वयकी शिष्य-परपरामे नहीं 
बल्कि समकालीन थे । यद्यपि दोनो उद्दालक आरारुणियोंके गौतम होनेसे वहाँ 
दो व्यक्तियोकी कल्पना स्वाभाविक नहीं मालूम होती, साथ ही भारुणिके 
सर्वप्रथम क्षत्रियसे पचाग्नि विद्या, देवयान, पितृयाणकी शिक्षा पानवाले 
प्रथम ब्राह्मण होनेसे श्रारणिका याज्ञवल्क्यंका गरु होना ज्यादा स्वाभाविक 
मालूम होता है, और यहाँ सवादमे आरुणिको याज्ञवल्वयका प्रतिद्द्द 
बतलाया गया है । लेकिन, जब हम सवादोंकी सख्या और ऋ्रमको देखते हे, 
तो मालूम होता हे कि परिषदमे सभी प्रतिहृद्वियोके सवाद एक जगह आर्य है, 
सिर गार्गी वाचक्सवी ही वहाँ एक ऐसी प्रतिद्वद्वी है, जिसके सवाद दो बार 
आये है, और दोनो सवादोके बीच भ्रारुणिका सवाद मिलता है। यद्यपि 
इसमे भीतर रह ब्रह्मके संचालन (--अन्तर्यामिता)की महत्त्वपूर्ण बात हैं, 


'बुहू० ३१-०७. वृह० ४१ 
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इसलिए उसकी उपेक्षा नही की जा सकती, तो भी आरुणिकों बीचमें 
डालकर गार्गके सवादको दो टुकडेमे बॉटनेका कोई कारण नही मालूम 
होता । आखिर, क्या वजह जब सभी वक्‍ता एक-एक बार बोलते हे, तो 
गार्गी दो बार बोलने गई। फिर पत चेल काप्यकी भार्यापर आये 
भूतका जिक्र भुज्युनें' पहिले अपने नामसे कहा हे, भ्रब उसे ही भ्रारुणि भी 
दृहरा रहा है, यह भी हमारे सन्देहको पुष्ट करता है और एक बार गार्गके 
चुप हो जानेपर निगृहीत व्यक्तिका फिर बोलना उस वक्‍तकी वाद- 
प्रथाके भी विरुद्ध था। इस तरह आरुणिका याज्ञवल्क्यका गुरु होना ही 
ठीक मालूम होता है । 

दार्शनिक विचार-- 

(१) आरुणि जैवलिकी शिष्यतामें--आरुणिको पंचालराज 
जैवलिने पचम आहुति तथा देवयान-पितृयानका उपदेश दिया था, इसका 
जिक्र हम कर चुके हे। छान्दोग्यमे एक जगह भर आरुणिका आचार्य नही 
शिष्यके तौरपर जिक्र आया है -- 

“प्राचीनशाल औपमन्यव, सत्त्ययज्ञ पौलुषि, इन्द्रयुम्त भाल्लवेय, 
जन शाकराक्ष्य, बुडिल अद्वतोरश्वि--इन हमाशालो (>-प्रतापी) महा- 
श्रोत्रियों (--महावेदज्ञो)ने एकत्रित हो विचार किया--- क्या भ्रात्मा है, क्या 
ब्रह्म हे ।! उन्होंने सोचा--भगवानों ! यह उद्वा लक आरुणि इस वक्‍त 
वेइवानर आत्मा की उपासना करता दे, उसके पास (चलो) हम चले ।' 
वह उसके पास गये। उस (--आरुणि) ने सोचा (>-सपादन किया )--थे 
महाशाल महाश्रोत्रिय मुभसे प्रश्न करेगे, उन्हें सब नही समभझा सकूंगा। 
अच्छा ! में दूसरेका (नाम) बतलाऊँ।' (और) उनसे कहा-- भगवानो | 
यह अद्व पति केकय इस वक्‍त इस वेश्वानर आत्माका भ्रध्ययन करता हैं, 
(चलो) उसीके पास हम चले ।' वे उसके पास गये । आनेपर उसने उनकी 
पूजा (नच्सन्मान) की। (फिर) उसने सवेरे (उनसे) कहा-- 
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न मेरे देश (जनपद) में चोर है, त कजूस, व शराबी, न अग्निहोत्र न करने 
वाला, न त्र-विह्ानू; न स्वेरी है, (फिर) स्वैरिणी (>-व्यभिचारिणी) 
कहाँसे ? में यज्ञ कर रहा हूँ, जितना एक-एक ऋत्विजकों धन दूँगा, उतना 
(आप) भगवानोकों भी दूँगा। वसो भगवानों ! 

उन्होंने कहा---जिस प्रयोजनसे मनष्य चले, उसीको कहे । वेश्वानर 
थ्रात्माकों तुम इस वक्‍त अध्ययन कर रहे हो, उसे ही हमे वतलाशों । 

“उसने कहा--सवेरे आपलोगोंकों वबतलाऊँगा ।' 

“ब्रे (शिष्यता-सूचक) समिवा हाथमे लिए पूर्वाक्ममे (उसके) पास 
गये । उसने उनका उपनयन किये (+-भिष्यता स्वीकार कराये) बिना 
कहा-- 

ओऔपमन्यव ! तू किस श्रात्माकी उपासना कर रहा है ?' 

दो (>ल्‍्तक्षत्लोक)की भगवन्‌ राजन 

वह सुन्दर तेजवाला वेदवानर आत्मा है, जिसकी तू उपासना करता 
है, इसलिए तेरे कूलमे सुत (--सन्तान ) , प्र-सुत, श्रा-युत दिखाई देते हे, तू 
अन्न भोजन करता है, प्रियकों देखता है । जो ऐसे इस वैश्वानर श्रात्माकी 
उपासना करता है, उसके कूलमे ब्रह्मतेज रहता हे। यह आत्माका शिर 

गिर तेरा गिर जाता यदि तू मेरे पास न आया होता ।' 

व सत्ययन्न पौलुपिसे बोला--प्राचीनयोग्य | तू किस 
आ्रात्मकी उपासना करता है ? 

आदित्यकी ही भगवन्‌ राजन [? 

यही विव्वरूप वैदवानर आत्मा है, जिसकी तु उपासना करता हैं । 
इसलिए तेरे कुलमें विश्वरूप दिखलाई देते हे---अपरसे ढेका खचरीका रथ, 
दासी, निष्क (नन्अगर्फी) . .तू अन्न खाता, . . .यह आत्माका नेत्र 
हँँ। . .अन्चा हो जाता यदि तू मेरे पास न आया होता !' 

“तब इन्द्रद्युम्त भाल्लवेयसे वोला--वैयाप्रपद्य ! तू किस श्रात्माकी 

' उपासता करता हूँ ?” 
वायुकी ही भगवत्‌ राजन्‌ | . 
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यही पृथग वत्मे (--अलग रास्तेवाला) वैश्वानर आत्मा है... । 
इसीलिए तेरे पास भ्लग (अलगसे) बलियाँ आती हे, अलग (अलग) 
रथकी पक्तियाँ भ्रनुगमन करती हे, ... ।' 

“तब जन शाकंराक्ष्ससे पूछा--तू किस, ,. ?! 

आकाशाकी ही भगवन्‌ राजन !* 

यही बहुल वेश्वानर आत्मा है ।. . .. इसलिए तू प्रजा (>्सन्तान) 
और धनसे बहुबल है. ... 

तब बुडिल अश्वताराश्विसि बोला--वैयाप्रपद्य ! ... ?* 

जलकी ही... . 

यही रथि वेश्वानर आत्मा है । ,.. .इसीलिए तू रयिमान्‌ (--धनी ) 
पृष्टिमान्‌ है।... 

तब उदह्ालक आरुणिसे बोला--गौतम . . .. ? 

पृथिवीकी ही भगवन्‌ राजन ।* 

यही प्रतिष्ठा वैद्वानर आत्मा है ।. .. .इसीलिए तू प्रजा और 
पशुओसे प्रतिष्ठित है।. .. !' 

(फिर) उन (सब)से बोला--तुम सब वेश्वानर आात्माको पृथक्‌की 
तरह जानते भ्रन्न खाते हो । . .इस वेश्वानर आत्माका शिर ही सुतेजा 
है, चक्ष्‌ विश्वरूप है, प्राण पृथग्वर्मा है. |! 

यहाँ इस सवादमे आरुणिने अपनेको' पुथिवीकों वेश्वानर आत्मा 
(>-जगतृ-शरीरी श्रात्मा)के तौरपर अध्ययन करनतेवाला वतलाया गया 
है; और अद्वपतिने उसे एकाशिक कहा । 

(२) आरुणि गारग्यायणिकी शिष्यतामें--आरुणि मालूम होता 
है, क्षत्रियोसे दार्शनिक ज्ञान सग्रह करनेमे ब्राह्मणोंके एक जवर्दस्त प्रति- 
निधि थे। उनकी पचालराज जैवलि, कैकयराज' अश्वपतिके पास ज्ञान 


* भेलम और सिन्धके बीचके हिंसालयके निचले भागपर प्रवस्थित 
राजोरीके पासका प्रदेश । 
२६ 
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सीखनेकी वात कहीं जा चुकी। कौषीतकि उपनिषद्से यह भी पता 
लगता हैँ, कि उन्होने चित्र गार्ग्गायणिके पास भी ज्ञान प्राप्त किया 
था ।-- 

“चित्र गार्ग्यायणिने यज्ञ करते आरुणिकों (ऋत्विक्‌) चुना। उससे 
(अपने ) पृत्र रवेतकेतुसे कहा--तू यज्ञ करा !. ...,” 

गार्ग्यायणिके प्रश्नोंका उत्तर न दे सकतेके कारण रवेतकेतुने घर 
लौटकर पितासे कहा। तब आरुणि शिष्य बसकर ज्ञान सीखनेकेलिए 
समिधा हाथमे लिये गाग्ययिणिके पास गया। गार्यायणिने पितृयान, 
पुतजेत्म, देवयानका उपदेश दिया; जो कि जैवलिके उपदेशकी भद्दी 
आवत्ति मात्र हे । 

(३१) आरुणिका याज्ञवल्क्यसे संवाद गल्नत--बुहदारप्पकमे 
आये आरुणि-याज्ञवल्वय संवादकी असंगतिके बारेमे हम बतला चुके हे । 
वहाँ श्रारुणिके मेँहसे यह कहलाया गया है --- 

“(एक बार) हम मद्रैंमे पतचल काप्यके धर यज्ञ (-विद्या)का 
अ्रध्ययन करते निवास करते थे। उसकी भार्याकों गंधवें (+-देवता) ने 
पकड़ा था। उस (+-गधवे)से पूछा--तू कौन है ?” उसने कहा-- 
कवन्ध झ्राथवेण ।” उस (>गधवे) ने याज्ञिको भर पतल्‍्चल काप्यसे पूछा 
“--काप्य | क्या तुझे वह सूत्र (धागा) मालूम है, जिसमें यह लोक, 
प्रलोक, सारे भूत गुथे हुए हूँ।' .. .पतञ्चलने कहा--भिगवन्‌ ! 
में उसे नही जानता । ” 

शायद आरुणिका मद्गमे पतञ्चलके पास कर्मकाण्डका अध्ययन सही 
हो, भौर याशिक (--वेदिक) गुरु भी दर्शनसे बिलकूल कोरे रहते थे, यह 
भी ठीक हो । 

इन उद्धरणोसे यह पता लगता है, कि आरुणि प्रथम ब्राह्मण दार्शनिक 
था। इससे पहिले दर्शन-चित्तन शासक (<#क्षत्रिय) वर्ग करता था, 


'कौ० ११  बृह० श७१ 'स्थालकोट, गुजराँवाला भादि जिले। 
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जिसमें कितने ही उस समयके राजा भी शामिल थे। राजा दाशनिक 
होते भी यज्ञ करना, ब्राह्मणोको दक्षिणा देना छोडते नही थे--जैसा कि 
प्रद्वपति और गाग्यायणिके दृष्टान्तसे स्पष्ट है। भ्रारुणिने पत्चमाहुति 
(+-देवयान-पितृयान ), तथा वैद्वानर-आत्माका ज्ञान अपने क्षत्रिय गुरुओं से 
सीखा था, किन्तु उसका भ्रपना दर्शन वही था, जिसे कि उसने अपने पुत्र - 
इवेतकेतुकी तत्त्वमसि--या ब्रह्म-जगत्‌ अभेदवाद--द्वारा बतलाया। 

(४) आरुणिका शवेतकेतुकी उपदेश--इवेतकेतु आरुणेय प्रार- 
णिका पुत्र था, दोनो पिता-पुत्रोका सवाद हमे छात्दोग्य॑मे मिलता है--- 

“इ्वेतकेतु आरुणेय था । उसे पिताने कहा-- 

इवेतकेतु | ब्रह्मचयं वास कर। सोम्य ! हमारे कूलका (व्यक्ति) 
भ्रपठित रह ब्रह्मबन्ध्‌ (>्ब्राह्मणका भाई मात्र )की तरह नही रहता ।” 

“बारहवे वर्षमे उपनयन (ब्रह्मचर्य-आरभ ) कर चौबीसवे वर्ष तक 
सारे वेदोकों पढ़ (इंवेतकेतु) महामना पठिताभिमानी गरम्भीर-सा हो पास 
गया। उससे पिताने कहा-- 

धवेतकेतों ! जो कि सोम्य ! यह तू महामना ०है, क्या तूने उस 
आदेशको पूछा, जिसके द्वारा न-सुना सुना हो जाता है, न-जाना जाना ? 

कैसा है भगवन्‌ ! वह आ्रादेश (->उपदेश) ? 

जैसे सोम्य ! [एक मिट्टीके पिडसे सारी मट्टीकी (चीजे) ज्ञात 
हो जाती है, मिट्टी ही सच है और तो विकार, वाणीका प्रयोग नाम-मात्र है। 
जैसे सोम्य ! एक लोह-मणि (॑ताम्र-पिंड)से सारी लोहेकी (चीजे) 
विज्ञात हो जाती है ...,। जैसे सोम्य ! एक नखसे खरोठनेसे सारी 
कृष्ण-अयस्‌ (<लोहे)की (चीजे) विज्ञात हो जाती हे। इसी तरह 
सोम्य ! वह आदेश होता है ।' 

'निरचय ही वे भगवन्‌ (मेरे आचाये) नही जानते थे, यदि उसे 
जानते तो क्यों न मुझे बतलाते । भगवान्‌ ही उसे बतलाये ।' 
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अच्छा सोम्य ! 

सोम्य | पहिले यह एक अ्रद्वितीय सद (--भावरूप) ही था, उसे 
कोई-कोई कहते हे--पहिले यह एक अ्रद्वितीय भ्र-सद्‌ ही था, इसलिए 
अ-सतसे सत्‌ उत्पन्न हुआ । किन्तु सोम्य ! यह कंसे हो सकता है ?” 

कैसे असतसे सत्‌ उत्पन्न हो सकता| है ”' 

सत्‌ ही सोम्य | यह एक गद्वितीय था। उसने ईक्षण (+-कामना) 
किया. . .उसने तेजकों सिरजा । ” 

इस प्रकार आरुणिके मतसे तेज (+-अग्नि) प्रथम भौतिक तत्त्व था 
जिससे दूसरा तत््व--जल--पैदा हुआ । तपनेपर पसीना निकलता है, 
इस उदाहरणकों श्रारुणि अग्निसे जलकी उत्पत्ति साबित करनेकेलिए 
काफी समभता था। जलसे श्रन्न। इस प्रकार 'सत्‌ मूल” है तेज का, 
“तेज मूल” है पानी का। उदाहरणार्थ “मरते हुएकी वाणी मनमे मिल 
जाती है, मन प्राणमे, प्राण तेज (>-अग्नि)में, तेज परमदेवतामे ।” सो 
जो यह श्रणिमा (>-सूक्ष्मता) है; इसका ही स्वरूप यह सारा (+-विश्व) 
है, वह सत्य हे, वह भात्मा है, 'वह तू है! (--तत्‌ त्व असि)इवेतकेतु |“ 

और भी मुझे भगवान्‌ विज्ञापित करे ।' 

अच्छा सोम्य / जैसे सोम्य ! मधु-मक्खियाँ मधु बनाती हें, 
नाना प्रकारके वृक्षोंके रसोंकी जमाकर एक रस बनाती हे । वह (रस) 
जैसे वहाँ फर्क नही पाता--में उस वृक्षका रस हूँ, उस वृक्षका रस हूँ । 
इसी तरह सोम्य ! यह सारी प्रजाए सत्‌ (>-ब्रह्म) मे प्राप्त हो नही 
जानती--हम सतृमे प्राप्त होते हे। . वह तू है रवेतकेतु 

और भी मुझे भगवान्‌ विज्ञापित करे।' 

अ्रच्छा सोम्य | , जैसे सोम्य ! पूर्वेवाली नदियाँ पूर्वसे बहती हे, 
पश्चिमवाली परिचिमसे, वह समुद्रसे समुद्रमे जाती है, (वहाँ) समुद्रही होता 
है। वह जैसे नही जानती---मे यह हूं'। ऐसे ही सोम्य | यह सारी प्रजाएं 
सतूसे श्राकर नही जानती--सतसे हम आई... वह तू है रवेतकेतु 

और भी मुझे भगवान्‌ विज्ञापित करे।' 
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अच्छा सोम्य | .. जैसे सोम्य ! बडे वक्षके यदि मूलमे भ्राघात 
करे, ते। जीव (-रस) बहता है। मध्यमे आघात करे , .अग्रमे आधात 
करे, जीव (-रस) बहता है। सो यह (वृक्ष) इस जीव-आत्मा द्वारा अनुभव 
किया जाता, पिया जाता, मोद लेता स्थित होता है । उसकी यदि एक 
शाखाकों जीव छोडता है, वह सूख जाती है, दूसरीकों छोड्ता है, वह सूख 
जाती है, तीसरीको छोडता है वह सूख जाती है, सबको छोडता हे, 
सब (वृक्ष) सूख जाता है। ऐसे ही सोम्य | तू समझ ! . .जीव-रहित 
ही यह (शरीर) मरता है, जीव नही मरता । सो जो यह .वह तू है 
इवेतकेतु ! 

और भी मुझे भगवान्‌ विज्ञापित करे। 

बर्गदका फल ले आा। 

यह है भगवतन्‌ ! ' 

तोड ॥ है 

'तोड दिया भगवन्‌ ! 

यहाँ क्या देखता है * 

छोटे छोटे इन दानोकों भगवन्‌ ! 

इसनमेसे प्रिय ! एककों तोड 

तोड दिया भगवन्‌ | 

यहाँ क्या देखता है ?' 

कुछ नहीं भगवन्‌ ! 

सोम्य ! तू जिस इस अ्रणिमा (>-सुक्ष्मता)कों नही देख रहा है, 
इसी अणिमासे सोम्य | यह महान्‌ बरगद खडा है। श्रद्धा कर सोम्य ! 
सोजो,.. .वह तु है श्वेतकेतु |” 

और भी मुझे भगवान्‌ विज्ञापित करे।' 

अ्रच्छा सोम्य ! इस नमककों सोम्य ! पानीसे रख, फिर सवेरे 
मेरे पास आना ।' 

“उसने वैसा किया ।” 
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जो नमक रातकों पातीमें रखा, प्रिय ! उसे ला तो ।' 
“उसे हूँड़ा पर नही पाया ।” 

गल गया सा (मालूम होता) है ।' 

प्रिय ! भीतरसे इसका आ्राचमत कर | कंसा हूँ ? 


6 --> जन ु ५ 
तमक हू : 





अध्यसे आाचमव कर। कसा है ?* 

प्तमक हे [! 

इसे पीकर मेरे पास आा। 

उसने वेसा किया । वह एक समान (नमकीन) था। उस (>“ब्वेत- 
हों 


रे 





केनु)से कहा-- (उसके) यहाँ होते भी जिसे सोम्य ! तू नही देखता, 
यही है (वह) । सो जो. . . .वह तू है छवेतकेतु ! 

और भी मुझे भगवान्‌ विज्ञापित करे। 

अच्छा तोम्य ! जैसे चोम्य ! 
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वहाँ अगिनीछे वा ऊपरनीतरे चिल्लाये आँख मूँदे (मुझे) लाया, आँख 
मूँदे नुके छोड़ ब्या ।' जैसे उसकी पट्टी छोड़ (कोई) कहे--ब्स दिकामें 
गंवार है, इस व्यिसे जा। वह पंडित, मेवावी एक याँवसे दूसरे गाविकों पूछता 
बंवार ही को पहुँच जाये; उसी तरह यहाँ आचाय रखनेवाला पुरुष ज्ञान 
प्रात्त करा है । उम्तको (मुक्त होतेमे) उतनी हीं देर है, जवतक कि 
(गरीस्से) नही छुत्ता, (घरीर छुटने)पर तो (ब्रह्मको) प्राप्त होता है । 
सो जो... .दह तू ह ब्वेतकेतु ! 

और भी मुझे भगवान्‌ विन्ापित करें।' 

अ्रच्छा सोम्य ! .. . .जैसे सोम्य ! (मरण-यातनातते) पीड़ित 
पुरुपको भाई-वंबु घेरने (और पूछते) है--पहित्रानते हो मुझे, पहित्रावते 
हो दुक्े ? जब तक उम्रकी वाणी मनमे चही मिलती, सच आम, भाग 
तेजने, तेज परन देंवनानें (नही मिल्नत्ा), तवतक पहिचानता है । 


किल्तु जब उसकी वाणी ननमें मिल जाती है, मत प्राणमे, प्राण तेजमें, 
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तेज परम देवतामें, तव नहीं पहचानता | सो जो. वह तू है शवेत- 
चेतूँ+ ५०७४७ 

इस तरह आरुणि सद्ब्ह्ाय (--शारीरक ब्रह्म) वादी थे, और भौतिक 
तत्त्वोंमे श्रग्निकों प्रथम मानते थे। 


३. याज्ववल्क्य (६५० दे० पृ) 


(१) जीवनी--याज्ञवल्क्यकी जन्मभूमि कहाँ थी, इसका उल्लेख नही 
मिलता। कुछ लेखको ने जनक वेदेहका गुरु होनेसे उन्हे भी विदेह (--तिरहुत ) 
का निवासी समझ लिया है, जो कि गलत हे। वृहदारण्यक के उद्धरणपर 
गौर करनेसे यही पता लगता है, कि वह कुरुयचालके व्राह्मणोमेंसे थे-- 

“जनक वैदेहने बहुत दक्षिणावाले यज्ञकों किया। उसमे कुरु-पचाल 
(+-पश्चिमी युक्तप्रान्त) के ब्राह्मण एकत्रित हुए थे। जनक वैदेहके मनमें 
जिज्ञासा हुई--इस ब्राह्मणों (--कुरु-पचालवालो)मे कौन सबसे बडा 
शिक्षित (>न्म्ननूचानतम) है ?'... “ 

यहाँ इन ब्राह्मणों शब्दसे कुर-पचालवालोका ही बोध होता है । वैसे 
भी यदि याज्वल्क्य विदेहके थे, तो उनकी विद्वत्ता जनकके लिए भज्ञात 
नही होनी चाहिए। 

इस तरह जान पडता है, जेवलि, आरुणि, याज्ञवल्क्य तीनो दिग्गज 
उपनिषदके दाशेनिक कुरुपचालके रहनेवाले थे। इसीसे बुद्ध कालमे भी 
कुरु-पचाल दर्शनकी खानि समभा जाता था, जैसा कि पीछे हम बतला चुके 
हैं। भौर इस तरह ऋग्वेदके समयसे (१५०० ई० पृ०) जो प्रधानता इस 
प्रदेशकों मिली, वह वरावर याज्ञवल्क्यके समय तक मौजूद रही, यद्यपि इसी 
बीच कंकय (पजाव) काशी, और विदेहमें भी ज्ञान-चर्चा होने लगी थी | 

अदवपति कैकयके पास जानेवाले ये ब्राह्मण महाशाल वडे धनाढ्य 


। डाबटर श्रीधर व्यंकटेश केतकरका “महाराष्ट्रीय ज्ञानकोश” (पूना, 
१६२३) प्रस्तावना खंड १, विभाग ३, पृ० ४४डं८द... बहु० ३॥१ 
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व्यवित थे। उनके पास सैकड़ो खचरीके रथ--घोडेसे खच्चरकी कीमत 
उस वक्‍त ज्यादा थी--हाथी, दासियाँ, अशफियाँ थी। प्रवर (सुन्दर) 

दासियोके लिखनेसे यही मतलब मालूम होता है, कि दासियाँ सिफे कमकरियाँ 
ही नही बल्कि अपने स्वामियोकी कामतुप्तिका साधन भी थी। याज्ञवल्वय 
इसी तरहके एक ब्राह्मण महाशाल (>-धनी ) थे। याज्ञवल्क्यकी कोई सन्तान 
न थी, यह इसीसे पता लगता है, कि गुहत्यागी होते वक्‍त उन्होने अपनी दोनो 
भार्याश्री मैत्रेयी और कात्यायनीमे सम्पत्ति बॉटनेका प्रस्ताव किया --- 

“ग्ाज्ञवल्क्यकी दो भायाये थी--मैत्रेगी और कात्यायती । उनसे 
मैत्रेयी' ब्रह्मगादिनी थी, किन्तु कात्यायनी सिर्फ स्त्रीबुद्धिवाली। तब 
याज्ञवल्क्यने कहा-- 

मैत्रेयी | मे इस स्थानसे प्रवज्या लेनेवाला हूँ । भरा तुझे इस कात्या- 
यतीसे (धनके बंटवारे द्वारा) अलग कर दूँ। ” 

ब्रह्मदादिनी मैत्रेयी भी पतिकी भाँति धनसे विरक्‍्त थी, इसलिए उसने 
उससे इन्कार करते हुए कितने ही प्रइत किये, जिसके उत्तरमे याज्ञवल्वयने 
जो उपदेश दिया था, उसका जिक्र हम भागे करनेवाले हे । 

(२) दाशनिक विचार--याशवल्क्यके दार्शनिक विचार वृहदारण्यक 
में तीन प्रकरणोमे झाये हे--एक जनककी यज्ञ-परिषद्मे, दूसरा जनकके 
साथकी तीन मुलाकातोमें और तीसरा सवाद अपनी स्त्री मेत्रेयीके साथ । 

(क) जनककी सभा में -.“जनक बैदेहने बहु-दक्षिणा यज्ञका भ्रनुष्ठान 
किया। वहाँ कुरु-पचालके ब्राह्मण आए थे। जनक वैदेहको जिज्ञासा हुई--- 
कौन इन ब्राह्मणोमे सर्वश्रेष्ठ पडित है ।” उसने हजार गायोकों रुकवाया 
(+>एक जगह खडा किया ) । उनमेसे एक एककी दोनो सीगोमे दश-दश पाद' 


चृह० ४॥५१ बह० ३३११ 

कार्षापषणके चौथाई भागका सिक्का, जो कि बुद्धके वक्‍त पाँच 
मासेभर ताँबेका होता था। १० पाद८"-ढाई कार्षापण। एक कार्षापण- 
का मूल्य उस वक्‍त आजके बारह आनेके बराबर था। 


याज्ञवलक्य ] भारतीय दर्शन ४५७ 


बाँधे हुए थे। जनकने उनसे कहा--ब्राह्मण भगवानों ! जो तुममे 

ब्रह्मिष्ठ (सर्वश्रेष्ठ ब्रह्मवादी) है, वह इन गायोको हेंका ले जाये ।' 

ब्राह्मणोने हिम्मत न की। तब याज्ञवल्वयने अपने ही ब्रह्मचारी (--शिष्य) 

को कहा--सोमश्रवा | हँका ले चल इन्हे ।! और उन्हें हँंकवा दिया। 

वे ब्राह्मण ऋ्रुद्ध हुए--कैंसे (यह) हमसे (अपनेको) ब्रहष्ठ कहता है । 

जनक वेदेहका होता भ्रश्वल था, उसने इस (याज्ञवल्वय)से पूछा-- 
तुम हममे ब्रहिष्ठ हो याज्ञवल्क्य | 

'हम ब्रह्िष्ठकों नमस्कार करते हे, हम तो गाये चाहते हे । 

(9) भ्रश्वलका कर्सपर प्रशन-- होता अश्वलने वहीसे उससे प्रश्न 
करनों शुरू किया-- ..” 

अहवलने अपने प्रइत ज्यादातर यज्ञ और उसके कर्मो-कलापके बारेमे 
किये । याज्ञवल्क्य वैदिक कर्मकाण्डके बडे पडित थे, यह शत-पथ ब्राह्मणके 
१-४ तथा १०-१४ काडोमे उद्धृत उनकी बहुतसी याज्ञिक व्याख्याभ्रोसे 
स्पष्ट है। याज्ञवल्व्यकी श्राधी ताकिक श्र आधी साम्प्रदायिक व्याख्यासे 
होता अ्रद्वल चुप हो गया । 

(0) प्रातंभागका मृत्यु-भक्षकपर प्रइन--फिर जारत्कारव प्ार्ते- 
भागने प्रश्न करने शुरू किये--अतिग्राह (+-बहुत पकडनेवाले) क्या हे, ! 
श्राउ--प्राण, वागू, जिह्ना, भ्राँख, कान, मन, हाथ, चर्में--यह आ्राठ प्रह 
(+-इन्द्रिय) है; जो कि क्रमश अ्रपान, नाम, रस, रूप, शब्द, कामना और 
कर्म इन भ्ाठ अतिग्राहों (--विषयो) द्वारा गध सूघते, नाम बोलते, रस 
चखते, रूप देखते, शब्द सुनते, काम (+-भोग) चाहते, कर्म करते, स्परशे 
जानते हे । इच्द्रियोके बारेमे यह उत्तर सुनकर आरतंभागने फिर पूछा-- 

ाज्ञवल्वय ! यह सब (+-विर्व) तो मृत्युका अन्न (भोजन) हे । 
कौन वह देवता है, जिसका अन्न मृत्यु है ?” 

आग मृत्यु है, वह पानीका भोजन है, पानीसे मृत्युको जीता जा सकता है।' 

याज्ञवल्क्य ! जब यह पुरुष मर जाता है, (तब) उसके प्राण (साथ) 
जाते हे या नही ?! 


डश्द दर्शन-दिग्दशोद [ ऋष्याय १४ 








चहां।. . . - यहां रह जात हू । वह उत्तात्न लता है, जद्धर करता 
न्‍ हि. 
हैं, फिर मरकर पड़ जाता है 

याज्वल्क्य ! जब यह पुरुष 
4 


पान . ... । 
याज्वल्क्य ! जब नरनेपर इस पुरुषकी वाणी आग ( नतफत्त्द नि 





समा ; जाती है, प्राण वायमे रजनी ५०- अन्न ० 59% ४८ 
समा है, शण वायम, आंख साकह्त्यन, मच चच्धनाय शोद्र दिशाक्षोरे, 
दरीर | +मक 2, काम आर्षाः नमक नमक जी ७« 303 »48०े 
शरीर पृथिवीमे, आत्मा आकाशर्मे, रोएं औषधियोंमे वनरूतियोंनें, 
जल मटर. र ० 4 ०), "मीन... 3० अमन ० मे । 
बुत अर वाव पादाम मिल जाते हैं; तब यह पुरुष ) दोहा हताह - 
( ३० क 








हाथ ला, सोम्य आतेभाय ! हंस दादा हु इत्त तत्त्व)क । जाव चकेच, 
ये लोग पहा. . . ४ 

तब दोनोंने उठकर मंत्रणा की, उन्होंने जो कहा, वह कर्म हीके बारेदें 
कहा। जो प्रशंसाकी कर्मकी ही प्रणंसा की ।--- पुण्य केसे पुष्ण (-+झला) 
होता है, पापत्ते पाप ( >बुरा) होता है। तब जयत्कारव झातेसाय चुप हो गया। 


(८ लाह्यायनिका अश्वसेव-याजियोंके लोकृपर प्रश्व-- 


तंव सुज्यु लाह्मायंचित पूछा--य याज्ञवल्व॑य : हन नह दशन दिचुर- 


49 >सेटकाज 37 
करते थे। वहाँ पतचल काप्यके घर पर यये । उत्तकी लड़की गंछउ-गृहीत 
([ जिस के मी 06% वीक अंक 

ज्ूदेवता जिसके तिरूर आया हो ) धी। उत्ते मंचे पूछा-- त्‌ काद हू : 
पट _ कहा: सुधन्वा सडौरस [ तर जपसे 5 जे जप 
उत्तन कहा-- चुधन्वा चअड्धासस। ते उससे लाक्ाक्ता भन्त पूछेद हुए 
बडे ७ कहा ४ क्रो पारि 5.0. 
संत कहा-- कहाँ पारिक्षित (परीक्षित-वंद्ी ) यये ? सो रे तुन 
याज्ञवल्क्य ज्नवल्क््य । पछता श्र कहाँ रे प्षत ब् ऊन 
याज्ञवल्क्य ! पूछता हूँ, कहाँ परीक्षित गये 





॥७ 





| 


कक. आर, 


ध 





छातन्‍्दोग्य (३१७६) में घोर आंगीरतके शिष्य देवकीपुद्द कृष्णका 
जिक भाषा है, उत्तत्त और यहाँके दर्णवक्ो मिलादेसे प्रीक्षित्‌ भसहाचारत 
के अर्जुनका पुत्र मालूम होता है । फिर परीक्षित्‌-वंशियोक्ते कहनेसे जाव 
पड़ता है, कि तबसे याज्ञवल्त्य तक कितनी हो पौढ़ियाँ दीत चुकी थीं। 
/सांकृत्यायन-वंश् में मेने परीक्षित्‌-पुत्र जन्मेजयक्ता त्मय ६०० ३० पू० 
निश्चित किया है । 


पाज्ञवतक्य ! भारतीय दहोन ४६ 


“उस (याज्ञवल्वय)ने कहा“. वह वहाँ गये जहाँ भ्रश्वमेध-याजी 
(+करने वाले) जाते हे ?” 

अ्रदवमेधयाजी कहाँ जाते है ?' 

इसपर याज्ञवल्क्यने वायु द्वारा उस लोकमे भ्रद्वमेधाजियोंका जाता 
बतलाया, जिसपर लाह्यायनि चुप हो गया। 

(१) उषस्ति चाक्रायण-सर्वान्तरात्मापर प्रश्न--उपस्ति चाक्रायण 
कुरु-देशका एक प्रसिद्ध वेदज्ञ था। छान्‍्दोग्यमे इसके बारेमे कहा गया 
ह--- 

“कुरु-देशमे ओले पड़े थे, उस समय उष स्ति चाक्रायण (अपनी) 
भारया भा टि की के साथ प्रहवणक नामक शूद्ोके ग्रामओरें रहता था । उसने 
(एक) इभ्य (--शूद्र)को कुल्माष (--दाल) खाते देख, उससे माँगा । 
उसने उत्तर दिया---यह जो मेरे सामने हे उसे छोड और नही है ।' इसे 
ही मुभे दे !, , उसते दे दिया ,. [” 

इभ्यने उषस्तिको जब पानी भी देना चाहा, तो उषस्ति ने कहा--- 
“यह जूठा पीना होगा।” जिसपर दूसरेने पूछा--क्या यह (कुल्माष)जूठा 
नही है ” तो उसने कहा--इसे खाये बिना हम नहीं जी सकेगे। पानी तो 
यथेष्ठ पा सकते हे । खाकर बाकीको स्त्रीके लिए ले गया। वह पहिले 
ही भ्राह्मर प्राप्त कर चुकी थी। उसने उसे लेकर रख दिया। दूसरे दिन 
उसी जूठे कुल्माषकों खाकर उषस्ति कुरु-राजके यज्ञमे गया, भौर राजाने 
उसका बहुत सन्मान किया । 

उषस्ति चाक्रायण अब कुरु (मेरठ जिले)से चलकर विदेह (दर्भगा 
जिले, बिहार) में आया था, जहाँ कि जनक बहुदक्षिणा यज्ञ कर. रहा था। 
याज्ञवल्वयकों गाये हँकवाते देख उसने पूछा -- 

“/ शाज्ञवल्वय | जो साक्षात्‌ अपरोक्ष (>>प्रत्यक्ष) ब्रह्म, जो सबके 
भीतर वाला (“च्सर्वान्तर) आत्मा हे, उसके बारिमे मुझे बतलाओं ।” 


'छां० ११०... बृह० श४१ 


४६० ददोन-दिग्ददोन [ श्रध्याय १४ 


“यह तेरा आत्मा सर्वान्तर है ।” 

कौन सा याज्ञवल्क्य ! सर्वान्तर है ?' 

जो प्राणसे प्राणन करता (>-इवास लेता) है, वह तेरा सर्वान्तर 
प्रात्मा है, जो अपानसे . , . .व्यान. ,. , उदानसे उदानन (>-ऊपरको 
खीचनेकी क्रिया) करता है, वह तेरा सर्वान्तर शत्मा है ।' 

उपस्ति चाक्रायणने कहा--जैसे कहे--यह गाय है, यह अ्र्व है; 
इसी तरह यह (तुम्हारा) कहा हुआ, जो वही साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म, जो 
सर्वान्तर आत्मा है, उसके वारेगे मुझे बतलाओं ।' 

थह तेरा भ्रात्मा सर्वान्तर है ।' 

कौनसा याज्ञवल्क्य ? सर्वान्तिर है ?! 

दृष्टिके देखनेवालेकों तू नही देख सकता, न श्रुति (>-शब्द)के 
सुननेवालेकों सुन सकता, न सतिके मनन करनेवालेकों मनन कर सकता, 
न विनाति (>जजानने )के जाननेवालोकों विज्ञानन कर सकता । थही 
तेरा आत्मा सर्वान्तर है, इससे भिन्न तुच्छ (नच्यातं) है ।' 

“तब उपषस्ति चाक्रायण चुप हो गया ।” 

(८) कहोल कोषीतकेयका सर्वान्तरात्मापर अश्न--तव 
कहोलने पूछा --- 

“/ शान्नवल्क्य | जो ही साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है, जो सर्वान्तिर आत्मा 
हैँ, उसके वारेमे मुझे वतलाओं ।! 

यह तेरा आत्मा सर्वान्तर है ।' 

कौनसा यानवल्व्य ! सर्वान्तर है ?' 

“(वह) जो (कि) भूख, प्यास, शोक, मोह, जरा, मृत्युसे परे है। 
इसी आत्माको जानकर ब्राह्मण पृत्र-इच्छा, धन-इच्छा, लोक (+-सन्मान) 
इच्छासे हटकर भिक्षाचारी (>“गृहत्यागी) होते है। जो कि पुत्र-इच्छा 
है वही वित्त-इच्छा है, जो वित्त-इच्छा है, वही लोक-इच्छा है; दोनो ही 


 बहु० ३५१ 


याक्षवत्क्य ] भारतीय दहन ४६१ 


इच्छाए हे । इसलिए ब्राह्मणको पाडित्यसे विरक्त हों बाल्य (--बालकोकी 
भाँति भोलाभालापन ) के साथ रहना चाहिए, बाल्य और पाण्डित्यसे विरक्‍्त 
हो मुनि. .. .।. . .मौनसे विरक्त हों, फिर ब्राह्मण (होता है) । वह 
ब्राह्मण केसे होता है ” जिससे होता है उससे ऐसा ही (होता है) इससे 
भिन्न तुच्छ है ।' 

तब कहोल कौषीतकेय चुप हो गया ।' 

(0) गार्गी वाचक्रवी (अरहालोक, अक्षर)--मैत्रेयीकी भाँति 
गार्गी और उसके प्रश्न'इस बातके सबूत हे, कि छठी-सातवी सदी ईसा-पूवेमे 
स्त्रियोकों चौके-चुल्हेसे आगे बढनेका काफी अवसर मिलता था, श्रभी वह 
पर्दे और दूसरी सामाजिक जकडबन्दियोमे उतनी नहीं जकडी गई थी। 
गार्गीने पूछा-- 

“/ भाज्ञवल्वय | जो (कि) यह सब (>-विदव) पानीमे ओत-प्ोत 
(>>ग्रथित) है, पानी किसमें श्रोतप्रोत है ?' 

वायुसे, गार्गी | 

वायु किसमे ओतप्रोत हे ?' 

अन्तरिक्ष लोकोमे गार्गी |“ 

श्रागेके इसी तरहके प्रइनके उत्तरमे याज्ञवल्क्यने गन्धवेलोक, आदित्य- 
लोक, चद्धलोक,  नक्षत्रलोक, देवलोक, इच्द्रलोक, प्रजापतिलोक, ब्रह्मलोक 
--में पहिलो का पिछलोमे प्रोतप्रोत होना बतलाया ।--अह्मलोकमे 
सारे ही प्रोतप्रोत हे; इसपर गार्गीने पूछा--- 

ब्रह्मलोक किसमे ओोतप्रोत है ?' 

“उस याज्वल्कयने कहा-- मत प्रश्नकी सीमाके पार जा, मत तेरा शिर 
गिरे। प्रश्नकी सीमा न पारकी जानेवाली देवताके बारेमे तू भ्रतिप्रइ कर 
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रही है। गार्गी | मत अति-प्रश्त कर ।' 

“तब गार्गी वाचक्‍्सवी चुप हो गई।” 

इसके वाद उद्दालक आरुणिका प्रदन है । जो कि प्रइनकर्त्ता भ्रारुणिके 
लिए भ्रसगत मालूम होता है । सदियों तक ये सारे ग्रत्थ कठस्थ करके लाये 
गये थे, इसलिए एकाथ जगह ऐसी भूल संभव है। पालि दीघनिकायके 
महापरिनिव्वाणयुत्तमे भी कठस्थ प्रथाके कारण ऐसी गलती हुई है, इसका 
उल्लेख हमने वहाँ किया है। ग़ार्गकि प्रइनके उत्तराशकों भी देकर हम 
श्रागे याजवल्क्यके विचारोके जाननेकेलिए किसी विस्मृतः प्रश्नकर्त्तके 
प्रशनोत्तरकों (जों कि यहाँ श्रारणिके नामसे मिल रहा है) देंगे |--- 

“तब वाचक्सवीने पूछा-- 

ब्राह्मण भगवानों ! श्रच्छा तो में इन (याज्ञवल्वय) से दो प्रश्न पूछती 
हूं, यदि उन्हें यह, बतला देंगे, तो तुममेंसे कोई भी इन्हें ब्रह्मवादमे न 
जीतेगा ।' 

(याज्षवल्क्य--) पूछ गार्गी ! ' 

“उसने कहा--याज्ञवल्वय ! जैसे काशी या विदेह देशका कोई 
उम्र-पुत्र (“सिपाही ) उतरी प्रत्यंचाकी धनृषपर लगा शत्रुकों वेधनेवाले 
वाण-फलवाले दो (तीरो)को हाथमे ले उपस्थित हो; इसी तरह मे तुम्हारे 
पास दो प्रइनोके साथ उपस्थित हुई हूँ । उन्हें मुझे बतलाओ । 

पूछ गार्गी ! 

“उसने कहा--याज्ञवल्क्य ! जो ये यो (--नक्षत्र ) लोकसे ऊपर, जो 
पृथिवीसे नीचे, जो द्यौ और पृथिवीके बीचमे है; जो अ्रतीत, वर्तमान 
और भविष्य कहा जाता है, किसमें यह श्रोतप्रोत है ?' 

बह आकाशमें ओोतप्रोत है ।' 

“उस (गार्गी)ने कहा--नमस्ते याज्ञवल्त्य ! जो कि तुमने यह 
मुझे वतलाया। (अ्रव) दूसरा (प्रदन) लो।' 
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पूछ गार्गी | 

आकाश किसमे ग्रोतप्रोत है ?' 

गार्गी ! इसे ही ब्राह्मण भ्रक्षर (--अ-विनाशी) कहते हे, (जो कि) 
न स्थूल, न भ्रणु, न हस्व, न दीघ, न लाल, ने स्नेह, (--चिकता या भ्राद्र) 
ने छाया, न तम, न वायू, न आकाश, ने संग, न रस, न गध, न नेत्र-ओ्ोत्र- 
वाणी-मन द्वारा भ्राह्य, न तेज (--अग्नि) वाला, न प्राण, न मुख, ने 
मात्रा (-परिमाण ) वाला, न आन्तरिक, न बाह्य है। न वह किसीको खाता 
है, न उसको कोई खाता है। गार्गी ! इसी श्रक्षरके शासममे सूर्य-चन्द्र 
धारे हुए स्थित हे, इसी प्रक्षरके शासनसे यो श्रौर पृथिवी . . मुहुत्ते रात- 
दिन, अ्र्ध-गास, मास, ऋतु-सवत्सर  धारे हुए स्थित हे। इसी 
भ्रक्षकके शासनमें श्वेत पहाडो (5-हिमालय)से पूर्व वाली नदियाँ या 
पश्चिमवाली दूसरी नदियाँ उस उस दिशामे बहती हे, इसी अ्रक्षरके शासनमें 
(हो) गार्गी | दाताओ्रोकी मनुष्य, यजमानकी देव प्रशसा करते हे ।. . . , 
गार्गी ! जो इस श्रक्षरकों बिना जाने इस लोकमे हवन करे, यज्ञ करे, बहुत 
हजार वर्ष तप तपे उसका यह (सब करना) अन्तवाला ही है। गार्गी ! 
जो इस श्रक्षरकों बिना जाने इस लोकसे प्रयाण करता है, वह अभागा 
(>-कृपण) है; और जो गार्गी | इस भ्रक्षरकों जानकर इस लोकसे प्रयाण 
करता है, वह ब्राह्मण हे। वह यह श्रक्षर गार्गी | न-देखा देखनेवाला, 
त-सुता सुननेवाला, त-मनन-किया मनन करनेवाला, न-विज्ञात विजानन 
करनेवाला है। इससे दूसरा श्रोता ..मन्‍्ता .विज्ञाता नहीं है। 
गार्गी | इसी अक्षरमे प्राकाश ओतप्रोत है । 

“तब वाचक्नवी चुप हो गई ।” 

गार्गके दो भागोमे बेटे सवादमे किसमें यह विदव ओतप्रोत है” इसी 
प्रबतका उत्तर है, इससे भी हमारा सन्देह दृढ होता है, कि श्रुतिमे स्मरण 
करनेवालोकी गलतीसे यहाँ आरुणि--जो कि याज्ञवल्यके गुरु थे--के 
तामसे नया प्रइन डालनेकी गड़बडी हुई है । 

(8) विदृग्ध शाकल्यका देवोंकी प्रतिष्ठापर प्रश्न--अन्तिम 
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प्रबनकर्त्ता' विदगध शाकल्य था। उसका सवाद वेदिक देवताओोके संबधमें 
दूरकी कौडी' लानेकी तरहका है-- 

४. कितने देव हे ?' 

तितीस ।' 

हाँ, कितने देव हे ?' 

छे।/। तीन/ दो।/! अपअ्रधा।' । 

कौनसे तेतीस ?' 

आठ वसु, ग्यारह रुद्र, बारह आदित्य, (सब मिलकर) एकतीस, 
और इन्द्र तथा प्रजापति--तेतीस । 

फिर इन बैदिक देवताओोंके बारेमे दाशैनिक भ्रटकलबाजी की गई है । 
फिर अन्तमे शाकल्यने पूछा-- 

“किसमें तुम और आत्मा प्रतिष्ठित (--स्थित) हो ”' 

'प्राणमे ।' 

'किसमे प्राण प्रतिष्ठित है ?' 

अपानमें । , व्यानमे ।/.. 'उदानमें ।' 

'किसमे उदान प्रतिष्ठित हे ?” 

'समानमे । वह यह (>>समान आत्मा) अ-गुद्य >-नही ग्रहण किया 
जा सकता, अ-शीर्य --नही शीर्ण हो सकता, अ-सग>-नही लिप्त हो सकता 

तुझसे मे उस औपनिषद (--उपनिषद्‌ प्रतिपादित, अथवा रहस्यमय) 

पुरुषके बारेमे पूछता हूँ, उसे यदि नही कहेगा तो तेरा शिर गिर जायेगा।' 
“शाकल्यने उसे नहीं समझा, (और) उसका शिर गिर गया। (मरासा) 
समझ दूसरे हटानेवाले उसकी हड्डियोको ले गये ।” 

ब्रह्मके सवादमे शाकल्यका इस तरह शोचनीय अन्त हो जानेपर याज्ञ- 
वल्क्‍्यने कहा-- 

ब्राह्मण भगवानों ! आपमेसे जिसकी इच्छा हो, मुभसे प्रइन करे, 
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या सभी मुभसे प्रइतत करे। आपमेसे जो चाहे उससे में प्रदन करूँ या 
आपमे सबसे में प्रश्न करूँ। / 

उन ब्राह्मणोंकी हिम्मत नही हुईं ।” 

(8) अज्ञात प्रश्नकर्ताका अन्तर्यांमीपर प्रश्न--आरुणिके नामसे 
किये गये प्रइनके कर्त्ताका असली नाम हमारे लिए चाहे भनज्ञात हो, किन्तु 
याज्ञवल्वथके दर्शनके जाननेकेलिए प्रइन महत्त्वपूर्ण है, इसलिए उसका भी 
संक्षेप देना ज़रूरी है -- 

“/ उसे में जानता हूँ, याज्ञवल्वय ! यदि उस सूत्र और अन्तर्थामीको 
बिना जाने ब्राह्मणोकी गायोंकों हँकायेगा तो तेरा शिर गिर जायगा।* 
* मे जानता हूँ गौतम ! उस सूत्र (+--धागे)कों उस अन्तर्यामीकों । 

में जानता हूँ, (कहता है, तो) जैसे!त्‌ जानता है, वैसे बोल. . .। 

“उस (व््योज्ञवलवथ)ने कहा--वायु हे गौतम ! वह सूत्र-वायु 
है। सूत्रसे गौतम ! यह लोक, परलोक श्र सारे भूत गुथे हुए हे। 
इसीलिए गौतम ! मरे पुरुषके लिए कहते हे--वायुसे इसके श्रग छूट 
गये।. . ।' 

यह ऐसा ही है याज्ञवल्वय ! श्रन्तर्यामीके बारेमे कहो | 

जो पृथिवीमे रहते पृथिवीसे भिन्न हे, जिसे पृथिवी नहीं जानती, 
जिसका पृथिवी शरीर है, जो पृथिवीकों भ्रन्दरसे नियमन करता 
(+-प्रन्तर्यामी) है; यही तेरा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है ।' 

जो पानीमे . . .आगमे. . . . . भ्न्तरिक्षमे , . . . वायुमे . . . .चौमे 
आदित्यमे . . . .दिशाश्रोमे . . . .चन्द्र-तारोमे , , . .आकाशमे , . . . . तम 
(न्अन्धकार) मे . , . .तेजमे . . . .सारे भूतोमे. . , प्राणमे . . .वाणीमे 
तेत्रमे. . . .श्रोत्रमे .. .मनमे. . .चर्म॑ (+त्वगू-इन्द्रिय)मे .', .विज्ञान' 

(जीव) मे , . . . (और) जो वीय॑ (+-रेतस्‌) मे रहते वीरयसे भिन्न हे, 
जिसे वीये नही जावता, जिसका वीर्य शरीर है, जो वीर्यको अ्न्दरसे नियमन 
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करता (+-अन्तर्यामी) हे. यही तेरा आत्मा अन्तर्यामी अनृत (++मरवि- 
ब््च डन जअडडच- देखनेवाला 3. 


पाशी) है। वह अ-देखा देखनेवाला० श्र-विज्ञात विजानद करनेवाला है । 
इससे दूसरा श्रोता . . . .मन्ता. . . .विजाता नही है। यही तेरा आत्मा 
अन्तर्यामी अमृत है। इससे अन्य (सभी) तुच्छ हे।” 

(ख) जनकको उपदेश--सभाके वाद भी याजवल्व्य और दरैन- 
प्रेमी जचक (राजा) विदेहका समायम होता रहा । इस समायममें जो 
दाशनिक वार्तालाप हुए थे, उसको बृहद्रण्पकके चौथे अध्यायमे सुरक्षित 
रखा गया है ।-- 

“जनक वेदेह बेठा हुआ था, उस्ती समय याज्षवल्क््य श्रा गये । उनसे 
(जनकने) पूछा-- हि 

कैसे आये, पशुझोंकी इच्छासे या (किसी) सूक्ष्म बात (अच्दन्त)के 
लिए ?* 

दोनों हीके लिए सम्राद ! जो कुछ कितीने तुझे बतलाया हो, उत्ते 
सुनना चाहता हूँ ।' 

भुम॑से जित्वा शैलनिते कहा था--दाणी बह्म है 7 

जैसे माता-प्ता-आचायेबवाला (>>रिक्षित पुरुष) बोले. उत्ती तरह 
शैलनिने यह कहा--वाणी बहा है ।. . . .क्या उत्तने तुझे उत्तका आण्मन 
(+न्‍स्थान) प्रतिष्ठा बतलाई ?* 

“नही बतलाई।' 

वह एकपाद (एक पेरवाला) है सम्राद !* 

तो (उसे) मुझे बतलाओ याज्ञवल्कय ! 

वाणी आयतन है, आकाश प्रतिष्ठा है, प्रज्ञा (माव) करके इसकी 
उपासवा करे।' 

प्रज्ञा क्या हे याज्ञवल्वय ! 

वाणी ही सम्राट ! वाणीसे ही सम्राट ! बच्चु (चऋह्मा) जाता 








श्ग 





* तुलना करो 'दीघ-निकाय” (हिन्दी-अनुवाद, नाससूची) 
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जाता हैं; ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अ्रथर्वायिरस, इतिहास, पुराण, विद्या, 
उपनिषद्‌ इलोक, सूत्र, व्याख्यान, अनुव्यास्यान, आहुति, खान-पान, यह 
लोक, परलोक, सारे भूत वाणीसे ही जाने जाते है। सम्राट ! वाणी 
परमब्रह्म हैं। जो ऐसे जानते हुए इसकी उपासना करता है, उसको 
वाणी नहीं त्यागती, सारे भूत उसे (भोग) प्रदान करते हे, (वह) देव बन 
देवोंमे जाता है ।' 

“जनक वैदेहने कहा-- (तुम्हे) हजार हाथी-साँड देता हूँ ।' 

“याज्ववल्क्यने कहा--पिता मेरे मानते थे, कि बिना अनुशासन 
(+-उपदेश)के ,(दाव) नहीं लेना चाहिए। जो कुछ किसीने तुझे 
बतलाया हो, उसीको' में सुनना चाहता हूँ ।' 

मुझसे उदडूः शौल्वायनने कहा था--प्राण ही ब्रह्म है । 

जैसे माता-पिता-आचायवाला बोले, उसी तरह शौल्वायनने कहा--- 
प्राण ही ब्रह्म है। क्‍या उसने . . . .प्रतिष्ठा बतलाई ?' 

“, , ,नही बतलाई।, , ,. 

हजार हाथी-साँड देता हूँ ।' 

(जनक--) मुभसे बकुँ वाष्णुंने कहा--नेत्र ही ब्रह्म है ।' . , , , 

भमुभसे गर्दभीविषति भारहाजने कहा--प्रोत्रही ब्रह्म है।. . .« 

'मुभसे सत्यकाम जाबालने कहा--मन ही ब्रह्म है ।' 

मुभसे विदगघ शाकल्यने कहा--हृद्य ही ब्रह्म है. . , , 

(जनक--) हजार हाथी-साँड देता हूँ । 

' “थाज्ञवल्व्यने कहा---पिता मेरे मानते थे कि बिना भ्रनुशासनके दान 

नही लेना चाहिए।' 

और दूसरी बार जानेपर “जनक वेदेहने दाढीपर (हाथ) फेरते हुए 
कहा-- नमस्ते हो याशवल्क्य ! मुझे भ्रनुशासन्र (--उपदेश) करो ।' 

“उस (व्य्याज्ञवल्वथ)ने कहा--जैसे सम्राट ! बड़े रास्तेपर 


“बृह० ४२४१ 
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जानेवाला (यात्री) रथ या वाव पकड़ता है, इसी तरह इन उपनिषदों 
(<-त्तत्त्वोपदेशो) से तेरे भात्माका समाधाव हो गया है। इस तरह 
वृन्दारक ( >-देव), झआाढ्य (--धती) वेद-पढ़ा, उपनिषतृन्सुना तू यहाँसे 
छुटकर कहाँ जायेगा ?* 

सगवन्‌ ! में, ,, .तही जानता कि कहाँ जाऊँगा।' 

अच्छा तो जहा तू जायेगा उसे में तुझे बतलाता हूँ । 

कहे भगवन्‌ ! 

इसपर याज्ञवलयने आँखों भौर हृतयसे हजार होकर ऊपरको जाने 
वाली केश-जेसी सूक्ष्म हिता नामक चाड़ियोका जिक्र करते प्राणकों चारो 
ओर व्यापक बतलाया और कहा--- 

वह यह नेति नेति' (--इतना ही वही) झात्मा है, (जो) आ्नगृह्य +- 
नही ग्रहण किया जा सकता अ-संग नही लिप्त हो सकता . . . .जबक ! 
(अब) तू प्रभवको प्राप्त हो यया। 

“जनक वेदेहने कहा--भगय तुम्हे प्राप्त हो, याज्ञवल्कय ! जो कि 
हमे तुम भ्रभयका ज्ञान करा रहे हो। नमस्ते हो, यह विदेह (>-देश) यह 
में (तुम्हारा) हैँ ॥श॥।" 

(५) आत्मा, ब्रह्म ओर सुधुप्ति--“जनक वैदेहके पास याज्ञवत्वय 
गए।. . . .जब जनक वेदेह और याज्ञवल्क्य अग्निहोत्रमे एकत्रित हुए, (तब ) 
याज्ञवल्क्यने जनकको वर दिया। उसने इच्छानुसार प्रश्वक्ना वर माँगा 
उसने उसे दिया। सम्रादने ही पहिले पूछा-- 

याज्ञवल्क्य ! किस ज्योतिवाला यह पुरुष हे? 





आादित्य-ज्योतिवाला सम्नाट्‌ ! आदित्य-ज्योतिते ही वह. . . -कमे 
करता है... . ।' रे 

हाँ, ऐसा ही है याशवल्कय ! प्रादित्वके ड्वनेपर. . . . किस ज्योति 
वाला. ... 


चन्द्र-ज्योतिवाला ...' .. . . चग्निज्योतिवाला. . ... -.«- 
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आत्म-ज्योतिवाला सम्राट ! आत्मा (रूपी) ज्योतिसे ही वह. . . . 
कर्म करता है. , . . ।' 

कौनसा हे आत्मा ?' 

जो यह प्राणोमे विज्ञानमय, हृदयमे श्रान्तरिक ज्योति (>-प्रकाश) 
पुरुष है, वह समान हो दोनो लोकोमे सचार करता है. . . .वह स्वप्न 
(देखनेवाला) हो इस लोकके मृत्युके रूपोको अतिक्रमण करता हैँ । वह 
पुरुष पैदा हो, शरीरमे प्राप्त हो पापसे लिप्त होता है, उत्क्रान्ति करते 
मरते वक्‍त पापको त्यागता है । इस पुरुषके दो ही स्थान होते हे--यह भौर 
परलोक स्थान, तीसरा सन्धिवाला स्वप्नस्थान है। उस सन्धिस्थानमे 
रहते (वह) इन दोनों स्थानोको देखता है--इस भ्रौर परलोक स्थानकों । 
, पाप और आनन्द दोनोको देखता है। वह जब सोता है, इस 
लोककी सारी ही मात्राको ले, , , .स्वयं निर्माण कर, अपनी प्रभा अपनी 
ज्योतिके साथ प्रसुप्त होता है, वहाँ यह पुरुष स्वयंज्योति होता है। न वहाँ 
(स्वप्नमे) रथ होते, न घोड़े (+--रथ-योग ), न रास्ते; किन्तु (वह) रथी, 
रथयोगो, रास्तोको सृजता है. . . .आनन्दोकों सृजता है। न वहाँ घर, 
पुष्करिणियाँ, नदियाँ होती, किन्तु ,. , (इन्हें) वह सृजता है। ... 
जिन्हें जागृत (-अवस्थामे ) देखता है, उन्हे स्वप्नमे भी (देखता हे); इस 
तरह वहाँ यह पुरुष स्वयंज्योति होता है ।' 

सो में भगवान्‌कों (और) हजार देता हूँ, इसके आगे (भी) विमोक्षके 
बारेमे बतलावे ।. . . . 

“ जैसे कि बडी मछली (नदीके) दोनों किनारोमे सचार करती है 

/ इसी तरह यह पुरुष स्वप्न और बुद्ध (जागृत) दोनों छोरोंमे 

संचार करता है। जैसे भ्राकाशमे बाज़ या गरुड उडते (उडते) थककर 
पखोंकों इकट्राकर घोसलेका ही (आराश्रय) पकडता है, इसी तरह यह 
पुरुष उस अन्त (>-छोर)की ओर धावन करता है, जहाँ सोया हुआ ने 
किसी काम (--भोग )की कामना करता है, न किसी स्वप्नको देखता है। 
उसकी वह केश-जैसी (सूक्ष्म) हजारों फूट-निकली नील-पिंगल-हरित- 
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लोहित' (रस) से पूर्ण हिता नामक नाडियाँ हे. . . .जिनमे . . . .गडहेमे 
(गिरते) जैसा गिरता है . . . .जहाँ देवकी भाँति' राजाकी भाँति--में ही' 
यह सब कृछ हूँ, (में ही) सब हँ--यह मानता है; वह इसका परम लोक 
है ।. . . सो जैसे प्रिय स्त्रीसे आालिग्रित हो (पुरुष) न बाहरके बारेमे 
कुछ जानता, न भीतरके बारेमे; ऐसे ही यह पुरुष प्राज्ञ-प्रात्मा (>ब्रह्म) 
से भ्रालिगित हो न बाहरके बारेमे कुछ जानता, न भीतरके बारेमे । वह- 
इसका रूप, ., है। यहाँ पिता भ्र-पिता हो जाता है, माता श्र-माता, लोक 
ग्र-लोक, देव अ-देव, वेद भ्र-वेद हो जाते है । यहाँ चोर ञ्र-चोर, गर्भघाती 
श्रजर्भघाती, चंडाल भ्र-चडाल, पोल्कस (“्लेच्छ) अ-पोल्कस, श्रमण 
श्र-श्रमण, तापस श्र-तापस, पृष्यसे रहित, पापसे रहित होता है। उस समय 
वह हृदयके सारे शोकोंसे पार हो चुका होता है। यदि वहाँ उसे नहीं 
देखता, तो देखते हुए ही उसे नही देखता, अविनाशी होनेसे द्रष्टा 
(>्आत्मा)की दृष्टिका लोप नहीं होता । उससे विभक्त (+#भिन्न) 
दूसरा नही है, जिसे कि वह देखता।, , . .जहां दूसरा जैसा हो, वहाँ दूसरा 
दूसरेको देखे, दूसरा दूसरेको सूंघे , बोले 

सयुकत हो. . . .छुये . . . .विजानन करे। , . . .द्रष्ठा एक भद्वेत होता 
हैं, यह हे ब्रह्मलोक सम्राट |” 

(०) ब्रह्मलोक-आननन्‍द्‌--ब्रह्मतोकमे कितना आतद है, इसको 
समभाते हुए याज्ञवल्क्यते कहा--- 

“भनुष्योंमे जो सतुष्ट समृद्ध, दूसरोका भ्रधिपति न (होते भी) सब मानुष 
भोंगोसे सम्पन्न होता है, उसको यह (प्रानंद) मनुष्योंका परमातद है। १०० 
भनुष्योके जो भ्रानद है, वह एक पितरोका , , , .झतत्द . . . .”, आगे-- 

१०० पितर आनन्द--१ गधवे-लोक भ्ानन्द 
१०० गन्धवंलोक ,, 55१ कर्मदेव १! 
१०० कमेदेव ४ उतर ग्राजानदेव | 
१०० आजानदेव ,, 55१ प्रजापति-लोक ,, 
१०० प्रजापति-लोक ,, 5८१ ब्रह्मलोक . ,, 
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फिर उपसहार करते--- 

/ यही परम-आनन्द ही ब्रह्मलोक है, सम्राट । 

सो भे भगवातकों सहस्न देता हैँ। इससे आगे (भी) विमोक्षकेलिए 
ही बतलाग्रो । 

“यहाँ याज्षवल्क्यकों भय होने लगा---राजा मेधावी है, इन सब (की 
बात करने ) से मुझे रोक दिया। (पुत्र ) वही यह (भात्मा) इस स्वप्नके भीतर 
रमण, विचरण कर पुण्य और पापको देखकर फिर नियमानुसार. . . . 
जागृत अवस्थाकों दौड़ता है ।. . . .जैसे राजाकों आ्राते देख उम्र-्रत्येनस 
(स्न्सैनिक), सूत (>-सारथी) प्रामणी (>-गॉवके मुखिया) अन्न-पान- 
निवास प्रदान करते हे---'यह आ रहा हैं, यह भाता है', इसी तरह इस 
तरहके ज्ञानीकेलिए सारे भूत (>-प्राणी) प्रदान करते हे--यह ब्रह्म श्रा 
रहा हें--यह आता है।.. .” 

(ग) मैत्रेयीको उपदेश--याज्ञवत्वथकी दो स्त्रियाँ थी--मत्रेयी 
और कात्यायनी । याज्ञवल्क्यने घर छोडते वक्‍त जब सम्पत्तिके बँटवारेका 
प्रस्ताव किया, तो मैत्रेयीने अपने पतिसे कहा--- 

“/ भगवन्‌ ! यदि वित्तसे पूर्ण यह सारी पृथिवी' मेरी हो जाये, तो 
क्या उससे में अ्रमृत होऊंगी अ्रथवा नहीं ”” 

ही, जैसे सम्पत्तिवालोका जीवन होता है, वेसा ही तेरा जीवन होगा, 
अमृतत्व (--मुक्तपद)की तो आशा नही है।' 

उस (-मैत्रेयी)ने कहा--जिससे में भ्रमृत नही हो सकती, उसे 
(ले) क्या करूँगी। जो भगवान्‌ जानते है, वही मुझसे कहे।' 

“धाज्ञवस्क्यने कहा--हमारी' प्रिया हो झ्लापने सबसे प्रिय (वस्तु) 
माँगी, अच्छा तो श्रापको यह बतलाता हूँ। मेरे वचनको ध्यानमें करो । और 
उसने कहा--अरे | पतिकी कामनाकेलिए पति प्रिय नहीं होता, अपनी 
कामना (--भोग ) केलिए पति प्रिय होता है । अरे |! भार्याकी कामनाके 
लिए भार्या प्रिया नहीं होती, अपनी कामनाके लिए भार्या प्रिय होती है । 
-« «पुत्र, ... वित्त, .. .पशु . . . .ब्रह्म. . .  क्षत्र, , . ,लोक. . . . 
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देव. . . .वेद .. . .भूत. . . .सर्वकी कामनाके लिए सर्वे (--सब वस्तुएँ) 
प्रिय नही होता, अपनी कामसनाके लिए सर्व प्रिय होता है । भरे ! 
ग्रात्मा (>-आप) ही द्रष्टव्य, श्रोतव्य, मन्तव्य, निदिध्यास (--ध्यान) 
करने योग्य है। मैत्रेयि ! भ्रात्माके दृष्ट, श्रृत, मत विज्ञात हो जानेपर 
यह सब (>-विष्व) विदित हो जाता है । ब्रह्म उसे हटा देता है, जो 
आत्मासे भ्रलग ब्रह्मकों जानता है। क्षत्र. . . .लोक . . . .देव. . . . वेद 
, भूत (>-प्राणी). ..सववे. .. .। यह जो आत्मा है वही ब्रह्म, 
क्षत्र, , . .लोक. . . .देव. ,. वेद, . . .भूत, . ..सर्व है। .. . .जैसे 
सभी जलोंका समुद्र एकायन (--एकघर) है; ऐसे ही सभी स्परशोका त्वक 
, “गंधोंकी नासिका, . . .रसोंकी जिह्ना.. . .रूपोंका नेत्र, ,, . 
शब्दोंका श्रोत्र, . . . . संकल्पोंका मत, . . . विद्याओका हृदय . . . .कर्मोका 
हाथ. . . .आनन्‍्दोका उपस्थ (--जनन-इन्द्रिय) . . . . विसगों (>-त्यागो) 
की गुदा . . . . मार्गोके पैर. . . .सभी वेदोकी वाणी एकायन है। सो जैसे 
सेधा (+-नमक) पूर्ण होता है बाहर भीतर (कही) बिना छोडे सारा 
(लवण-) रसपर्ण ही है, इसी तरह भरे ! में आत्मा बाहर भीतर (कही) 
न छोडे प्रज्ञानपूर्ण (--प्रज्ञस्नधन) ही हैँ। इन (शरीरके) भूतोसे 
उठकर उनके बाद ही विनष्ट हो जाता है, अरे ! मरकर (प्रेत्य) सज्ञा 
नही है (यह मे) कहता हूँ ।' 

/ . भैत्रेयीने कहा--यही मुझे भगवानने मोहमे डाल दिया, में 
इसे नही समझे सकी ।' 

“उस (>-याज्ञवल्कय)ने कहा--भरे ! में मोह (की बात) नहीं 
कहता । अविनाशी है भरे ! यह भात्मा; उच्छिन्न न होनेवाला है। जहाँ 
दैत हो वहाँ (उनमेसे) एक दूसरेको देखता . . . .सूँघता. . . .चखता. . . . 
बोलता . , . .सुनता. . . .भतन करता. . , .छूता . , . . विजानन' करता 
है; जहाँ कि सब उसका श्रात्मा ही है, वहा किससे किसको देखे . . . « 
विजानन करे । सो यह नेति नेति' भ्रात्मा अगृह्म +मही ग्रहण किया जा 
सकता ० अ-संग>-नही लिप्त हो सकता है। .. . .मेत्रेयी ! यह 
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(जो स्वयं) सबका विज्ञाता (+-जाननहार) है, उसे किससे जाना जाये, 
यह मैत्रेयी ! तुझे अनृुशासना कह दी गई। भरे ! इतता ही अमृतत्व 
हैँ! यह कह याज्ञवल्वय चल दिये |” 

याज्ञवल्क्यके इन उपदेशोसे पता लगता है, कि यद्यपि भ्रभी भी जगत्‌के 
प्रत्यास्यानका सवाल नही उठा था, श्रौर न पीछेके योगाचारों और शकरानु- 
यायियोकी भाँति' ब्रह्म सत्यं जगन्‌ मिथ्या” तक बात पहुँची थी; तो 
भी सुषृप्ति' और मुवितिमे याज्ञवल्वय ब्रह्मसे अतिरिक्त किसी और तत्त्वका' 
भान होता है, इसे स्वीकार नही करते थे। आनंदोकी सीमा ब्रह्म या ब्रह्मतोक 
ह--वह सिर्फ प्रभावात्मक गुणोका ही धनी नही है। ब्रह्म सबके भीतर है 
झ्ौर सबको श्रन्दरसे नियमत करता (--अन्तयामी) है । यद्यपि अन्तमें 
याज्ञवल्क्यने घर-बार छोडा, किन्तु सन्तानरहित एक बूढेके तौर पर। घर 
छोडते वक्‍त उनका ब्रह्मज्ञान (+-दर्शन) पहिलेसे ज्यादा बढ गया था, 
इसकी सभावना नही है । पहिले जीवनमे धन श्ौर कीर्ति दोनोका उन्हीने 
खूब संग्रह किया यह हम देख चुके हे। याज्वल्वथके समयमे कर्म-काडपर 
जबदंस्त सदेह होने लगा था, यज्ञमे लाखो खचे करनेवाले क्षत्रियोके 
मनमे पुरोहितोकी आमदनीके सबंध मे खतरनाक विचार पैदा हो रहे थे । 
साथ ही गृहत्यागी श्रमण श्र तापस साधारण लोगोको अपनी तरफ खीच 
रहे थे। ऐसी अवस्थामे याज्वल्वय भर उनके गृह झारुणिकी दाशनिक 
विचारधाराने ब्राह्मणीके नेतृत्वको बचानेमे बहुत काम किया। (१) पुराने 
ब्राह्मण इन बातोपर डटे हुए थे--यज्ञसे लौकिक पारलौकिक सारे सुख 
प्राप्त होते हे। (२) ब्राह्मण-विरोधी-विचार-धारा कहती थी---यज्ञ, 
कर्मकाड फजूल हे, इन्हे लोकमे कितनी ही बार भ्रसफल होते देखा गया 
है; ब्राह्मण अपनी दक्षिणाके लोभसे परलोकका प्रलोभन देते हे । (३) 
इसपर आरुणि-याज्ववल्वय का कहता था--ज्ञानके बिना कर्म बहुत कम 
फल देता है। ज्ञान सर्वोच्च साधन है, उससे हम उस प्रक्षर ब्रह्मके पास 
जाते है, जिसका भ्रानंद सभी झ्ांनदोकी चरम सीमा है। इस ब्रह्मलोक- 
की हम' नही देखते, किन्तु वह है, उसकी हल्कीसी भाँकी हमे गाढ निद्रा 
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(सुषुष्ति)मे मिलती हैं जहाँ--- 
“जब सो गये हो गये बराबर। 
कब शाहो-गदमे फरके पाया ॥” 

इन्द्रिय-अगोचर इस बह्यलोकके ज्यालकों मजबूत कर देनेपर यञ्ञ- 
फल भोगनेवालेकेलिए देवलोककी सत्ताको मतवाबेका सी काम चल जाता 
है। सर्व-श्रेष्ठ ब्रह्मजानी याज्वल्कय यज्ञके वेद (यजुवेद)के मुरुष झाधार 
तथा यजूवेंदके कर्मकाण्डीय ब्राह्मफ--शतपथ ब्राह्मण--के महान्‌ कर्ता 
है। यज्रूपी अदृढ़ प्लवोंको उन्होंने सबसे अधिक दृढ़ता प्रदान की। 
उपनिषद्के इन ऋषियोंते झपने सारे बहाज्ञानके साथ पुनजेन्स, परलोककी 
बात छोड़ी नहीं। सामाजिक दृष्टिसे देखनेपर पुरोहित वर्गेके झापिक 
स्वार्थपर जो एक भारी संकट आया था, उसे यज्ञोंकी प्रथाकों पूवेदत 
प्रधान स्थान दिलाकर तो नही, बल्कि स्वयं गुरु बनने तथा अद्धा-दक्षिणा 
पातेका पहिलेसे भी सजबूत दूसरा रास्ता--अह्ज्ञानअचार--विकालकर 
हटा दिया। अब जहाँ बाह्मण पुरोहित बन प्राने यज्ञोंमे अद्धा रखवेवालेकी 
सन्तुष्टि कमेंकांड द्वारा कर सकते थे, वहाँ ब्राह्मण ज्ञानी बुद्धिवाद्योंको 
बह्म ज्ञानसे भी सन्तुष्ट कर सकते थे ।* 


४. सत्यकास जाबाल (६४० हे? पू०) 


सत्त्यकाम जाबालका दर्शन जैसा हम छाल्दोस्यमें पाते हे और उसके 
प्रकट करनेका जो स्थूलसा ढंग है, उससे वह समय याज्ञवल्क्यसे पहलेगली 
पीढ़ीका मालूम होता है। याज्ञवल्व्यके यजमान जनक वैदेह ने सत्य-कामसे 
अपने वार्तालापका जिक्र किया है, उससे याज्ञवत्क्यके लमयसें उसका होना 
सिद्ध होता है । अपने गुरु हारिहुमत गौतमके झतिरिक्त योञुति वेयान्न- 
पद्चका नाम सत्त्यकामके साथ गाता है, वैयाप्रपत्च उसके शिष्णेंसे था। 


* इसकालकी सामाजिक व्यवस्थाके लिए देखो मेरी बोल्गासे गंगा से 
#प्रवाहण जेवलि' पृष्ठ ११८४-२४... बहु० डीश६ई.... छो० शारारे 
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(१) जीवनी--सत्त्यकाम जाबालके जीवनके बारेमें उपनिषद्से 
हमे इतता ही मालूम होता है--- 

'सत््यकाम जाब्लने (अपनी) मा जबालासे पूछा---में ब्रह्मचये- 
वास करना चाहता हूँ . . .., मेरा गोत्र क्या है ?” 

'बहुतोंके साथ सचरण-परिचारण करती जवानीमे मेने तुझे पाया । 
इसलिए में नही जानती कि तेरा क्या गोत्र है । जबाला तो नाम मेरा है, 
सत्त्यकाम तेरा नाम, इसलिए सत्त्यकाम जाबाल ही तू कहना ।' 

“तब वह हारिदुमत गौतमके पास जाकर बोला--भगवानके पास 
ब्रह्मचवास करना चाहता हूँ, भगवान्‌की शिष्यता मुझे मिले | 

“उससे पूछा--क्या है सोम्य | तेरा गोत्र ?” 

“उसने कहा--में यह नहीं जानता भो. ! माँसे पूछा, उसने मुभसे 
कहा---बहुतोंके साथ संचरण-परिचारण करती जवानीमे मेने तुझे पाया । 
. - सत्त्यकाम जाबाल ही तू कहना । सो में सत्त्यकाम जाबाल हूँ भो. ! / 

“उससे (>न्गौतमने ) कहा--भ-ब्राह्मण ऐसे (साफ-साफ) नहीं कह 
संकतः;। सौम्य ! समिधा ला, तेरा उपनयन (+-शिष्य बनाना) करूँगा, 
तू सत्त्यसे नही हटा । 

(२) अध्ययन--* , .उपनयनके बाद दुबली-पतली चार सौ 
गौग्मोंको हवाले कर (हारिद्रमत गौतमने ) कहा--सोम्य ! इनके पीछे जा ।' 
. हजार हुए बिना नही लौटना ।' उसने कितने ही वर्ष (>-वर्षगण) 
प्रवास किये, जब कि वह हजार हो गईं, तब ऋषभ (“र्सांड)ने उसके 
पास आकर (बात) सुनाई--हम हजार हो'गए, हमे आचाये-कुलमे ले 
चलो। और में ब्रह्मका एक पाद तुझे बतलाता हूँ ।' 

बतलाये मुझे भगवान्‌ !' 

'पूर्वे दिशा एक कला, पच्छिम दिशा एक कला, दक्षिण दिशा एक कला, 
उत्तर दिशा एक कला--यह सोम्य : ब्रह्मका प्रकाशवान्‌ नामक चार 


* छां० ४ा४१-४ 
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कलावाला पाद है। (अगला) पाद अग्नि तुझे बतलायेगा।' 
“दूसरे दिन उसने गायोंकों हाँका। जब संध्या श्राई तो श्रागको 
जगा गायोंको घेर, समिधाको रखकर आगके सामने बैठा । उसे अम्निते 
ग्राकर कहा-- सत्त्यकाम ! 
भगवन !/ 
ब्रह्मका एक पाद में तुझे बतलाता हूँ। 
बतलाये मुझे भगवन्‌ ! 
धृथिवी एक कला, ग्रन्तरिक्ष, . . ., चौ. . . . समुद्र एक कला है। 
यह सोम्य--बह्यका अनन्तवान्‌ नामक चार कलावाला पाद है।. . . . हंस 
तुझे (अगला) पाद बतलायेगा।' 
४, भ्रग्ति. .. सूर्य. . . .चरद्र. .. . विद्युत: . . .कला है। यह 
. .ज्योतिष्मान्‌ नामक, . . .पाद है ।. . . .मदगु तुझे (प्रगला) 
पाद बतलायेगा ।' 
. प्राण, , , .चक्षु. . . .श्रोत्र . . . .मन. . . .कला है। यह 
, -ओयतन (--इच्द्रिय ) वान्‌ नामक, . . .पाद हैं ।' ु 
“वह श्राचार्यक्लमें पहुँच गया। श्राचारयने उससे कहा-- सत्त्यकाम ! 
भगवन ! --उत्तर दिया । 

ब्रह्मवेत्ताकी भाँति सौम्य ! त्‌ दिखाई दे रहा है, किसने तुझे उपदेश 
दिये ?' 

(वह) मनुष्योंमेंसे नहीं थे ।. . . .भगवान्‌ ही मुझे इच्छानुप्तार 
बतला सकते है। भगवान*जैसोंसे सुना है, भ्राचार्यके पाससे जानी विद्या ही 
उत्तम प्रयोजन (>-समाधि)को प्राप्त करा सकती हैं । 

“ (आरचार्यने) उससे कहा--यहाँ छूटा कुछ नहीं हूं । 

इससे इतना ही पता लगता है कि गौतमने सत्त्यकामसे कई वर्षो गाय 
चरवाईं, वहीं चराते वक्‍त पशझ्नों और प्राकृतिक वस्तुग्रोंसे उसे दिशाश्रों, 
लोकों, प्राकृतिक शक्तियों और इच्द्रियोंसे व्याप्त प्रकाशमान्‌, ज्योति 
स्वरूप इन्द्रिय (+-चेतना) -प्रेरक ब्रह्मका ज्ञान हुआ | 
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(३) दाशनिक चिचार---सत्त्यकाम बहाको व्यापक, अनन्त, चेतन, 
प्रकाशवान्‌ मानता था, यह ऊपर आ चुका । जनककों उसने “मन ही 
ब्रह्म का उपदेश किया था, भ्र्थात्‌ ब्रह्म मतकी भाँति चेतन है। उसके 
दूसरे दाशैनिक विचार (आ्ाँखमेका पुरुष ही ब्रह्म है आदि) उस उपदेशसे 
जाने जा सकते है, जिसे कि उसने अपने शिष्य उपकोसल कामलायनकों 
दिया था ।+-- 

“उपकोसल कामलायनने सत्त्यकाम जाबालके पास ब्रह्मचयंवास 
(++शिष्यता) किया। उससे गुरुकी (पूजा की) भ्रग्नियोंकी बारह वर्ष 
तक सेवा (>-परिचरण) की। वह (+--सत्त्यकाम) दूसरे शिष्योका 
समावत्तेन (शिक्षा समाप्तिपर विदाई) कराते भी इसका समावर्त्तव नही 
कराता था। उससे पत्नीने कहा--- 

ब्रह्मचारीने तपस्था की, भ्रच्छी तरह अग्वि-परिचिरण किया। 
क्या तुभे,अग्नियोंने इसे बतलानेकों नहीं कहा ?' 

४ (सत्त्यकाम) बिना बतलाये ही प्रवास कर गया। उस (-“उपकोसल ) 
ने (चिता-) व्याधिके मारे खाना छोड़ दिया। उसे श्राचाय-जायाने कहा-- 

ब्रह्मवारिन्‌ ! खाता खा, क्यों नहीं खाता ?” 

“इस पुरुषमे नाना प्रकारकी बहुतसी कामनाएं है। में (मानसिक) 
व्याधियोंसे परिपूर्ण हैँ। (अपनेको) नष्ट करना चाहता हूँ।” 

* इसके बाद जिन अग्नियोंकी उसने सेवा की थी, उन्होंने उसे उपदेश 
दिया-- 

४ ,, प्राण ब्रह्म है . . .प्राणको आकाश भी कहते हे ।. . . .जो 
यह आादित्यमें पुरुष (--आत्मा) है, वह में (--सोष्हम्‌) हैं; वही में 
हैँ ।. . . .जो यह चन्द्रमामे पुरुष (--पआत्मा) है, वह में (+-सो5हम्‌) हूं; 
वही में हूँ ।. . . .जो यह विद्युतमे पुरुष है वह में हूँ, वही में हूं ।.. .. 

साथ ही भ्रग्नियोंने यह भी कहा-- 'उपकोसल ! यह विद्या तू हमसे 
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डेड्प हशेद-द्दिशेद | झध्याण एड 


जान, ([ की) झादायं तुझे (इसकी ) गाए बतेलादंगा। 
आचाय॑ने झादेपर पूछा--- उपकोसल ! 
सगदत 


4.3 नन्म्न७ स्ललजिशाजत 5 ६०० १५-१० पीर 
सोस्वथ ! तेरा सुख इह्मवेत्ाकी भाँति दिरलाई दे 


सह हे ! किचद 
तुझे उपदेश दिया। 

कौव मुझे उपदेश देता भोः 

पीछे घोर पूछुनेपर उपकोसलदे बात बततलाई. तब सत्त्यक्ासने कह[->- 

ज्लोम्ण ! नतुझे लोकोंके बारेझे द्दी उत्हाद कहा, जे ठुच् (ज्ञान) 
पापकर्म नहीं लयता | 

कहे सगवर्‌ । 

धह जो झाँखसे पुरुष दिखलाई पड़ता है, यह झात्मा है । 
सभ्य हें, यह ब्रह्म है पं 29 


६--सयुय्वा (>्याड़ोबाल) रेक्ष 


सयुख्दा रैक्व उपतिष्त्कालके प्रसिद्ध ही वहीं झारम्पिक ऋष्णेंदे 
मालूम होता है । बेलयाड़ी चाघ जहा-तहाँ भाघे पागलोंकी भाँति इसते 
रहना, तया राजाप्ों ौर उन्पत्तिकी पर्वाह न करवा--एक दये प्रकारके 
विदारकोंका नम॒दा पेश करना था। ण्वाचमें दिणेजेद (डे १२-३२२ 
प्‌० जो कवि ८४९५८) भौयकि राज्यरोहणके के चए चअणजतच४! इज 
तरहका एक फवकड़ हाशविक हुआ था, अपर स्वान-भाजदरमें बठ रहते 


ध्ञु ०० 
उपदेश देता उत्तका भरहहूर है। भारतनें इस तरहके फदकड--दाह उदद 





५ ००० 
विचारोंकी मोलिकृता हो या व हो--अभी भी रिद्ल महात्ता समझते जाते 
ए्‌ ए्‌ 
शज्ञवल्क्यने जो हह्मजानीक्ों बालककी सौत्ति सो शी 
। धार्वल्दघत जे हहाजानाक! बालकंकी सातक्त रहुदेका ज। 84 ६ 
वह सथग्वा जैसों हीके झ्ाचरणतसे स्पेली है 
वह चपुपद जेतों हाझ हझादवरणतत झ्ाटटष्ट होकर कहां रालूद हाता हू । 
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इतना होते भी सयुग्वा अध्यात्मवादी नहीं ठेठ भौतिकवादी दाशंनिक 
था, वह संसारका मूल उपादान याज्ञवल्वयथंके समकालीन अनक्सिमसस' 
(५६०-५५०)की भाँति वायुकों मानता था। 

रैक्का जीवन और उपदेश--सिर्फ छान्‍्दोग्यमे भौर उसमे भी सिर्फ 
एक स्थानपर सयुग्वा रैक्वका जिक्र आया है-- 

“ (राजा) जानश्रुति पौत्रायण श्रद्धासे दान देनेवाला, बहुत दान देने- 
वाला था, (अ्रतिथियोके लिए) बहुत पाक (बाँटनेवाला) था। उससे सर्वत्र 
आवसथ (>-पथिकशालाए, धर्मशालाए) बनवाई थी, (इस खुयालसे कि) 
सवंत्र (लोग) मेरा ही (अन्न) खायेगे । हस रातको उड रहे थे। उस समय 
एक हसने दूसरे हंससे कहा-- 

हो-हो-हि भल्लाक्ष | भल्लाक्ष | जानश्रुति पौत्रायणकी भाँति (यहाँ) 
दिनकी ज्योति (--अग्नि) फैली हुई है, सो छू न जाना, जल न जाना ।/ 

“उसे दूसरेने उत्तर दिया--कम्बर ! तू तो ऐसा कह रहा है, जैसे कि 
वह सयुग्वा रेक्‍व हो।' 

कैसा है सयुग्वा रैक्‍्व ?' 

जैसे विजेताके पास नीचेवाले जाते है, इसी तरह प्रजाए जो कुछ 
अच्छा कर्म करती हे वह उस (--रेक्‍्व)के ही पास चले जाते है ... ।' 

“जानश्रुति पौतरायणने सुत लिया। उसने बड़े सबेरे उठते ही क्षत्ता 

(स्सेक्रेटरी)से कहा- भरे प्रिय | सयुग्वा रेक्‍्वके वारेमे बतलाझो न ?” 
कैसा सयुग्वा रेक्‍व ?* 

जैसे विजेताके पास नीचेवाले जाते है. . .. । 

“इँढनेके वाद क्षत्ताने कहा--नहीं पा सका । 

“(फिर) जहाँ ब्राह्मणोकों ढूँढ़ा जा सकता है, वहाँ ढूँढो ।' 

“बह शकटके नीचे दाद खुजलाता बैठा हुआ था। (क्षत्ताने) उससे 
पछा--भगवन्‌ | तुम्ही सयुग्वा रैक्‍्व हो ? 
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४८० दर्शन-दिग्दशेन [ श्रध्याय १४ 


में हीहँरे!', 

“क्षत्ता, , , .चोट गया | तब जानश्रुति पौत्रायण छे सौ गायो, निष्क 
(>-अशर्फी या सुवर्ण मुद्रा ), खचरी-रथ लेकर गया, भ्रौर उससे बोला-- 

'रैक्व | यह छै सौ गाये हे, यह निष्क है, यह खचरी-रथ हे । भगवन ! 
मुझे उस देवताका उपदेश करो, जिस देवताकी तुम उपासना करते हो ।' 

“(रैक्वने) कहा-.हटा रे शुद्र ! गायोके साथ (यह सब) तेरे ही 
पास रहे ।' 

“तब फिर जानश्रुति पौत्रायण हजार गाये, निष्क, खचरी-रथ (भर 
अपनी) कनन्‍्याकों लेकर गया--श्रौर उससे बोला--- 

रैकक्‍्व ! यह हजार गाये है, यह निष्क है, यह खचरी-रथ है, यह 
(तुम्हारे लिए) जाया (--भार्या) है, यह गाँव है जिसमे तुम (इस समय) 
बेठे हुए हो। भगवन्‌ |! मुझे उपदेश दो।' 

/ (रेकवने ) उस (कन्या) के मुखकों (हाथसे) ऊपर उठाते हुए कहा-- 

हटा रे शूद्र | इन सबको, इसी मुखके द्वारा तू मुभसे (उपदेश) कह- 
लवायेगा।.. . . . वायु ही मूल (--सवगग) हैँ। जब भ्राग ऊपर जाती है वायुमे 
ही लीन होती है । जब सूर्य अस्त होता है, वायुमे ही लीन होता है। जब चर 
अस्त होता है, वायुमे ही लीन होता है। जब पानी सूखता है, वायुमे ही लीन 
होता है । वायु ही इन सवको समेटता है |--यह देवताञ्रोके बारेमे | श्रव 
शरीरमे (--अ्ध्यात्म) प्राण मूल (--सवर्ग) है, वह जब सोता है, वाणी 
प्राणमे ही लीन होती है . . .चक्षु. . . .श्रोत्र. . . .मन प्राणमें ही लीन 
होता है. .. . । यही दोनों मूल है--देवोमे वायु, प्राणोंमे प्राण । ” 

इस प्रकार भौतिक जगतू (--देवताओ्रो) और शरीर (--अध्यात्म) 
दोनोमे वायुको ही मूलतत्त्व मानना रैक्‍्वका दर्शन था। रक्वको। फककडपन 
बहुत पसंद था, इसलिए “'राजकन्याकों लिए बैलगाडीपर बिचरना, और 
गाड़ीके नीचे बैठे दाद खुजलाना जितना उसे पसद था, उतना उसे गाँव, 
सोना, गाये, रथ नही । 


पंचदृश अध्याय 
4 | #क) 
स्वतन्न वचारक 

जिस समय भारतमे उपनिषद्के दाशैतिक विचार तैयार हो रहे थे, 
उसी वक्‍त उससे उलटी दिशाकी ओर जाती दूसरी विचार-धाराए भी चल 
रही थी, स्वयं उपनिषद्मे भी इसका पता लगता है ।' सयुग्वा रैकवके 
विचार भी भौतिकवादकी शोर भुकते थे, यह हम देख चुके हे। ये तो वे 
विचारक थे, जो किसी न किसी तरह वैदिक परपरासे अपना सबध बनाये 
रखना चाहते थे, किन्तु इनके अतिरिक्त ऐसे भी विचारक थे, जो वेदिक 
परपरासे अपनेको बँधा नहीं समभते थे, और जीवन तथा विश्वकी पहे- 
लियोको वैदिक प्रंपरासे बाहर जाकर हल करता चाहते थे । हम “मानव 
समाज "मे कह चुके है, कि भारतीय भआ्ायोंका प्रारभिक समाज जे भ्रपनी 
पितृसत्ताक व्यवस्थासे आगे सामन्तवादकी झोर बढा तो उसकी दो शाखाए 
हुई , एक तो वह जिसने कुरुपचाल (मेरठ-झहेलखड) भर आसपासके 
प्रदेशोंमे जा राजसत्ता कायम की, दूसरी वह जिसने कि पजाब तथा 
मल्ल-वज्जी (युक्तप्रान्त-बिहारकी सीमाओपर) मे अपने सामन्तवादी प्रजा- 
तत्र कायम किये। इनके अतिरिक्त यह भी स्मरण रखना चाहिए, कि 
सिन्धु-उपत्यका और दूसरे भू-भागोमे भी जिस जाति (+-असुर) से श्रा्योका 
संघर्ष हुआ था, वह सामन्‍्तवादी थे, राजतात्रिक थे, सभ्य थे नागरिक थे। 
उनके परास्त होनेका मतलब यह नही था, कि सभ्यता और विचारोमे जो 
विकास उन्होंने किया था, वह उनके पराजयके साथ बिल्कूल लुप्त हो गया । 


! “तद्ध॑ंक आहुः असदेवेदमग्र श्रासौत एकमेवाहितीय तस्मादसत 
सज्जायते ।” छां० ६२१ 
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ईसा-पूर्व छठी-सातवी सदीमें जब कि भारतमे दर्शनका स्रोत पहिले- 
पहिल फूट मिकला, उस समय तीन प्रणालियाँ मौजूद थी---वैदिक (त्राह्म- 
णानुयायी) आये, भ्र-वैदिक (त्राह्मणोसे स्वतत्र, या ब्रात्य) आये, और 
न-आ्रार्य । इनमे वैदिक और भ्रवेदिक आयोके राजनीतिक (-आथिक) क्षेत्र 
किसी एक जनपदकी सीमाके भीतर न थे । लेकिन न-आ्ार्य नागरिक दोनोमे 
मौजूद थे गणो (>-प्रजातंत्रो) मे खूनकी प्रधानता मानी जानेसे राजनीतिमे 
सीधे तो वह दखल नही दे सकते थे, किन्तु उतकेलिए राजतत्रोमे सुविधा 
अ्रधिक थी। वहाँ किसी एक कबीले (--जन ) की प्रधानता न होनेसे राजा 
और प्रोहितकी आरधीनता स्वीकार कर लेनेपर उनकेलिए भी राज्यके 
उच्चपद और कभी-कभी तो राजपद पर भी पहुँचनेका सुभीता था। इतना 
होनेपर भी दर्शन-युगके भ्रारभ होनेसे पहिले भ्रनाय-सस्कृतिसे झाये-संस्क्ृति- 
को अ्रलग रखने हीकी कोशिश की जाती रही। वेद-सहिताएं उठाइए, 
ब्राह्मणोंको देखिए, कही अनाय-धा्िक रीति-रवाजोको लेने या समन्वयका 
प्रयास नही मिलता--इसका अ्रपवाद यदि हे तो अ्रथवंवेद; किन्तु वुद्धके 
समय ((४०० ई० पू०) तक वेद श्रभी तीन ही थे, बुद्धेक समकालीन उप- 
निषदोमे इसका नाम तो आताह, किन्तु तीनो वेदोंके बाद बिना वेद-विशे- 
षणके--अ्रथवंवेद नही श्राथवंण' या श्रथर्वांगिरस के नामसे, तो भी 
अथवंवेद निम्न तलपर आये-अ्नाय धर्मो--मंत्र-तंत्रो, टोनेटटोटको--के 
मिश्रणका प्रथम प्रयत्त है । दर्शनकी शिक्षा यद्यपि दास-स्वामी दो वर्गो- 
में विभक्त समाजमे जरा भी हेरफेर करनेकेलिए तैयार नही है, तो भी 
मानसिक तौरपर इस तरहके भेदकों मिटानेका प्रयत्न ज़रूर करती 
है ।--इस दिशामे वैदिक दशेन (--उपनिषद्‌)का प्रयत्व जितना हुआ, 
उससे कही भ्रधिक प्रयत्तशील हम अ-वैदिक दर्शनोको पाते है । बुद्धने 


'छां०्छशर; धरा१ बृह० ४शर२ म 
१ छात्दोग्य (१३)में भी कई बार तीन ही वेदोंका जिक्र किया 
गया है । 


चार्वाक ] भारतीय दर्शन ४ंपर३ 


जातिभेद या रगके प्रश्न (आये-अनाये-भेद)को उठा देना चाहा। यही 
बात जैन, भ्राजीवक आ्रादि धर्मोके बारेमे भी हे । 

इन स्वतंत्र विचारकोमे चार्वाक और कपिलके दर्शन प्रथम आते हे, 
उनके बाद बुद्ध और उनके समकालीन तीर्थंकर (--सम्प्रदाय-प्रवर्तक) । 


$ १, बुद्धके पहिलेक्े दाशनिक 
चावोक 


भौतिकवादी दर्शनकों हमारे यहाँ चार्वाक दर्शन कहा जाता है। 
चार्वाकका शब्दार्थ हे चबानेकेलिए मुस्तेंद या जो खाने पीने---इस दुनिया- 
के भोगकों ही सब कूछ समझता है। चार्वाक मत-सस्थापक व्यवितका नाम 
नही है । बल्कि परलोक पुनर्जन्म, देववादसे जो लोग इन्कारी थे, उनके 
लिए यह गालीके तौरपर इस्तेमाल किया जाता था। जडवादी दरेनके 
आचायमे बृहस्पतिका नाम मिलता है। बृहस्पतिने शायद सूत्र, रूपमे 
अपने दशनकों लिखा था। उसके कुछ सूत्र कही-कही उद्धृत भी मिलते 
है । किन्तु हम देखेगे कि सूतर-रूपेण दर्शनोका निर्माण ईसवी सनके बादसे 
शुरू हुआ है । बुद्धके समकालीन भ्रजित केशकम्बल भी जडवादी थे, किस्तु 
वह॒धाभिक चोगेको' उतारना पसंद न करते थे। प्राचीन चार्वाक-' 
सिद्धान्त जडवादके सिद्धान्त थे--ईहवर नही, आत्मा नही, पुनर्जन्म और 
प्रलोक नहीं। जीवनके भोग त्याज्य नहींग्राह्म हे। तजब (अनुभव) 
श्रौर बुद्धिकों हमें सत्त्यके अल्वेषणकेलिए अपना मार्गद्शक बनाना 
चाहिए ।। चार्वाक दर्शनके कितने ही और मंतव्य हमे पीछेके ग्रथोमे मिलते 
है। वह उसके पिछले विकासकी चीजे है । उनके बारेमे हम श्रागे कहेंगे । 


$ २. बुद्धकालीन और पीछेके दाशनिक(४००-१४० ई० पू०) 
हमते “विश्वकी रूपरेखा मे देखा, कि अचेतन' प्रकृतिके राज्यमे गति 


शान्‍्त एकरस प्रवाहकी तरह नही, बल्कि रह-रह कर गिरते जल-प्रपात या 
मेढककृदानकी भाँति होती है। “मानव समाज”में भी यही वात मानव- 
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सस्कृति, वैज्ञानिक श्राविष्कारो और सामाजिक प्रगतिके बारेमे देखी । 
दर्शनक्षेत्रमे भी हम यही बात देखते हे--कुछ समय तक प्रगति तीद्र 
होती है, फिर प्रवाह रैध जाता है, उसके बाद एकत्रित होती शक्ति' एक 
बार फिर फूट निकलती देख पडती है । हर वादके प्रतिवादमे, जान पडता 
है, काफी समय लगता है, फिर संवाद फूट निकलता है। यूरोपीय दशनके 
इतिहासमे हम ईसा-पूवे छंठीसे चौथी शताब्दीका समय दरशन्की प्रगतिका 
सुनहरा समय देखते हे, फिर जो प्रवाह क्षीण होता है तो तेरहवी सदीमे 
कुछ सुगब॒गाहट होती दीख पडती है, और सत्रहवी सदीमे प्रवाह फिर 
तीव्र हो जाता है। भारतीय इतिहासमे ई० पू० पद्रहवीसे तेरहवी सदी 
भरद्वाज, वशिष्ट, विश्वामित्र जैसे प्रतिभाशाली वैदिक कवियोका समय 
है। फिर छै स्दियोके कर्मकाडी जगलकी मानसिक निद्राके बाद हम 
ई० पू० 'सातवी-छठवी-पॉँचवी सदियोके दर्शनके रूपमे प्रतिभाकों जागते 
देखते हे। इन तीन सदियोके परिश्रमके बाद, मानों श्रान्त प्रतिभा 
स्वास्थ्यकेलिए सदियोकी निद्राकों आवश्यक समभती है, श्रौर फिर 
ईंसाकी दूसरी सदीमे, तीन सदियों तक यूनानी दर्शनसे प्रभावित हो, वह 
नागार्जुनके द्शनके रूपमे फूट निकलती हे । चार सदियो तक प्रवाह प्रखर 
होता जाता है, उसके बाद श्राठवी श्रौर बारहवी सदीमे सिवाय थोडीसी 
करवट बदलनेके वह अब तक चिरसुप्त है। 

उपनिषद्के जैबलि, श्रारुणि, याज्ञवल्वय ऋषियों, भ्रादि और चार्वाक- 
दर्शनके स्वतत्र विचारकोने जो विचार-सम्बन्धी उथल-पुथल पैदा की थी, 
वह अरब पॉचवी सदी ई० पू०मे अ्रपनी चरमसीमापर पहुँच रही थी। 
यह बुद्धका समय था। इस कालके मिम्नलिखित दाशनिक बहुत प्रसिद्ध 
हे, इनका उस समयके सभ्य समाजमें बहुत सत्मान था-- 

१. भौतिकवादी--भ्रजित केशकम्बल, मक्खलि गोशाल 

२ नित्यतावादी--पूर्णकाइ्यप, प्रक्रृथकात्यायन 

३ अनिश्चिततावादी--सजय वेलट्टिपुत्त, मिगठ नातपुत्त 

४, अभौतिक क्षणिक अनात्मवादी--गौतम बुद्ध। 
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१-अजित केशकम्बल (५२३ ई० पू0) भौतिकवादी 


अजित केशकम्बलके जीवनके बारेमे हमे इससे अधिक नहीं मालूम 
है, कि वह बुद्धेके समय एक लोक-विख्यात, सम्मानित तीर्थंकर (सम्प्र- 
दाय-प्रवत्तेक ) था। कोसलराज प्रसेनजित॒ने बुढ़से एक बार कहा था-- 
“है गौतम वह जो श्रमण-ब्राह्मण सघके अ्धिपति, गणाधिपति, 
गणके आचायें, प्रसिद्ध यशस्वी, तीर्थंकर, बहुत जनो द्वारा सुसम्मत हे, 
जैसे--पूर्ण काइ्यप, मक्खलि गोशाल, निगठ नातपुत्त, सजय वेलद्विपुत्त, 
प्रक्रध कात्यायन, अजित केशकस्बल--वह भी यह पूछनेपर कि (आपने ) 
अनुपम सच्ची सम्बोधि (--परम ज्ञान)कों जान लिया, यह दावा नहीं 
करते। फिर जन्मसे अल्पवयस्क, और प्रत्रज्या (--सन्यास) मे नये श्राप 
गौतमकेलिए तो क्या कहना है ?” 

इससे जान पडता है, कि बुद्ध (५६३-४८३ ई० पू०)से अजित 
उम्रमे ज्यादा था। त्रिपिटकमे अजित और बुद्धके श्रापसमे सवादकी 
कोई बात नही आती, हाँ यह मालूम हे कि एक वार बुद्ध और इन छठ्मो 
तीर्थंकरोका वर्षावास राजगृहमे (५२३ ई० पू०) हुआ था।' केशकम्बल 
नाम पडनेसे मालूम होता है, कि आदमीके केशोका कम्बल पहिननेको, 
सयुग्वा रैक्वकी बैलगाडीकी भाँति उसने अपना बाना बना रखा था। 


दशन--श्रजित केशकम्बलके दाशनिक विचारोका जिक्र तरिपिटकमे 
कितनी ही जगह भ्राया हे, लेकिन सभी जगह एक ही बातको उन्ही 
दब्दोमे दृहराया गया है ।-- 

“दान .यज्ञ .. .हवन नही (--बेकार है), सुकृत-दुष्कृत कर्मोका 
फल--विपाक नहीं। यह लोक-परलोक नहीं। माता-पिता नहीं। देवता 


* संयत्त-निकाय ३३११ (देखो, बुद्धचर्या”, पृ० ६१) 
* बुद्धचर्या, पृ० २६६, ७४ (सज्किस-निकाय, २३७) 
* दीघ-निकाय, १२ सब्मिस-निकाय, २॥१॥१९०, २॥६॥६ 
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(>त्श्रीपपातिक, अ्रयोतिज) चही। लोकमे सत्य तक पहुँचे, सत्याल्ढ 
(तऐसे) श्रमण-ब्राह्मण नहीं हे, जो कि इस लोक, परलोकको स्वयं 
जानकर, साक्षातृकर (दुसरोंको) जतलावेगे। आदमी चार महाभृतोंका 
बना है । जब (वह) मरता हूँ, (शरीरकी) पृथिवी पृथिवीमे . . . .पानी 
पानीमे, .आ राग आगमे . . . .वायू वायुमे मिल जाते है। इन्द्रियाँ 
आकाशमे चली जाती हे । मृत पुरुषको खाटपर ले जाते हे । जलाने तक 
चिह्न जान पडते हे। (फिर) हड्डियाँ कवृतर(के रग)ती हो जाती है । 
आहुतियों राख रह जाती है । दाव (करो) यह मूर्खोका उपदेश है । जो कोई 
आास्तिकवादकी बात करते हे, वह उनका (कहना) तुच्छ (>-थोथा) 
भूठ है। मूर्ख हो चाहे पडित, शरीर छोडनेपर (सभी) उच्चछिन्न हो 
जाते हूँ, विनष्ट हो जाते हे; मरनेके बाद (कुछ) नही रहता।” 

यहाँ हमें अजितका दर्शन उसके विरोधियोके शब्दोमे मिल रहा है, 
जिसमे उसे बदनाम करनेकेलिए भी कोशिश जरूर की गईं होगी । श्रजित 
आदमीको चातुमेहाभौतिक (+-चारो भूतोका बता) मानता था । परलोक 
और उसकेलिए किए जानेवाले दान-पृण्य तथा आस्तिकवादकों वह भूठ 
समभता था, यह तो स्पष्ट है। किन्तु वह माता-पिता और इस लोकको 
भी नही मानता था यह गलत है । यदि ऐसा होता तो वह वेसी शिक्षा 
न देता, जिसके कारण वह अपने समयका लोक-सम्मानित सम्भ्रान्त 
श्राचारय माना जाता था, फिर तो उस्ते डाकुशो ग्रोर चोरोका आचार्य या 
सर्दार होना चाहिए था। 

अजितने अपने दर्शनमे, मालूम होता है, उपनिषद्के तत्त्वज्ञानकी 
भ्रच्छी खबर ली थी। सत्त्य तक पहुँचा (--सम्यगू-गत), तत्त्यप्राहढ 
ब्रह्मशानी कोई हो सकता है, यह माननेसे उसने इन्कार किया; एक जन्मके 
पाप-पुण्यको आदमी दूसरे जत्ममे इसी लोकमे श्रयवा परलोकमे भोगता 
हैं इसका भी खडन किया । 

उम्र भौतिकवादी होते हुए भी भ्रजित तत्कालीन साधृुश्रो जैसे कुछ 
सयम-सियमको मानता था, यह उक्त उद्धरणके झागे--त्रह्म चये, नंगा, मुडित 
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रहना, उकड़-तप करना, केश-दाढी नोचता--इस वचनसे मालूम होता 
है। किन्तु यह वचन छप्रो भ्र-बौद्ध तीर्थकरोंकेलिए एक ही तरह दृहराया 
गया है, और निगंठ नातपृत्तके (जैन-) मतमे यह बाते धर्मका भ्रग माती 
भी जाती रही हे, जिससे जान पड़ता हैं, त्रिपिटककों कठस्थ करनेवालोने 
एक तीर्यकरकी वातकों कठ करनेकी सुविधाकेलिए सबके साथ जोड 
दी--स्मरण रहे बुद्धके निर्वाणके चार सदियों बाद तक बुद्धका उपदेश 
लिखा नही गया था । 


२. मक्खलि गोशाल (१२३ दे? पूृ०) अकमेण्पतावादो 


मक्खलि (--मस्करी) गोशालका ज़िक्र बौद्ध और जैन दोनो पिटकोमे 
आता है। जैन पिटठक से पता लगता है, कि वह पहिले जैन मतका 
साधू था, पीछे उससे निकल गया। गोशालका जो चित्र वहाँ अकित 
किया गया है, उससे वह बहुत नीच प्रकृतिका ईर्ष्यालु, धर्मान्धि जान पडता 
है ।--उसने महावीर (--जैन-तीर्थकर, निगठ वातपृत्त)को जानसे मारवे- 
की कोशिश की; ब्राह्मण-देवताकी मूर्तिपर पेशाब-पाखाना किया, जिससे 
ब्राह्मणोने उसे कूटा भ्रादि आदि। किन्तु इसके विरुद्ध बौद्ध पिटक 
उसे बुद्धकालीन छे प्रसिद्ध लोकसम्मानित आचायोंमे एक मानता है, 
आजीवक सम्प्रदायके तीन आचार्यो (--निर्याताओ)--नन्द वात्स्य, कृुश 
साकृत्य और मक्खली भोशालमेसे एक बतलाता' हैँ'। वही यह भी 
पता लगता है, कि मक्खलि गोशाल (झ्राजीवक-) आ्राचार्य नंगे रहते, तथा 
कुछ सयम-नियमकी पाबन्दी भी करते थे। बुद्धके बुद्धत्व प्राप्त करनेके 
समय (५३७ ई० पू०में) आजीवक सम्प्रदाय मौजूद था, क्योकि वुद्ध- 
गयासे चलनेपर बोधि और गयाके बीच रास्ते उन्हें उपक नामक भ्राजीवक 
मिला था।' इससे यह भी पता लगता है, कि गोशालसे पहिले ननन्‍्द 


* सज्किस-विकाय, २३६ (मेरा हिन्दी अनुवाद, पृ० ३०४) 
* वहीं, ४६. ' सर० ति०, १॥३॥६ (अनुवाद, पृ० १०७) 
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बात्य और क्ृश साक्ृत्य आजीवक सप्रदायके आचार्य थे। 

मक्खलि गोशाल नामकी व्याख्या करनेकी भी पालीमे कोशिश की 
गई है, जिसमे मक्खलि--मा खलि--न गिर, गो शाल >-गोशालामे उत्पन्न 
बतलाया गया । पाणिनि (४०० ई० पू०)ने मस्करी शब्दकों गृहत्यागि- 
योकेलिए माना है। पालीकी व्याख्याकी जगह पाणिनिकी व्याख्या 
लेनेपर अर्थ होगा साध गोशाल' । 

दशन--गोशालके (आाजीवक ) दर्शनका जिक्र पालि-प्रिपिटकर्म कई 
जगह आया है, किन्तु सभी जगह उन्ही शब्दोकों दृहराया गया है ।-- 

“प्राणियो (+>सत्त्वों)के सक्‍लेश (-चित्त-मालित्य)का कोई हेतु +- 
कोई प्रत्यय नही। बिना हेतुके ही प्राणी सक्‍्लेशकों प्राप्त होते हे। 
प्राणियोकी (चित्त-)विशुद्धिका कोई हेतु ..नहीं। बिना हेतुके ... 
प्राणी विशुद्ध होते हे । बल नहीं, वीर्य नही, पुरुषकी दृढ़ता नहीं, पुरुष- 
पराक्रम नही (काम आते) । सभी सत्त्व, सभी प्राणी, सभी भूत, सभी जीव 
वश-बल-वीयेके बिना ही नियति (+--भवितव्यता)के वशमे छे श्रभिजा- 
तियों (+>जन्मो)मे सुख-दु ख अ्रनुभव करते हे । चौदह सौ हजार प्रमुख 
योतियाँ हे, (दूसरी) साठ सौ, (दूसरी) छे सौ। पॉच सौ कर्म है, 
(दूसरे) पाँच कम, . तीन कर्म, एक कर्म और झ्राधा कर्म । बासठ प्रति- 
पद्‌ (+-मार्ग ), बासठ अन्तरकल्प, छे अभिजातियाँ, झ्ाठ पुरुष-भूमियाँ, 
उन्नीस सौ आजीवक, उनचास सौ परिब्वाजक, उनचास सौ नागा-वास, 
बीस सौ इन्द्रियाँ, तीस सौ नरक, छत्तीस रजो (+>मलवाली)-धातु, सात 
सज्ञी (+-होशवाले) गर्भ, सात अ्र-सज्ञी गे, सात मिगठी गर्भ, सात देव, 
सात मनुष्य, सात पिशाच, सात स्वर, सात सौ सात पमुट (सन्गॉठ), 
सात सौ सात प्रपात, सात सौ सात स्वप्न ।. . ,और अस्सी लाख छोटे 
बडे कल्प है, जिन्हे मू और पडित जानकर भ्ौर भ्रनुगमन कर दु.खोका 
अ्रन्त कर सकते है । वहाँ यह नही है कि इस शील-बतसे, इस तप-बहा- 


' दीघ-नि०, ११२ (अ्रनुवाद, पृ० २०); बुद्धचर्या , पृ० ४६२, ४६३ 


पुर्ण काइयप ] भारतोय दर्शन डंघ& 


चर्यसे मे अपरिपक्व क्ंको परिपक्व करूँगा, परिपक्व कर्मको भोगकर 
(उसका) अन्त करूँगा | सुख श्रौर ढु ख द्रोण (+-नाप)से नपे हुए है। 
ससारमे घटना-बढना, उत्कष॑-अपकर्ष नही होता । जैसे कि सूतकी गोली 
फेकनेपर खुलती हुईं गिर पडती है, वसे ही मूखे मौर एडित दौडकर, आवा- 
गमनमे पडकर, दु खका अन्त करेगे ।” 

इससे जान पड़ता है, कि मक्खलि गोशाल (झ्राजीवक) पूरा भाग्य- 
वादी था, पुनजन्म श्ौर देवताश्ोको मानता था औौर कहता था कि जीवन- 


का रास्ता नपा-तुला है, पाप-पुण्य उसमे कोई अन्तर नही डालते । 


३-पूर्ण काश्यप (३२३ ३० पू७) अक्रियाबादो 


पूर्णकाइयपके बारेमे भी हम इससे भ्रधिक नही जानते, कि वह बुद्धका 
समकालीन एक प्रसिद्ध तीथंकर था । 

दर्शन--पूर्ण अच्छे बुरे कर्मोको निष्फल बतलाता था । किस्तु 
परलोकके सम्बन्धमे था, या इस लोकके, इसे वह स्पष्ट नहीं करता था । 
उसका मत इस प्रकार उद्धृत मिलता है --- 

“ (कर्म) करते-कराते, छेदन करते-कराते, पकाते पकवाते, शोक 
करते, परेशान होते, परेशान करते, चलते-चलाते, प्राण मारते, विना दिया 
लेते (>-चोरी करते), सेघ काटते, गाँव लूटते, चोरी-बटमारी करते, 
पंरस्त्रीगमन करते, भूठ बोलते भी पाप नहीं होता । छुरे जेसे तेज चक्र- 
द्वारा (काटकर) चाहे इस पृथिवीके प्राणियोका (कोई) मासका एक 
खलियान, मासका एक पुज (क्यो न) बना दे; तो (भी) इसके कारण 
उसको पाप नही होगा, पापका आगम नही होगा । यदि घात करते-कराते, 
काटते-कटवाते, पकाते-पकवाते, गगाके (उत्तर तीरसे) दक्षिण तीरपर 
भी (चला) जाये, तो भी इसके कारण उसको पाप नहीं होगा, पापका 
आगम नही होगा। दान देते-दिलाते, यज्ञ करते-कराते यदि गगाके 


! दीघ-निकाय, १२ (प्रनुवाद, पु० १६, २०) 
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उत्तर तीर भी जाये, तो इसके कारण उसको. पृण्य नहीं होगा, पृण्यका 
आगम नही होगा। दान-दम-सयमसे सत्त्य बीलनेसे न पृण्य हे न पृण्यका 
आगम हैं । 

पूर्ण काश्यपका यह मत परलोकरमे भोगे जानेवाले पाप-पुष्यके 
संबंध हीमे मालम होता है; इस लोकमे तो चोरी, हत्या, व्यभिचारका 
फल राजदडके रूपमे अनिवाय है, इसे वह जानता ही था | 


४-प्रक्नुध कात्यायन (४२३ दई० पू०) नित्त्यपदायवादो 


प्रकरथकी जीवनीके सबंधमे भी हम यही जानते है, कि वह बुद्धका 
ज्येष्ठ समकालीन प्रसिद्ध और लोकसम्मानित तीथंकर था | 

दशन--मक्खलि गोशालने भाग्यवादके कारण फलत शुभ कर्मोको 
निष्फल बतलाया था। पूर्ण काश्यप भी उन्हे निष्फल समभता था। प्रक्रृष 
कात्यायन हर वस्तुको भ्रचल, नित्य मानता था, इसलिए कोई कर्म वस्तु- 
स्थितिमे किसी तरहकी परिवत्तंन ला नही सकता, इस तरह वह भी उसी 
अकर्मण्यत्ावादप्र पहुँचता था । उसका मत इस प्रकार मिलता है--- 

“यह सात काय (समूह) अ-कृत--अक्ृृत जैसे--अ-निमित >न्अ्रनि- 
मित जैसे, अ-बध्य, कूटस्थ--स्तम्भ जैसे (अ्रचल) है, यह चल नही होते, 
विकारको प्राप्त नही होते; न एक दूसरेकों हानि पहुँचाते है, न एक दूसरे- 
के सुख, दु.,ख, या सुख-दु.खकेलिए पर्याप्त (--समर्थ) हैं। कौनसे सात ! 
पृथिवी-काय (+-पृथिवीतत्त्व) जल-काय, अग्ति-काय, वायु-काय, सुख, 
दुख और जीवन--यह सात ।. . . .यहाँ न (कोई) हन्ता है न घातयिता 
(<हनन करनेवाला), न सुननेवाला, न सुनानेवाला, न जानतेवाला, न 
जतलानेवाला। यदि तीक्ष्ण शस्त्रसे भी काट दे, (तों भी) कोई किसीको 
नही मारता। सातों कायोसे हटकर विवर (+-खाली जगह) मे वह शस्त्र 
गिरता है ।” 





* दीघ-निकाय, १२ (अनुवाद, पृ० २१) 
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प्रक्रूथ पृथिवी, जल, तेज, वायु इन चार भतों, तथा जीवन (--चेतना) 
के साथ सुख और दुःखको भी अ्रलग तत्त्व मानता था। इन तत्त्वोंके 
बीचमे काफी खाली जगह है. जिसकी वजहसे हमारा कडासे कडा प्रहार 
भी वही रह जाता है, और मूलतत्त्वको नही छू पाता । यह विचारधारा 
बतलाती है, कि दृश्य तत्त्वोंकी तहमे किसी तरहके अखडनीय सूक्ष्म ग्रशको 
वह मानता था, जो कि एक तरहका परमाणुवादसा मालूम होता है ।--खाली 
जगह या विवर (--श्राकाश)कों उसने आठवोँ पदार्थ नही माना। सुख 
और दु.खको जीवनसे स्वतत्र वस्तु मानना यही बतलाता है कि कर्मके निष्फल 
मान लेने पर उन्हें अकृत माने बिवा उसकेलिए कोई चारा नही था । 


. १-संजय बेलदिपुत्त (४२३ ह० पृ० ) अनेकान्तवादो 


सजय वेलट्टिपुत्त भी बुद्धका ज्येष्ठ समकालीत तीर्थंकर था । 

दशन--संजय वेलट्िपुत्त और निगठ नातपुत्त (--महावीर) दोनो 
हीके दर्शन अनेकान्तवादी है । फक इत्तना ही है, कि महावीरका जोर हाँ 
पर ज्यादा है और सजयका “नही” पर, जैसा कि सजयके निम्त वाक्य और 
महावीरके स्थाद्वादके मिलानेसे मालूम होगा--- 

“यदि आप पूछे,-- क्या परलोक है, तो यदि में समझता होऊं कि 
परलोक है तो आपको बतलाऊँ कि परलोक है । में ऐसा भी नही कहता, 
वैसा भी नही कहता, दूसरी तरहसे भी नही कहता। में यह भी नहीं कहता 
कि वह नही है! । में यह भी नहीं कहता कि वह नहीं नहीं है । परलोक 
नही है, परलोक नही नही है । परलोक है भी भर नही भी है। परलोक 
ते है और न नही है ।' देवता (--औपपातिक प्राणी) हे. . . । देवता 
नही हे, है भी और नही भी, न हे और न नही हे ।. . . .भच्छे बुरे कर्मके 
फल हे, नही है, हे भी और नही भी, न हे और न नहीं है । तथागत 
(<-मुक्तपुरुष) मरनेके बाद होते हे, नही होते है. --यदि मुझसे 


* दीघ-निकाय, १२ (प्रनुवाद, पृ० २२) 


हद 
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ऐड: 


ऐसा पूछे, तो में यदि ऐसा समझता होऊ ., तो ऐसा आपको कहूँ। 
में ऐसा भी नहीं कहता, वैसा भी नहीं कहता . . .. ” 

परलोक, देवता, क्पषफल और मृक्त-परुषके विपयमे सजयके विचार 
यहाँ उल्लिखित हें । अजितके विचारों तथा उपनिपद्मे उठाई शंकाझ्ोकों 
देखनेसे मालूम होता है, कि धर्मकी कल्पनाओपर सन्देह किया जाने लगा 

ओर यह सन्देह इस हद तक पहुँच गया था, कि अव उसके आचाये 
लोक-सम्मानित महापरुष माने जाने लगे थे। संजयका दर्शन जिस 
रूपमे हम तक पहुँचा हे, उससे तो उसके दर्णेनका अभिप्राय है, मानवकी 
सहज वुद्धिकों भ्रममे डाला जाये, और वह कछ निरचय न कर श्रान्त 
धारणाश्रोको भप्रत्यक्षरूपसे पुप्ट करे। 


६-बधसान सहावीर (५६९-४८५ दई० पृ०) सर्वेन्ञतावादों 


जैन धर्मके संस्थापक वर्घेमान ज्ञातृपुत्र (>-नातपृत्त) वुद्धेके सम- 
कालीन आचार्योमे थे। उनका जन्म प्राचीन वज्जी' प्रजातत्रकी राजधानी 
वेशाली मे लिच्छवियोकी एक जाखा ज्ञातृवंगमे बुद्धके जन्म (५६३ ६० 
पू०)से कूछ पहिले हुआ था । उनके पिता सिद्धार्थ गण-संस्था (--सीनेट) 

सदस्यों (--राजाओ) मेंसे एक थे। वर्षमानकी गादी, यणोदासे हुई थी 
जिससे एक लडकी हुईं | माँ-वापके मरतेके वाद ३० वर्षकी उम्रमे वर्धे- 
मानने गृहत्याग किया। १२ वर्ष तक गरीरकों सुखानेवाली तपस्थाश्रोंके 
बाद उन्होने केवल (->सर्वज्ञ)-पद पाया। तवसे ४२ वर्ष तक उन्होने 
अपने धर्मका उपदेश मध्यदेश (--युकतप्रान्तत और विहार)में किया। 
८४ वर्षकी उम्रमे पावा में उनका देहान्त हुआ मृत्युके समय महावीरके 


! जिला मुजफ्फरपुर, विहार।._ वत्तमान बसाढ़ (पठनासे २७ 
मील उत्तर)। 
कुसीनारा (कंसया) से चंद सौल उत्तर पपउर (जिला गोरखपुर)। 
परंपराको भूलकर पढना जिलाकी पावा नई कल्पना हूँ । 
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अनुयायियोमें भारी कलह उपस्थित हो गया था । 

तीर्थंकर वर्धभानकों जैन लोग वीर या महावीर भी कहते हे, वौद्ध 
उनका उल्लेख निगठ नातपृत्त (+>निग्नैथ ज्ञातृपत्र )के नामसे करते है । 

(१) शिक्षा--महावीरकी मुख्य शिक्षाकी बौद्ध त्रिपिटकमे इस 
प्रकार उद्घत किया गया हे--- 

(क) चातुर्याम संवर--“निर्ंथ (--जैन साधु) चार सबरो 
(नत्सयमों ) से संवृत्त (>-्ञ्राच्छादित, सयत) रहता हे। . (१) निर्भथ 
जलके व्यवहारका वारण करता है, (जिसमे जलके जीव न मारे जावे) , 
(२) सभी पापोका वारण करता है; (३) सभी पापोके वारण करनेसे 
बह पापरहित (>-धृतपाप) होता हे, (४) सभी पापोके वारणमे लगा 
रहता है। चूँकि निर्ग्रथ इन चार प्रकारके सवरोसे सवृत रहता हे, 
इसीलिए वह .गतात्मा (--अनिच्छुक), यतात्मा (सयमी) और 
स्थितात्मा कहलाता है ।” 

(ख) शारीरिक कर्मोकी प्रधानता--मज्मिम-निकायमे महावीर 
(ज्ञातृपुत्र )के शिष्य दीर्घ तपस्वीके साथ बुद्धका वार्तालाप उद्धृत किया गया 
है। इसमे दी्घ तपस्वीने कर्मकी जगह निग्रंथी परिभाषामे दंड' कहे जानेपर 
जोर देते हुए, कर्मो (--दडो)को काय-, वचन-, मन-दडोमे विभक्त करते 
हुए, काय-दड (कार्यिक कर्म )को सबसे 'महादोष-युकत” वतलाया है । 

(ग) तीथंकर सवज्ञ--तीर्थकर सर्वज्ञ होताहै, इसपर, जान पडता 
है, श्रारम्भ हीसे बहुत जोर दिया जाता था-- 

४ (तीर्थंकर) सर्वज्ञ, स्वदर्शी, सारे ज्ञान--दर्शनको जानते है ।---चलते, 
खडे, सोते, जागते सदा निरन्तर (उनको) ज्ञान>-दर्शन उपस्थित रहता है।* 


' देखो सामगामसुत्त (स० नि०, ३।१४; बुद्ध-चर्या, ४८१) 
“दीघ-नि० १२ (श्रनु०, १० २१) 

* स्र० नि०, २२६, बुद्धचर्या, पु० ४४५ 

* म० ति०, शराएं (अनुवाद, पृ० ५६) 
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इस तरहकी सर्वज्ञताका मजाक उड़ाते हुए बुद्धके शिष्य आनन्‍्दने 
कहा था -- 

४, एक शास्ता सर्वेज्ञ, सबवंदर्शी .. .होनेका दावा करते हूं. .. ., 
(तो भी) वह सूने घरमें जाते है, (वहाँ) भिक्षा भी नहीं पाते, कृककूर 
भी काट खाता है, चंड हाथी . . . . चंड घोड़े , , . .चंड-बेलसे भी सामना 
हो जाता हे। (स्वज्ञ होनेपर भी) स्त्री-पुरुषोंके नाम-गोत्रकों पूछते 
हैं, गाँ4-कस्बेका नाम और रास्ता पूछते हे । (आप सर्वज्ञ हें, फिर) 
क्यों पूछते है--पूछनेपर कहते ह--सूने घरमें जाना. . ..भिक्षा व 
मिलनी . . . . , कक्क्रका काटना, . . . .हाथी. . . . . घोड़ा. . . . . बेलसे 
सामना बदा था ..... 

(घ) शारीरिक तपस्या--शारीरिक कर्मपर महावीरका जोर था, 
उनका उससे शारीरिक तपस्यापर तो जोर देना स्वाभाविक था। इस 
शारीरिक तपस्या--मरणान्त अनशन, नंगे बदन रह शीत-उष्णकों सहता 
ग्रादि बातें जैन-आगमोंगें बहुत आरती हैं। जैन साधुप्नोंकी तपस्या और 
उसके ओऔचित्यका वर्णन त्रिपिटकर्में भी मिलता हे। बुद्धने महानाम 
शाक्यसे कहा था -- 

“एक समय महानाम ! में राज ग॒ ह में गृ श्र कू ट पर्वेतपर रहता था। 
उस समय बहुतसे निगंठ (--जैन साधु) ऋषिगिरिकी कालशिलापर खड़े 
रहने (का ब्रत) ले, श्रासन छोड़, तप (--उपक्रम) करते दुःख, कु तीज, 
वेदना भेल' रहे थे।. .. . (कारण पूछनेपर) विगंठोंने कहा-- निगगठ 
नातपृत्त (महावीर) सर्वज्ञ सर्वदर्शी .. . .हैं। वह ऐसा कहते है-: 
'तिंगंठो ! जो तुम्हारा पहिलेका किया हुआ कर्म है, उसे इस कड़वी, 
दृष्कर-क्रिया (+-तपस्या) से नाश करो, और जो यहाँ तुम काय-वचन-मनते 
संयम-युक्त हो, यह भविष्यकेलिए पापका न करना होगा। इस अकार 


' मु० नि०, २३६ (अनुवाद, पृ० ३०२) 
१ स० नि०, शश्ँ (अनुवाद, पृ० ४६) 
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तपस्या द्वारा पुराने कर्मोक्े भ्रन्त होने और नय्रे कर्नोके न करनेसे 
भविष्यमे चित्त निर्मल (>ज््रनाखव) हो जायेगा। भविष्यमे मल 
(न्आख़व) न होनेसे कमेका क्षय (हो जायेगा), कर्मेक्षयसे दु.ख-ख्य, 
दुःख-क्षयत्ते वेदनाका अय, वेदना-क्षयसे सभी दु.ख नष्ट हो जायेगे । 

वद्धने इसपर उन नि्ंठोसे पूछा, कि क्या तुम्हें पहिले श्रपना होना 
मालूम है ? क्या तुमते उस समय पापकर्म किये थे ? क्या तुम्हें मालूम 
हे कि इतना दुःख (>नपाप-फल) नप्द हो गया, इतना वाकी 
क्या मालूम है कि तुम्हे इसी जन्ममे पापका नाग और पृण्यका लाभ प्राप्त 
करना है ? इसका उत्तर तियंठोंने चहीमे दिया। इसपर वुद्धने कहा-- 

ऐसा होनेसे ही तो निगंठो ! जो दुनियामे रुद्र (--भयंकर), 

सूनरंगे हाथोंवाले, ऋरकर्मा मनृष्योंमे नीच है, वह निगंठोंमे साधु बनते 
है। निग्ठोंने फिर कहा-- गौतम ! सुखसे सुख प्राप्य नही हैँ, ढु.खसे 
सुख प्राप्य है।” 

--अर्थात्‌ गारीरिक दुख ही पाप हटाने और कंवल्य-सुल् प्राप्त 

करनेका मुख्य सावन है, ग्ह वर्षमानका विश्वास शा | 

(२) दशन--तप-संबम ही वर्धमानकी मूल शिक्षा मालूम होती 
उसमे दर्शनका अंश बहुत कम था; यदि था, तो यही कि पानी, मिट्टी, 
सभी जड़-»जड़ तत्त्व जीवोंसे भरे पड़े हे, मनष्यकी हर तरहकी हिसासे 
बचना चाहिए। इसीलिए उन्होंने जलके व्यवहार, तथा गमन-आगमन 
आदि सबसे भारी प्रतिवंध लगाया । इसीका परिणाम यह हुआ, कि जोतने, 
काटने, निराने--जैसे कामोंमें प्रत्यक्ष अगनित जीवोंकों मारे जाते देख, 
जेन लोग खेती छोड़ वेठे; और अ्ञाज वे प्राय. सभी वनिया-वर्गमे पाये 
जाते है ।--यूरोपमे यहुद्धियोने राजह्वरा खेतके भ्रधिकारसे वचित होनेके 
कारण नजव्रन्‌ वनिया-व्यवसाय स्वीकार किया। किन्तु भारतमे जतियोंने 
प्रपने धर्मसे प्रेरित हो स्वेच्छापू्वक वैसा किया। मनुष्योंकी एक भारी 
जमाअतको कैसे धर्म द्वारा उत्पादक-अ्मसे हटाकर पर परिश्रमापहारी 
बनाया जा सकता है, यहाँ यह इसका एक ज्वलंत उदाहरण है । 
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आगे चलकर जैनोंका भी एक स्वतत्र दर्शत बना, जिसपर आगे 
यथा स्थान लिखा जायेगा। आधुनिक जैत-दर्शनका आधार स्थादवाद! 
है, जो मालूम होता है सजय वेलट्विपुत्तके चार अग॒वाले भ्रनेकान्तवादको 
लेकर उसे सात अ्रगवाला किया गया है। सजयने तत्त्वो (--परलोक, 
देवता)के वारेमे कुछ भी निरचयात्मक रूपसे कहनेसे इन्कार करते हुए 
उस इन्कारकों चार प्रकार कहा है--- 
(१) है ?--नही कह सकता। 
(२) नही है ?--नहीं कह सकता । 
(३) है भी और नही भी ?--नही कह सकता । 
(४) न है और न नही है ?*--नही कह सकता। 
इसकी तुलना कीजिए ज॑नीके सात प्रकारके स्थाद्वादसे--- 
(१) है ?--हो सकता है (स्याद्‌ अ्रस्ति) 
(२) नही हे ”“--नहीं भी हो सकता है। (स्थाद नास्ति) 
(३) है भी और नही भी ?--है भी श्र नहीं भी हो सकता है 
(स्यादस्ति च नास्ति च) 
उक्त तीनो उत्तर क्या कहे जा सकते (+#वक्‍्तव्य है) ? इसका 
उत्तर जैन नहीं'मे देते हँ-- 
(४) स्थाद' (हो सकता है) क्या यह कहा जा सकता (--वक्तव्य) 
है ?-.-नही, स्याद्‌ अ्-वक्तव्य है । 
(५) स्याद्‌ अस्ति' क्या यह वक्तव्य है ” नही, स्थाद्‌ भ्रस्ति 
अवक्‍्तव्य है । 
(६) स्यथाद नास्ति' क्या यह वक्तव्य है ” नही, स्थाद नास्ति' 
श्रवक्‍तव्य है। 
(७) स्थाद्‌ अस्ति च नास्ति च' क्या यह वक्तव्य हे ” नही, 
स्थाद्‌ अ्रस्ति च नास्ति च' अ्र-वक्तव्य है । 
दोनोके मिलानेसे मालूम होगा कि जैनोने सजयके पहिलेवाले तीन 
वाक्यो (प्रश्न और उत्तर दोनो)को श्रलग करके अपने स्याह्वादकी छे 
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भगियाँ बनाई है, और उसके चौथे वाक्य “न हैँ और न नहीं है को 
छोड़कर, स्थाद' भी अवक्तव्य है यह सातवाँ भंग तैयार कर अपनी 
सप्तभंगी पूरी की । 

उपलब्ध सामग्रीसे मालूम होता है, कि सजय अपने अनेकान्तवादका 
प्रयोग--परलोक, देवता, कर्मफल, मुक्त पुरुष जैसे--परोक्ष विषयोपर 
करता था। जैन सजयकी युक्तिको प्रत्यक्ष वस्तुओंपर भी लागू करते हे । 
उदाहरणाथ सामने मौजूद घटकी सत्ताके वारेमें यदि जेन-दरशेनसे प्ररन 
पूछा जाये, तो उत्तर निम्न प्रकार मिलेगा-- 


(१) 
(२) 
(रे) 


(७) 


घट यहाँ हे ?--हो सकता हैँ (>-स्याद्‌ अस्ति) । 

घट यहाँ नही हे ”--नही भी हो सकता है (>-स्याद वास्ति) । 
क्या घट यहाँ है भी और नही भी है १--है भी और नही 
भी हो सकता है (>-स्याद्‌ अस्ति च॑ नास्ति च) । 

हो सकता है (>स्पाद) क्या यह कहा जा सकता 
(>-वक्तव्य) है ?--नही, स्याद' यह अ-वक्‍्तव्य हैँ । 

घट यहाँ हो सकता है' (--स्यादस्ति) क्या यह कहा जा 
सकता है ?--नहीं घट यहाँ हो सकता हे, यह नहीं कहा 
जा सकता । 

घट यहाँ नही हो सकता है' (+-स्थाद्‌ नास्ति) क्या यह कहा 
जा सकता है ?--नही, घट यहाँ नही हो सकता, यह नही 
कहा जा सकता । 

घट यहाँ 'हो भी सकता है, नहीं भी हो सकता हे, क्या यह 
कहा जा सकता है ? नही, घट यहाँ हो भी सकता है, नहीं 
भी हो सकता हैँ, यह नही कहा जा सकता । 


इस प्रकार एक भी सिद्धान्त (>-वाद)की स्थापना न करना, जो 
कि संजयका वाद था, उसीको संजयके भ्रनुयाथ्ियोके लुप्त हो जानेपर, 
जैनोने अ्रपना लिया, और उसकी चतुर्भगी न्यायकों सप्तभगीमे परिणत 


कर दिया । 


३२ 
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$ ३. गौतम बुद्ध ( ५६३-४८३ ई० पू० ) 


दो सदियों तकके भारतीय दाशेनिक दिमागोके जबर्दस्त प्रयासका 
अन्तिम फल हमें बुद्धके दशेन--क्षणिक श्रनात्मवाद--के रूपमे मिलता 
है। आगे हम देखेगे कि भारतीय दर्शनधाराञ्रोमे जिसने काफी समय 
तक नई गवेषणाश्रोंकों जारी रहने दिया, वह यही धारा थी ।--नागा- 
जुन, अ्सग, वसुबंधू, दिड़नाग, 'धर्मकीति,--भारतके श्रप्नतिम दाशनिक 
इसी धारामे पैदा हुए थे। उन्हीके ही उल्दिष्ट-भोजी पीछेके प्राय. सारे 
ही दूसरे भारतीय दार्शनिक दिखलाई पडते हे । 


१, जीवनी 


सिद्धार्थ गौतमका जन्म ४६३ ई० पृ०के श्रासपास हुआ था। उनके 
पिता शुद्धोदनको शाक्योंका राजा कहा जाता है, किन्तु हम जानते है 
कि शुद्धोदनके साथ-साथ भह्िय और दण्डपाणिकों भी शाक्योका 
राजा कहा गया; जिससे यही अर्थ निकलता है कि शाक्योके प्रजातत्रकी 
गण-संस्था (+-सीनेट या पार्लामेट ) के सदस्योको लिच्छविगणकी भाँति 
राजा कहा जाता था। सिद्धार्थकी माँ मायादेवी अपने मैके जा रही थी, 
उसी वक्‍त कपिलवस्तुसे कुछ मीलपर लुम्बिनी' नामक शालवनमे सिद्धार्थ 
पैदा हुए। उतके जन्मसे ३१८ वर्ष बाद तथा अपने राज्याभिषेकके बीसवे 
साल अभ्रशोकने इसी स्थानपर एक पाषाण स्तम्भ गाडा था, जो अब भी वहाँ 
मौजूद है । सिद्धार्थके जन्मके सप्ताह बाद ही उनकी माँ मर गईं, भर 
उतके पालन-पोषणका भार उनकी मौसी तथा सौतेली माँ प्रजापती 


* चुल्लवग्ग (विनय-पिठक) ७, (“बुद्धचर्या, पृ० ६०) 

* सज्किनिकाय-अदुकथा, १२८ 

) धत्तमान रुम्मिनदेई, नेपाल-तराई (नौतनवा-स्टेशनसे ८ मील 
परचम) । 


गौतम बुद्ध ] भारतीय दर्शन ४६६ 


गौतमीके ऊपर पडा। तरुण सिद्धार्थंको ससारसे कूछ विरक्त तथा अधिक 
विचार-मग्न देख, शुद्धोदेनकों डर लगा कि कही उनका लड़का भी 
साधुश्रोके बहकावेमे श्राकर घर न छोड जाये, इसकेलिए उसने पडोसी 
कोलिय गण (-प्रजातत्र)की सुन्दरी कन्या भद्रा कापिलायनी (या 
पद्योधरा ) से विवाह कर दिया। सिद्धां कुछ दिन और ठहर गये, और 
इस बीचमें उन्हें एक पत्र पैदा हुआ जिसे अपने उठते विचार-चद्रके 
ग्रसनेके लिए राहु समझ उन्होने राहुल नाम दिया। वृद्ध, रोगी, मृत 
और प्रब्नजित (--सन्यासी )के चार दृश्योको देख उनकी ससारसे विरक्ति 
पक्की हो गई, और एक रात चुपकेसे वह घरसे निकल भागे। इसके वारेमे 
बुद्धने स्वयं चुनार (--सुसुमारगिरि)मे वत्सराज उदयके पुत्र वोधिराज- 
कृमारसे कहा था--- 

“राजकुमार | बुद्ध होनेसे पहिले. .. .मुभे भी होता था-- 
'सुखमे सुख नहीं प्राप्त हो सकता, दु.खमे सुख प्राप्त हो सकता है ।' 
इसलिए. ,में तरुण बहुत काले केशोवाला ही, सुन्दर यौवनके साथ, 
प्रथम वयसमे माता-पिताकों अ्रश्रुमुख छोड़ घरसे . , . ,प्रश्नजित हुआ । 

, - (पहिले) भ्रालार कालाम (के पास) . . . .गया।. . . . 
आ्रालार कालामने कुछ योगकी विधियाँ बतलाईं, किन्तु सिद्धार्थकी 
जिज्ञासा उससे प्री नही हुई। वहाँसे चलकर वह उहक रामपृत्त (--उद्रक 
रामपुत्र )के पास गये, वहाँ भी योगकी कुछ बात सीख सके; किन्तु उससे 
भी उन्हें सन्‍्तोष नहीं हुआ । फिर उन्होंने वोधगयाके पास प्राय" छे 
वर्षो तक योग भौर भ्रनशनकी भीपण तपस्या की । इस तपस्याके बारे- 
में वह खुद कहते है -- 

“भेरा शरीर (दुर्बंलता)की चरमसीमा तक पहुँच गया था। जैसे , 

आसीतिक (अस्सी सालवाले)की गाँठे. ..वैसे ही मेरे भग 


* सज्किम-निकाय, २।४॥५ (अ्रनुवाद, पु० ३४५) 
“वही, पृ० ३४८ 





3 जा 
२०० दशेव-दिग्दशेद [ ऋष्णय १४६ 
प्रत्यंग हो गए थे।. . . .जेसे ऊटका पर देसे ही मेरा कत्हा हो गया घा । 








ता बही सहराकर मर पड़ता । जहू 


गादकों लकी. ज ससलता 3» मी क 3.०. पी किलर लक ह्ह्जेः 
गबको ससलता तो. . . .कायासे उड़ी त्ः 


जप कोई स्ट्न्ट 5 
सनृष्य. . . .कहते--अमण यौतस काला 8 कोई, . .  कहए--+ 
हि ेः 











.  - काला नही स्थाम ।. . . .कोई. . . .कहते-- . . . .मंग्रव्य 
है । मेरा वैसा परिशुद्ध, गोरा (+परिअवद्ात) उमडेका रंय वष्ट हो 
गया था।... . 

४. & लेकिन. . . .मेने इस (तपफत्या). .. से उद् चरम... 


दर्शव, . . .को न पाया। (तब विचार हुआ) बोदि(>रज्ाव)केलिए 
; मुझे 





क्या कोई हि 3 6 5 25 जैसे पिता 
क्या कोई दूसरा जाये हुं है ... .तब मुझे हुझआा-- . . . -भर्त पत्ता 
छादयाके ज्वफिन्टन- 


हि 
श 


न्‍-शुद्धोदव ) शाक्यके खेतपर जामनकोी 
घ्याचको देहार 
प्रथम ध्यावको गुप्त हो विहार किया था 
हो।.... (किस्तु) इत्त प्रकारक्की अत्यन्त झृश पतली झकायाते बह 
(ध्यान-)चुख मिलता सुकर वही है 
5». परवपााबममया पातद्ध स्ट 
दल-बात--अहंग करन लगा।. . . .उत्त समय सर पांच 4३३ 














। 
अिललकसकरपध्र्नन, अर ०“ फक हा दो 
रहा करते धे।. . . .जब में स्थल झाहार. . . .प्रहय करत देगा) ह। 
32528 ») 
वह पाँचों भिक्ष॒.. . .उद्ासीव हो चले गये ।. . . 


कप 


बास्सं अमल... फलमकरन्‍यदननक लत. 


डा, 2 जम पर १४०५ घन 
झायेकी जीवनयात्ाके बारेसे इद्ध झत्यव 


हा 
| 


*स० ति०, शरहे३ (झनुदाद, पृ० १०१) 


। 


गोतम बुद्ध | भारतीय दर्शन ५०१ 


“मैत्रे एक रमणीय भूभागमे, वनखडमे एक नदी (--निरजना)कों 
वहते देखा। उसका घाट रमणीय और उ्वेत था। यही ध्यान-योग्य स्थान 
है, (सोच) वहाँ बैठ गया। (श्रौर) . जन्मनेके दुष्परिणामकों 
जान. . अनुपम निर्वाणकों पा लिया. मेरा ज्ञान दर्णन(प८ 
साक्षात्कार) वन गया, मेरे चित्तकी मुक्ति ग्रचल हो गई, यह अन्तिम 
जन्म है, फिर भ्रव (दूसरा) जन्म नही (होगा) |” 

सिद्धार्थंका यह ज्ञान दशेन था--दु ख है, दु खका हेतु (--समुदय), 
दु खका निरोध-(--विनाश) है और दुःख-निरोबका मार्ग। जो 
धर्म (--वस्तुए घटनाएं) हे, वह हेतुसे उत्पन्न होते है। उनके हेतुको, वुद्धने 
कहा । और उनका जो निरोध हू (उसे भी), ऐसा मत रखनेवाला 
महा श्रमण ।* 

सिद्धार्थने उनतीस सालकी आयु (५३४ ई० पूृ०)मे घर छोडा | 
छे वर्ष तक योग-तपस्या करनेके वाद ध्यान और चिन्तन द्वारा ३६ वर्षकी 
आय (५२८ ई० पूृ०)मे बोधि (>-जान) आप्त कर वह बुद्ध हुए। फिर 
४५ वर्ष तक उन्होने अपने धर्म (“दर्शेन)का उपदेश कर ८२ वर्षकी 
उम्रमे ४८३ ई० प्‌०मे कसीनारा मे निर्वाण प्राप्त किया । 


२, साधारण विचार 
बुद्ध होनेके वाद उन्होंने सबसे पहिले अपने ज्ञानका अविकारी उन्हीं 
पाँचो भिक्षुओकीं समझा, जो कि अनगन त्यागनेके कारण पतित समझ 
उन्हे छोड़ गये थे। पता लगाकर वह उनके श्राश्म ऋषि-पतन मुगदाव 
(सारनाथ, वनारस) पहुँचे। वुद्धका पहिला उपदेश उसी घंकाकों हटानेके 
लिए था, जिसके कारण कि अनगन तोड़ आहार आरम्भ करनेवाले गौतम- 


* “ये धर्मा हेतुप्रभवा हेतूं तेषां तथागतो ह्यवदद । 
तेषां च यो निरोध एवंवादी महाश्रमणः (” 
* कसया, जिला गोरखपुर। 


४०२ दर्शन-दिग्दशंत [ अध्याय १५ 
को वह छोड़ आये थे। बद्धने कहाँ--- 
'भिक्षत्रों ! इत दो अतियों (+>-चरम-पंचों)को. . . .चही सेवन 


करना चाहिए |--(१) . . . .काम-चुल्लमे लि होता; . .. . (२ 
शरीर पीड़ामें लगता |--हन दोनों अतियोंकों छोड़. . . . (में) 
करानेवाला 


नम 


-/ ७.२ 


शः 
पं 
। # : 
४. 4 
नज्जत 
2, 
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. शान्ति (देने)वाला है ।.. . .वह (मध्यम-नागे) यही 

न्‍|श्रेष्ठ) अष्टागिक (--न्राठ अंगोंवाला ) मा है, जैसे कि---ठीक दृष्टि 
(न्न्द्शन), ठीक संकल्प, ठीक वचन, ठीक कर्म, ठीक जीविका, ठीक 
प्रयत्न, ठीक स्मृति और ठीक समाधि ।. . . . 


(१) चार आये-सत्त्य-- 
दु.ख, दुःख-समुदय (०हेतु), ढु.ल निरोध, दु.खतिरोधगामी मार्ग-- 


जिनका जिक्र अभी हम कर चुके हे, इन्हे दुद्धने झाय॑-सत्त्य--शेष्ठ त्तच्चा- 
इया--ऋहा हर || 

क, दुःख-सत्त्य की व्याल्या करते हुए बुद्धने कहा है-- जन्म भी 
दु.ख है, वृढापा भी ढु.ख है, मरण. . . .शोक-दुदवत---मतकी खिचता-- 
हेरानयी दुख हेँ। अ-प्रियसे संयोग, प्रियत्ते वियोग भी दुःख हैं, इच्छा 
करके जिसे नहीं पाता वह भी दुख हूँ। संक्षेप्रे पाँचों उपादान र्कत्य 
दु.ख है ।* 

(पाँच उपादान स्कंघ)--हूप, वेदना, संभा, संस्कार, विज्ञान-- 
यही पाँचों उपादान स्कंघ हे । 

(2) रूप--चारों महामूत--पृथिवी, जल, वायु, अग्वि, यह 
रूप-उपादान स्कंध हे । 


! धवर्ंचक्प्रवत्तत-सुत्र/--संयुत-निकाय श्शरा१ ( बुद्धचर्या + 
पृ० २३) 
* महासत्तिपट्टान-सुत्त (दीघ-निकाय, २६) 


गौतम बुद्ध ] भारतीय दहोन ५०३ 


(9) वेदना--हम वस्तुओं या उनके विचारके सम्पर्कमे श्रानेपर 
जो सुख, दुख, या न सुख-ढुखके रूपमे अनुभव करते हे इसे ही वेदना 
स्कथ कहते हे । 

(८) संज्ञा--वेदनाके बाद हमारे मस्तिष्कपर पहिलेसे ही भ्रकित 
सस्कारों द्वारा जो हम पहिचानते हे--यह वही देवदत्त हे, इसे संज्ञा 
कहते है । 

(0) संस्कार--रूपोकी वेदनाश्रो और सज्ञाओका जोसस्कार 
मस्तिष्क पर पडा रहता है, और जिसकी सहायतासे कि हमने पहि- 
चाना--यह वही देवदत्त है, इसे सस्कार कहते हे । 

(८) विज्ञान--पेतना या मनको विज्ञान कहते हे । 

ये पाँचो स्कंध-जब व्यवितिकी तृष्णाके विषय होकर पास आते हे, तो 
इन्हे ही उपादान स्कंध कहते है। बुद्धने इन पॉचो उपादान-स्कधोकों दु ख- 
रूप कहा है । 

ख. दुःख हेतु--ढ.खका हेतु क्या है ? तृष्णा--काम (भोग)की तृष्णा, 
भवकी तृष्णा, विभवकी तुष्णा | इच्द्रियोके जितने प्रिय विषय या काम हे, 
उन विषयोके साथ सपक, उनका ख्याल, तृष्णाकों पैदा करता है। “काम 

(#-प्रिय भोग)केलिए ही राजा भी राजाओसे लड़ते हे, क्षत्रिय भी 
क्षत्रियोंसे, ब्राह्मण भी ब्राह्मणोसे, गृहपति (--बेश्य) भी गृहपतिसे, माता भी 
पुत्रसे, पत्र भी मातासे, पिता पुत्रसे, पुत्र पितासे, भाई भाईसे, बहिन भाईसे, 
भाई बहिनसे, मित्र मित्रसे लडते है । वह आपसमे कलह-विग्रह-विवाद करते 
एक दूसरेपर हाथसे भी, दंडसे भी, शस्त्रसे भी आ्राक्रमण करते हे । वह 
(इससे) मर भी जाते हे, मरण-समान दु खको प्राप्त होते हे ।”' 

ग॒, दुःख-विनाश--उसी तृष्णाके भ्रत्यन्त निरोध, परित्याग 
विनाशको दु,ख-निरोध कहते हे । प्रिय विषयो और तद्विषयक विचारो- 
विकल्पोसे जब तृष्णा छूट जाती है, तभी तृष्णाका निरोध होता है । 





 सज्मिस-निकाय, ११४३े 


प्०४ दर्शन-दिग्दशेन [ श्रध्याय १५ 


तृष्णाके नाश होनेपर उपादान (>-विषयोके संग्रह करने) का निरोध 
होता है। उपादानके निरोधसे भव (+>लोक)का नमिरोध होता है, भव 
निरोधसे जन्म (>--पुनर्जत्म)का निरोध होता है। जन्मके निरोधसे 
बुढ़ापा, मरण, शोक, रोना, दु ख, मनकी खिलन्नता, हरानगी नष्ट हो जाती 
है। इस प्रकार दु खोका निरोध होता है । 

यही दु खनिरोध बुद्धके सारे दशनका केन्द्र-विन्दु है । 

घ. दुःख-विनाशका मागे--दुख निरोधकी श्रोर ले जानेवाला 
मार्ग क्‍या है ?--आ्राये श्रष्ठांगिक सार्ग जिन्हे पहिले गिना आए हू। 
आर्य-अष्टामिक मार्गकी आठ बातोकों ज्ञान (+प्रज्ञा), सदाचार 
(+-शील) और योग (समाधि) इन तीन भागों (>-स्कृधोमे) बॉट- 


नेपर वह होते हे-- 2 जा 5 हे 
७ ८७८ 

(क) ज्ञान जब वक  ष हु ्औ 

छ 

आर पक च 

(ठीक वचन घ्श्द्ू३ 

(ख) शील  (ठीककर्म 2 व 

[ ठीक जीविका ०८६० हर 

जा गए न 

| ठीक प्रयत्न बहुद मे 

(ग) समाधि (ठीकस्मृति # ४ थह ० 

(ठीक समाधि हि ५०७ ६ ९०9 . हि 

(के) ठीक ज्ञोव-- ५ ््‌ ५5 


(2) ठीक (+-सम्यग्‌) दृष्टि--कायिक, वाचिक, मानप्रिक, भर्ले 
बुरे कर्मोके ठीक-ठीक ज्ञानकों ठीक दृष्टि कहते हे। भले बुरे कर्म इस 
प्रकार हँ--- 


बुरे कर्म भले कर्म 

(१. हिसा ग्र-हिसा 
कायिक (२. चोरी भ्र-चोरी 

[३ (यौन) व्यभिचार अनव्यभिचार 
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। ४ मिथ्याभाषण अ-मिथ्याभाषण 
५. चुगली न-चुगली 
वाचिक 2 
| ६- कटुभाषण प्र-कटुभाषण 

७, बकवास न-बकवास 

८ लोभ प्र-लोभ 
मानसिक 4 € प्रतिहिसा अ-प्रतिहिसा 

१० भूठी धारणा न-भूठी धारणा 


दुख, हेतु, निरोध, मार्गका ठीकसे ज्ञान ही ठीक दृष्टि (--दर्शन) 
कही जाती है । 

(9) ठीक संकल्प--राग-, हिसा-, प्रतिहिसा-रहित सकत्पकों ही 
ठीक सकलप कहते हे । 

(ख) गैक आचार-- 

(2) ठीक वचन--भूठ, चुगली, कटुभाषण और बकवाससे रहित 
सच्ची मीठी बातोका बोलना । 

(0) ठौक कर्म--हिसा-चोरी-व्यभिचार-रहित कर्म ही ठीक कर्म 
हैँ। 

(८) ठीक ज्ञीविका--भूठी जीविका छोड सच्ची जीविकासे शरीर- 
यात्रा चलाना । उस समयके शासक-शोषक समाजद्वारा अनुमोदित सभी 
जीविकाओमे सिर्फ प्राणि हिंसा सबधी निम्व जीविकाश्रोकों ही बुद्धने भूठी 
जीविका कहा-..- 

“हथियारका व्यापार; प्राणिका व्यापार, मासका व्यापार, मथका 
व्यापार, विषका व्यापार ।” | 

(गे) ठीक स्माधि-- 

(2) ढौक प्रवत्त (>>व्यायाम)--इच्द्ियोपर सयम, बुरी भाव- 
नाओंकों रोकने तथा अच्छी भावनाग्रोके उत्पादनका प्रयत्त, उत्पन्न अच्छी 





* झंगत्तर-निकाय, ५ 


१०६ दर्शन-दिदर्शेन | श्रष्याय १४ 


भावनाभोकों कायम रखनेका प्रयत्तन--पे ठीक प्रयत्त हे । 

(9) ठीक स्मृति--काया, वेदवा, चित्त और मनके धर्मोकी ठीक 
स्थितियों--उनके मलिन, क्षण-विध्वसी भ्रादि होने--का सदा स्मरण 
रखना । 

(८) ठीक समाधि--चित्तकी एकाग्रताकों समाधि कहते हें”।' 
ठीक समाधि वह है जिससे मनके विक्षेपोंकों हटाया जा सके। बुद्धकी 
शिक्षाश्रोंकोी अत्यन्त संक्षेपमें एक पुरानी गाथामे इस तरह कहा गया हे--- 

“सारी बुराइयोंका न करना, और अच्छाइयोंका संपादन करना; 
अपने चित्तका संयम करना, यह बुद्धकी शिक्षा है ।” 

अपनी शिक्षाका क्या मुख्य प्रयोजन है, इसे बुद्धने इस तरह बत- 
लाया है... 

“मिक्षुओ ! यह ब्रह्मचर्य (->भिक्षुका जीवन) न लाभ-सत्कार-प्रशंसा 
केलिए है, न शील' (--सदाचार)की प्राप्तिकेलिए, न समाधि प्राप्तिके 
लिए, न ज्ञान"-दर्शनकेलिए है। जो वे अझ्टूट चित्तकी मुक्ति है, 
उसीकेलिए . . . . यह ब्रह्मचयें है, यही सार है, यही उसका अन्त हैं । 

बुद्धेके दाशेनिक विचारोंको देनेसे पूरे उनके जीवनके बाकी भ्रशकों 
समाप्त कर देना ज़रूरी है । 

सारनाथमे अपने धर्मका प्रथम उपदेश कर, वही वर्षा बिता, वषकि 
अ्रन्तमे स्थान छोड़ते हुए प्रथम चार मासोंमे हुए श्रपने साठ शिष्योंको 
उन्होंने इस तरह संबोधित किया--- 

'भिक्षत्रों! बहुत जनोंके हिंतकेलिए, बहुत जनोंके सुखकेलिए, 
लोकपर दया करनेकेलिए, देव-मनुष्योंके प्रयोजन-हित-सुखकेलिए विचरण 
करो। एक साथ दो मत जाओ | . . . . मैं भी. . . .उस्वेला . . .सेचानी- 
ग्राममें.. धर्मं-उपदेशकेलिए जा रहा हूँ ।” 





* झ० नि०, शीट. ' स० नि०, १३६ 
* संयुतत्त-नि०, ४१४ 
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इसके बाद ४४ वर्ष । बुद्ध जीवित रहे। इन ४४ वर्षोके बरसातके तीन 
भासोंकों छोड़ वह बराबर विचरते जहाँ-तहाँ 5हरते लोगोंको अपने धर्म और 
दरशनका उपदेश करते रहे ।* बुद्धने बुद्धत्व प्राप्तिके बादकी ४४ बरसातोको 
निम्त स्थानोंपर बिताया था-- 
स्थान ई०१० । स्थान ई०पृ० 
(लुबिनी जन्म ५६३) बीच ) ५१७ 
(बोधगया बुद्धत्व मे ५२८) | १३ चालिय पव॑त (विहार) ५१६ 
१, ऋषिपतन (सारनाथ) ५२८ | १४. श्रावस्ती (गोंडा) ५१५ 


२-४ राजगृह ५२७-२५ | १४. कपिलवस्तु ५१४ 
५. वेशाली ५२४ | १६ आलवी (शभ्ररवल) ५१३ 
६ मंकूल पर्वत (विहार) ५२३ | १७ राजगृह ५१२ 
७ .., (त्रयस्त्रिश २) ४२२ | १८. चालिय पर्वत ५११ 
८. सुसुमारगिरि(--चुनार)५२१ | १६ चालिय पव॑त ५१० 
६ कौशाम्बी (इलाहाबाद) ५२० | २०. राजगृह ५०६ 
१०. पारिलेयक (मिर्जापुर) ५१६ | २१-४५. श्रावस्ती १०प-४ंघड 
११. नाला (विहार) ५१८ | ४६ वैशाली ४यरे 
१२. वेरजा (कन्नौज-मथुराके (कुसीनारामे निर्वाण ४८५३) 


उनके विचरणका स्थान प्राय सारे युक्त प्रात्तत और सारे विहार 
तक सीमित था। इससे बाहर वह कभी नही गये। 

(२ ) जनतंत्रवाद-- 

हम देख चुके है, कि जहाँ बुद्ध एक ओर अत्यन्त भोग-मय जीवनके 


विरुद्ध थे, वहाँ दूसरी ओर वह शरीर सुखानेकों भी मूंता समभते थे। 
कर्मकाड, भक्तिकी श्रपेक्षा उनका भुकाव ज्ञान भर बुद्धिवादकी ओर 





* बुद्धाष जीवन भर मुख्य-मुख्य उपदेश्षोंकों प्राचीनतम सामग्रीके 
आाधारपर मेने “बुद्धचर्या'में संगृहीत किया है। 
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ज्यादा था। उनके दर्शनकी विशेषताकों हम अभी कहनेवाले हे। इन 
सारी बातोके कारण अपने जीवनमे और बादमे भी बुद्ध प्रतिभाशाली 
व्यक्तियोकों आकर्षित करनेमे समर्थे हुए। मगधके सारिपृत्र, मौद- 
गल्यायन, महाकाइ्यप ही नही, सुदूर उज्जेनके राजपुरोहित महा- 
कात्यायन जैसे विद्वान्‌ ब्राह्मण उनके शिष्य बने जिन्होंने ब्राह्मणोंके धर्म 
और स्वार्थके विरोधी बौद्धधर्मके प्रति ब्राह्मणोमे कट्ता फैलने--खासकर 
प्रारभिक सदियोगे--से रोका । मगधका राजा विविसार बुद्धका अनुयायी 
था। कोसलके राजा प्रसेनजित्‌ को इसका वहुत अ्भिमान था कि बुद्ध भी 
कोसल क्षत्रिय हे और वह भी कोसल क्षत्रिय । उसने वद्धका और नजदीकी 
बननेकेलिए शाक्यवशकी कन्याके साथ ब्याह किया था। शाक्य- 

- लिच्छवि-प्रजातत्रोमें उनके भ्रनुयायियोंकी भारी सख्या थी। 
बुद्धका जन्म एक. प्रजातत्र (शाक्य) में हुआ था, और मृत्यु भी एक प्रजातंत्र 
(मल्ल) हीमे हुई। प्रजातत्र-प्रणाली उनको कितनी प्रिय थी, यह इसीसे 
मालूम है, कि अजातशत्र॒ुके साथ अच्छा सबध होनेपर भी उन्होंने उसके 
विरोधी वेशालीके लिच्छवियोकी प्रशसा करते हुए राष्ट्रके श्रपराजित 
रखनेवाली निम्न सात बाते वतलाई -- 

(१) बराबर एकत्रित हो सामूहिक निर्णय करना, (२) (विणयके 
अनुसार) करत्तव्यको एक हो करता, (३) व्यवस्था (--कानून और 
विनय) का पालन करना, (४) वृद्धोका सत्कार करता; (१५) स्ट्रियों- 
पर जबदंस्ती नहीं करना, (६) जातीय धर्मका पालन करना, 
(७) धर्माचार्योका सत्कारकरता । 

इन सात बातोमें सामूहिक निर्णय, सामूहिक कत्तंव्य-पालन, स्त्री- 
स्वातंत्य प्रगतिके श्रनुकुल विचार थे; किन्तु बाकी बातोंपर जोर देना यही 
वतलाता है, कि वह तत्कालीन सामाजिक व्यवस्थामे हस्तक्षेप वही करना 


! देखो, महापरिनिव्वाण-सुत्त (दी० नि०, १३), “बुद्धचर्या , पृष्ठ 
ह॥ै१००१२ 
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चाहते थे। वैयक्तिक तृष्णाके दृष्परिणामको उन्होंने देखा था। दु खोंका 
कारण यही तृष्णा है । दु खोंका चित्रण करते हुए उन्होने कहा था -- 

“चिरिकालसे तुमने, .माता-पिता-पुत्र-दुहिताके मरणको सहा, 
भोग-रोगकी श्राफतोको सहा, प्रियके वियोग, अप्रियके सयोगसे रोते ऋन्‍्दन 
करते जितना आँसू तुमने गिराया, वह चारो समुद्रोके जलसे भी ज्यादा है ।” 

यहाँ उन्होने दु ख भ्रौर उसकी जडकों समाजमें न रुयाल कर व्यक्तिमे 
देखनेकी कोशिश की । भोगकी तृष्णाकेलिए राजाओ, क्षत्रियो, ब्राह्मणो, 
वेश्यो, सारी दुनियाकों भगडते मरते-मारते देख भी उस तृष्णाकों व्यक्तिसे 
हठानेकी कोशिश की । उनके मतानुसार मानों, कॉटोसे बचनकेलिए 
सारी पृथिवीकी तो नही ढाँका जा सकता है, हाँ, अपने पैरोको चमडेसे ढाँक 
कर कॉटोसे बचा जा सकता है | वह समय भी ऐसा नही था, कि बुद्ध 
जैसे प्रयोगवादी दाशनिक, सामाजिक पापोको सामाजिक चिकित्सासे दूर 
करनेकी कोशिश करते | तो भी वेयक्तिक सम्पत्तिकी बुराइयोंको वह 
जानते थे, इसीलिए जहाँ तक उनके अपने भिक्षु-सघका सबंध था, उन्होने 
उसे हटाकर भोगमे पूर्ण साम्यवाद स्थापित करना चाहा। 


(३) दु।ख-विनाश-सार्गकी त्रटियाँ-- 


बुद्धका दर्शन घोर क्षणिकवादी हूँ, किसी वस्तुको वह एक क्षणसे 
अधिक ठहरनेवाली नहीं मानते, किन्तु इस दृष्टिको उन्होंने समाजकी 
आशिक व्यवस्थापए लागू नहीं करता चाहा। सम्पत्तिशाली शासक- 
शोषक-समाजके साथ इस प्रकार शान्ति स्थापित कर लेनेपर उनके जसे 
प्रतिभाशाली दाशनिकका ऊपरके तबकेमे सम्मान बढना लाजिमी था। 
पुरोहित-वर्गके कूटदत, सोणदड जैसे धनी प्रभुताशाली ब्राह्मण उनके 
अनूयायी बनने थे, राजा लोग उन्तकी आवभगतके लिए उतावले 
दिखाई पडते थे। उस वक्‍तका धनकुवेर व्यापारी-वर्गतों उससे भी 


* सं० नि०, १४ 
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ज्यादा उनके सत्कारकेलिए अ्रपनी थैलियाँ खोले रहता था, जितने कि 
आजके भारतीय महासेठ गॉधीकेलिए। शआवस्तीके धनकृवेर सुदत्त 
(अनाथपिडक ) ने सिक्केसे ढॉँक एक भारी बाग (जेतवन) खरीदकर बुद्ध 
और उनके भिक्षओके रहनेकेलिए दिया। उसी शहरकी दूसरी सेठानी 
विशाखाने भारी व्ययके साथ एक दूसरा विहार (--मठ) पूर्वाराम बनवाया 
था। दक्षिण और दक्षिण-पह्चिम भारतके साथ व्यापारके महान केद्ध 
कौशाम्बीके तीन भारी सेठोने तो बिहार बनवानेमे होडसी कर ली थी। 
सच तो यह है, कि बुद्धके धर्मकों फैलानेमे राजाओसे भी अधिक व्यापा- 
रियोने सहायता की । यदि बुद्ध तत्कालीन श्राथिक व्यवस्थाके खिलाफ 
जाते तो यह सुभीता कहाँसे हो सकता था ? 


३, दरशंतिक विचार 


“नित्य, दू ख, अनात्म'” इस एक सूत्रमे बुद्धका सारा दशन भरा जाता 
है । इनमें दूं खके बारेमे हम कह चुके हे । 

(१) क्षशिकवाद--बुद्धने तत्वोंको विभाजन तीन प्रकारसे किया 
है--( १) स्कनन्‍्ध, (२) आयतन, (३) धातु। 

स्कन्ध पॉँच हे---रूप, वेदना, सज्ञा, सस्कार, विज्ञान। रूपमे पृथिवी 
आदि चारो महाभूत शामिल हे । विज्ञान चेतना या मन हूँ । वंदना सुल्- 
दु.ख भ्रादिका जो अनुभव होता है उसे कहते है । सज्ञा होश या भ्रभिज्ञानको 
कहते हें । सस्कार मनपर बच रही छाप या वासनाकों कहते हूं। इस 
प्रकार वेदना, सज्ञा, संस्कार---रूपके संपरकसे विज्ञान (+-मन)की भिन्न- 
भिन्न स्थितियाँ है ।* बुद्धने इन स्कधोको “अ-नित्य--सस्क्ृत (कृत) 


अंगुत्तर-निकाय, ३३१३४ 
महावेदल्ल-सुत्त; स० नि०, १४॥३--सज्ञा. . . वेदना 
विज्ञान, . , .यह तीनों धर्म (+>पदार्थ) मिलेजुले है, विलग नहीं 
बिलग करके इनका भेद नही जतलाया जा सकता । 


गौतम बुद्ध ] भारतीय दहन ४११ 


प्रतीत्य समुत्पन्न--क्षय धर्मवाला>-व्यय धर्मेवाला-- निरोध (-- 
विनाश) धर्मवाला”' कहा है । 

आयतन बारह हे--छै इच्दियाँ (चक्षु, श्रोत्र, प्राण, जिह्ला, काया 
या चमडा और मन) और छे उनके विषय---रूप, शब्द, गध, रस, स्प्रष्टव्य, 
और धर्म (--वेदना, सज्ञा, सस्कार) । 

धातु अठरह हे--उपरोकत छे इन्द्रियाँ तथा उनके छे विषय; 
और इन इन्द्रियो तथा विषयोके सपर्कंसे होनेवाले छे विज्ञान (+-चक्षु- 
विज्ञान, श्रोत्र-विज्ञान, ध्राण-विज्ञान, जिद्ठा-विज्ञान, काय-विज्ञान और 
मन-विज्ञान) । 

विश्वकी सारी वस्तुए स्कन्ध, आयतन, धातु तीनोमेसे किसी एक प्र- 
क्रियामे बाँटी जा सकती है। इन्हें ही नाम और रूपमे भी विभकत किया 
जाता है, जिनमे नाम विज्ञानका पर्यायवाची है। यह सभी अनित्य हे-- 

“यह अटल नियम है---.. .रूप (महाभूत) वेदना, सज्ञा, सस्कार, 
विज्ञान (ये) सारे सस्कार (>>छुत वस्तुए) प्रनित्य है ।” 

हूप... वेदता ...सज्ञा सस्कार विज्ञान (ये पाँचों 
स्कंध) नित्य, ध्रुव, शाश्वत, अविकारी नहीं हे यह लोकमे पडितसम्मत 
(बात) है। में भी (वैसा) ही कहता हूँ। ऐसा कहने. समझाने 

पर भी जो नही समभता नही देखता, उस .बालक (“मूर्से) 
 « अच्धे, बेग्रॉस, अंजान. . .केलिए में क्या कर सकता हूँ ।' 

रूप (भौतिक पदार्थ )की क्षणिकताकों तो आसानीसे समझा जा 
सकता हे। विज्ञान (+-मन) उससे भी क्षणभगुर है, इसे दर्शाते हुए बुद्ध 
कहते है-- 

“भिक्षुओ | यह बल्कि बेहतर है, कि अजान, ,. (पुरुष) इस 
चार महाभूतोकी कायाकों ही शआ्रात्मा (+-नित्य तत्व) मान ले, किन्तु 


! सहानिदान-सुत्त (दी० नि०, ३१५; “बुद्धचर्या”, १३३) 
* भ्रंगृत्तर-निकाय, ३१४४ / संयुत्त-नि०, १६ 


५१२ दर्शन-दिग्दशेन [ अ्रध्याय १५ 


चित्तको (वेसा मानना ठीक) नहीं। सो क्यो ? चारो महाभूतोकी 
यह काया एक. दो , तीन चार पाँच छे 

सात वर्ष तक भी मौजूद देखी जाती है, किन्तु जिसे 'चित्त' मन' या विज्ञान' 
कहा जाता है, वह रात भर दिनमे भी (पहिलेसे) दूसरा ही उत्पन्न होता 
है, दूसरा ही नष्ट होता है। 

बुद्धके दर्शनमे अ्नित्यता एक ऐसा नियम है, जिसका कोई अपवाद 
नही है । 

बुद्धका अनित्यवाद भी दूसरा ही उत्पन्न होता है, दूसरा ही नष्ट होता 
है के कहे अनुसार किसी एक मौलिक तत्वका बाहरी परिवत्तंनमात्र नही, 
बल्कि एकका बिलकुल नाश और दूसरेका बिलकूल नया उत्पाद है ।--बुद्ध 
कार्य-कारणकी निरन्तर या अ्रविच्छिन्न सन्ततिकों नही मानते । 

(२) प्रतीत्य-समुत्पाद--यद्यपि कार्य-कारणको बुद्ध अविच्छित्त 
सन्तति नही मानते, तो भी वह यह मानते है कि “इसके होनेपर यह होता 
है” (एकके विनाशके बाद दूसरेकी उत्पत्ति इसी नियमको बुद्धने प्रतीत्य- 
समुत्पाद नाम दिया है) । हर एक उत्पादका कोई प्रत्यय है। प्रत्यय भौर 
हेतु (“कारण ) समानाथ्थक शब्द मालूम होते हे, किन्तु बुद्ध प्रत्ययसे वही भर्थ 
नही लेते, जो कि दूसरे दाशैनिकोको हेतु या कारणसे भ्रभिप्रेत है। प्रत्ययसे 
उत्पाद'का श्रय॑ है, बीतनेसे उत्पाद--यानी एकके बीत जाने नष्ट हो जानेपर 
दूसरेकी उत्पत्ति । बुद्धका प्रत्यय ऐसा हेतु है, जो किसी वस्तु या घटनाके 
उत्पन्न होनेसे पहिले क्षण सदा लुप्त होते देखा जाता है । प्रतीत्य समुत्पाद 
कार्यकारण नियमको अविच्छिन्न नही विच्छिन्न प्रवाह बतलाता है । 
प्रतीत्य-समुत्पादके इसी विच्छिन्न प्रवाहको लेकर आगे नागाजुनन अ्रपन 
शून्यवादकी विकसित किया। 


' संयुत्ततनि०, १९७... “अस्मिन्‌ सति इदं भवति ।” (म० नि० 
१४४; श्रनुवाद, पृ० १५५) 
* [2)80070700प8 ०0०7एचपए. 
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प्रतीत्य-समुत्पाद बुद्धेके सारे दशनका श्राधार है, उनके दर्शनके 
समभनेकी यह क्‌जी है, यह खुद बुद्धके इस वचनसे मालूम होता है -- 

“जो प्रतीत्य समुत्पादकों देखता है, वह धर्म (--बुद्धके दशन ) को देखता 
है; जो धर्मको देखता हे, वह प्रतीत्य समृत्पादकों देखता है। यह पाँच 
उपादान स्कंध (रूप, वेदना, सज्ञा, सस्कार, विज्ञान) प्रतीत्य समुत्यन्न 
(ज-विच्छिन्न प्रवाहके तौरपर उत्पन्न) हे ।” 

प्रतीत्य-समुत्पादके नियमकों मानव व्यक्तिमे लगाते हुए, बुद्धने इसके 
बारह अग (+-द्वादशाग प्रतीत्य समृत्याद) बतलाये हे। पुराने उपनिषद्के 
दाशेनिक तथा दूसरे कितने ही आचार्य नित्य ध्रुव, अविनाशी, तत्त्वको भ्रात्मा 
कहते थे। बुद्धके प्रतीत्य-समृत्पादमे श्रात्माकेलिए कोई गुजाइश न थी, 
इसीलिए आत्मवादको वह महा-अ्रविद्या कहते थे। इस बातको उन्होंने 
अपने एक उपदेश मे अ्रच्छी तरह समझाया है--- 

“साति केवट्टपुत्त भिक्षुको ऐसी बुरी दृष्टि (--धारणा) उत्पन्न हुई 
थी--मे भगवानके उपदिष्ट धर्मको इस प्रकार जानता हूँ, कि दूसरा नहीं 
बल्कि वही (एक) विज्ञान (--जीव') ससरण-संघावन (+-अावागमन') 
करता रहता है ।” 

बुद्धने यह बात सुनी तो बुलाकर पूछा-- 

“ क्या सचमुच साति | तुझे इस प्रकारकी बुरी धारणा हुई है ”' 

हाँ,. . .. दूसरा नही वही विज्ञान (+-जीव) ससरण-सधावन करता 
है ।' 

साति | वह विज्ञान क्या है ”' 

यह जो, भन्ते ! वक्‍ता अनुभव करता है, जो कि वहाँ-वहाँ (जन्म 
लेकर) अच्छे बुरे कमके फल्नको अनुभव करता हे । 

“निकम्मे (-मोघपुरुष) ! तूने किसको मुझे ऐसा उपदेश करते 


* पज्किस-नि०, १र।८ 
* भ्हातण्हा-संखय-सुत्तत्त, म० नि०, १४८ (श्रनुवाद, पृ० १५१-८) 
३३ 
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सुना ? मेने तो मोघपुरुष | विज्ञान (--जीव ) को अनेक प्रकारसे प्रतीत्य- 
समुत्पक्ष कहा हे--प्रत्यथ (>-विंगत) होनेके बिना विज्ञानका प्रादुर्भाव 
नही हो सकता (बतलाया है ) । मोघपुरुष | तू अपनी ठीकसे न समभी 
बातका हमारे ऊपर लाछन लगाता है” 

फिर भिक्षुओको सबोधित करते हुए कहा-- 

“ भिक्षुओं | जिस-जिस प्रत्ययसे विज्ञान (--जीव) चेतना उत्पन्न 
होता है, वही उसकी संज्ञा होती है। चक्षुके निमित्तसे (जो) विज्ञान उत्पन्न 
होता है, उसकी चक्षुविज्ञान ही सज्ञा होती हे। (इसी प्रकार) श्रोत्र-, 
ब्राण-, रस-, काया, मन-विज्ञान सज्ञा होती है। जैसे, जिस 
जिस निर्मित्त (+-श्रत्यय)से आग जलती है, वही-वही उसकी सज्ञा 
होती है, काष्ट-अग्नि तृण-अग्ति तुफअग्ति 

४. “हू (पाँच स्कन्ध) उत्पन्न हे--यह अच्छी प्रकार प्रज्ञासे 
देखनेपर (भ्रात्माके होनेका) सन्देह नष्ठ हो जाता है न ?' 

हाँ, भन्ते | 

'म्िक्षुओं ! यह (पॉच स्कन्ध) उत्पन्न है“--इस (विषयमे) तुम 
सन्देह-रहित हो न” 

हाँ, भन्ते ! ' 

भिक्षुओं ! यह (पॉँच स्कन्ध--भौतिक तत्व और मन) उत्पन्न 
है',. .. यह अपने आहारसे उत्पन्न है! ,.. यह अपने झ्ाहारके 
निरोधसे निरुद्ध होनेवाला है--यह ठीकसे अच्छी प्रकार जानना सुदृष्ट 
है ्' 9 

हाँ, भन्‍्ते | ' 

'म्िक्ष॒तं | तुम इस . .परिशुद्ध (सु-)दृष्ट (विचार)मे भी 
आसकत न होना, रमण न करना, मेरा धने है--न समझना, ने ममता 
करना । बल्कि भिक्षुओं ! मेरे उपदेश किए धर्मको बेडे (--कुल्ल)के 
समान समझना, (यह) पार होनेकेलिए है, पकड रखनेकेलिए नही 


है। ८६४ 
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प्रतीत्य-समुत्पाद बुद्धके सारे दर्शनका आधार है, उनके दर्शनके 
समभनेकी यह क्‌जी हे, यह खुद बुद्धके इस वचनसे मालूम होता है'-- 

“जो प्रतीत्य समुत्पादको देखता है, वह धर्म (--बुद्धके दर्शन) को देखता 
है; जो धममको देखता है, वह प्रतीत्य समुत्पादकों देखता है। यह पाँच 
उपादान स्कंध (रूप, वेदना, सन्ञा, सस्कार, विज्ञान) प्रतीत्य समृत्पन्न 
(+-विच्छिन्न प्रवाहके तौरपर उत्पन्न) हे ।” 

प्रतीत्य-समुत्पादके नियमको मानव व्यक्तिमे लगाते हुए, बुद्धने इसके 
बारह अ्रग (--द्वादशाग प्रतीत्य समुत्पाद) बतलाये है। पुराने उपनिषद्के 
दाशनिक तथा दूसरे कितने ही आचार्य नित्य ध्रूव, अविनाशी, तत्त्वको आत्मा 
कहते थे। बुद्धके प्रतीत्य-समुत्पादमे श्रात्माकेलिए कोई गुजाइश न थी, 
इसीलिए ग्रात्मवादको वह महा-अविद्या कहते थे। इस बातको उन्होंने 
झपने एक उपदेश मे अच्छी तरह समझाया है--- 

“साति केवट्रपुत्त भिक्षुको ऐसी बुरी दृष्टि (--धारणा) उत्पन्न हुई 
थी---में भगवानके उपदिष्ट धर्मको इस प्रकार जानता हूँ, कि दूसरा नही 
बल्कि वही (एक) विज्ञान (+>-जीव) ससरण-संधावन (--भ्रावागमन) 
करता रहता है ।” 

बुद्धने यह बात' सुनी तो बुलाकर पूछा-- 

“ क्या सचमुच साति | तुझे इस प्रकारकी बुरी धारणा हुई है ?' 

हाँ,. . . .दूसरा नही वही विज्ञान (--जीव) संसरण-सधावन करता 
हे ।' 

ज्ञाति | वह विज्ञान क्या है ”' 

यह जो, भन्‍ते |! वक्‍ता अनुभव करता है, जो कि वहाँ-वहाँ (जन्म 
लेकर) अच्छे बुरे करके फज़को भ्रनुभव करता है ।' 

“निकम्मे (--मोधपुरुष) ! तूने किसको मुझे ऐसा उपदेश करते 


* सज्मिम-नि०, १३॥८ 
* महातण्हा-संखय-सुत्तन्त, म० नि०, १४८ (श्रनुवाद, पृ० १५१-८) 
३३ 
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सुना ? मेने तो मोधपुरुष | विज्ञान (->जीव) को अनेक प्रकारसे प्रतीत्य- 
समुत्यक्ष कहा है---अत्यप्न ("विगत ) होतेके विना विज्ञानका प्रादुर्भाव 
नही हो सकता (वतलाया है) । मोधपुरुष ! तू अपनी ठीकसे न समभी 
वातका हमारे ऊपर लाछन लगाता है” 

फिर भिक्षओको सवोधित करते हुए कहा--- 

“/ 'भिक्षुओं | जिस-जिस प्रत्ययसे विज्ञान (--जीव) चेतना उत्न्न 
होता है, वही उसकी सज्ञा होती है। चक्षुके निमित्तसे (जो) विज्ञान उत्पन्न 
होता है, उसकी चक्षुविज्ञान ही सज्ञा होती है। (इसी प्रकार) श्रोत्र-, 
ध्राण-, रस-. काया, मन-विज्ञान सज्ञा होती है। जैसे, .जिस 
जिस निर्मित्त (>्प्रत्यय)से आग जलती है, वही-वही उसकी सज्ञा 
होती है, काष्ट-अग्नि तृण-अस्ति तुष्अमति, 

४. यह [पाँच स्कन्ध) उत्पन्न हे--यह अच्छी प्रकार प्रज्ञासे 
देखनेपर (श्रात्माके होनेका) सन्देह नप्ट हो जाता हे न ?' 

हाँ, भन्ते ! ' 

मिक्षुओं | यह (पॉच स्कन्ध) उत्पन्न हे “-इस (विपयमे) तुम 
सन्देह-रहित हो न ?' 

हाँ, भन्‍्ते ।' 

'मभिक्षुओं ! यह (पॉच स्कन्ध--भौतिक तत्व और मन) उत्पन्न 
है. .. , यह अपने आहारसे उत्पन्न है! . यह अपने आहारके 
निरोधसे निरुद्ध होनेवाला है--यह ठीकसे श्रच्छी प्रकार जानना सुदृष्ट 
हैन?' 

हाँ, भच्ते | ' 

'प्िक्षुओं !/ तुम इस . .परिशुद्ध (सु-)दृष्ट (विचार)मे भी 
आ्रासक्त म होना, रसण न करना, मेरा धन हैं--त समभना, ने ममता 
करना | बल्कि भिक्षुओ ! मेरे उपदेश किए धर्मको बेडे (+-कुंहल)के 
समान समझना, (यह) पार होनेकेलिए है, पड रखनेकेलिए नही 
है 0255 
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साति केवट्टपत्तके मनमे जैसे आत्मा है यह अ्रविद्या छाई थी, उस 
श्रविद्याका कारण समभाते हुए बुद्धने कहा--- 

“सभी आहारोका निदान (+-कारण) है तृष्णा उसका निदान 
वेदना . उसका निदान स्पर्श उसका निदान छ आयतन (>--पाँचो 
इन्द्रियाँ और मन). उसका निदान नाम और रूप उसका निदान 
विज्ञान .उसका निदान संस्कार .उसका निदान अविद्या |” 

अविद्या फिर अपने चक्रको १२ भ्रगोमे दृहराती है, इसे ही द्वादशाग 
प्रतीत्य-समृत्पाद कहते हे-- 


१ श्रविद्या <++_++४#»»४७७ ४३ 
२ ज (,४४॥५:-) हाई 3३ 
३ विज्ञान (४७॥।४)॥६८-) रु ०३ 
४ लक (॥8०8 [५४४०५ %३॥ ॥॥४ ॥8॥:--) न ४ 
५्छ प्रा (>-ईन्द्रियाँ) ५ 
जज कं 


तृष्णाकी उत्पत्तिकी कथा कहते हुए बुद्धने वही कहा हैं-- 

“ 'भिक्षुओं | तीनके एकत्रित होनेसे गर्भधारण होता हे ।. 
(१) माता-पिता एकत्रित होते है, (२) माता ऋतुमती होती है, (३) गंधर्व 
उपस्थित होता है । तब माता गर्भोभो नौ या दस मासके 
बाद जनती है। .. .उसको, माता अपने लोहित.. दूधसे पोसती 
हैं। तव वह बच्चा (कुछ) बडा होतेपर . बच्चोंके खिलौते--वका, 
घडिया, मुँहके लट॒टू, चिगुलिया, तराजू, गाड़ी, धनुही-से खेलता हें। 
(और) बडा होनेपर. .पाँच प्रकारके विषय-भोंगो--(रूप, शब्द, रस, 
गध, स्पर्श )--का सेवन करता है।  .वह (उनकी अनुकूलता, प्रति- 
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कलता आरादिके भ्रनुसार) अनुरोध (--राग), विरोधमे पडा सुखमय, 
दृःखमय, न सुख-न दु.खमय वेदनाको अनुभव करता है, उसका अभिनदन 
करता है। .. . (इस प्रकार) अभिनदन करते उसे नन्‍दी (-न्तृष्णा) 
उत्पन्न होती है ।. . . .वेदना्रोके विषयमे जो यह नन्‍दी (--तृष्णा) है, 
(यही) उसका उपादान (+>ग्रहण करना या ग्रहण करनेकी इच्छा) है । ” 
(३ ) अनात्मवाद--बुद्धेके पहिले उपनिषद्के ऋषियोकों हम 
श्रात्माके दशनका जबर्दस्त प्रचार करते देखते है। साथ ही उस समय 
सार्वाककी तरहके भौतिकवादी दाशनिक भी थे, यह भी बतला चुके है । 
नित्यतावादियोंके आ्रात्मा-सबधी विचारोको बुद्धने दो भागोमे बाँटा है; 
एक वह जिसमे आ्रात्माकों रूपी (इच्विय-गोचर माना जाता है, दूसरेमे उसे 
अ-रूपी माना गया है)। फिर इन दोनों विचारवालोंगे कुछ श्रात्माको 
अनन्त मानते हे, और कुछ सान्‍्त (--परित्त या श्रणु) । फिर ये दोनो 
विचारवाले नित्यवादी भ्रौर अ्रनित्यवादी दो भागोसे बंटे हे-- 


आत्मा (-सत्काय) 











नित्य ग्रनित्य 


' महानिदान-सुत्त, दी० ति०, २१४ (“बुद्धचर्या, पृ० १३१ रे२ ) 
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आ्रात्मवादके लिए बुद्धने एक दूसरा शब्द सत्काय-दृष्टि भी व्यवहृत 
किया है। सत्कायका भश्रर्थ है, कायामे विद्यमान (--कायासे भिन्न श्रजर 
अमर तत्व)। भ्रभी साति केवट्टपुत्तके विज्ञान (--जीव)के भ्रावागमनकी बात 
करनेपर बुद्धने उसे कितना फटकारा और भ्रपनी स्थितिको स्पष्ट किया यह 
बतला चुके हे । सत्काय (--प्रात्मा) की धारणाको बुद्ध दर्शन-सबंधी एक 
भारी बन्धन (+-दृष्टि-सयोजन) मानते थे. और सच्चे ज्ञानकी प्राप्तिकेलिए 
उसके नष्ट होनेकी सबसे ज्यादा जरूरत समभते थे। बुद्धकी शिष्या पडिता 
धम्मदिन्ाने अपने एक उपदेशमे पाँच उपादान (->ग्रहण करनेकी इच्छासे 
युक्त )-स्कन्धोकों सत्काय बतलाया है, और अ्रवागमनकी तृष्णाको सत्काय- 
दृष्टिका कारण । 

बुद्ध अ्रविद्या भर तृष्णासे मनुष्यक्ी सारी प्रवृत्तियोकी व्याख्या 
करते हे। हम लिख आये है, कि कंसे जर्मन दाशनिक शोपनहारते 
बुद्धकी इसी स्वेशक्तिमती तृष्णाका बहुत व्यापक क्षेत्रमे प्रयोग किया । 

लेकिन बुद्ध सत्काय-दृष्टि या आ्रात्मवादकी धारणाकों नैसगिक नहीं 
भानते थे, इसीलिए उन्होने कहा है--' 

“उतान (ही) सो सकनेवाले (दुधमुहे) अ्रबोध छोटे बच्चेकों सत्काय 
(वन्आत्मवाद)का भी (पता) नही होता, फिर कहाँसे उसे सत्काय-दृष्ठि 
उत्पन्न होगी ? ” 

““यहाँ मिलाइए भेडियेकी मॉदसे निकाली गई लडकी कमलासे, 
जिसने चार वर्षमे ३० शब्द सीखे।* 

उपनिषद्के इतने परिश्रमसे स्थापित किए आत्माके महान्‌ सिद्धान्तको 
प्रतीत्यसमृत्पादवादी बुद्ध कितनी तुच्छ दृष्टिसे देखते थे ?-- 


' चलवेदल्ल-सुत्त, म० नि०, १४॥४ (अ्रनुवाद, पृ० १७६) 

* भहामालुक्य-सुत्त, म० नि०, २१४ (पनवाद, पृ० २५४) 

* “वैज्ञानिक भौतिकवाद ।” पृष्ठ १६७-४ * मक्किम-नि०, 
१॥१२-- क्षयं भिक्‍कखते ! केवलो परिपुरों बाल-धम्मो।” 
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“/ जो यह मेरा श्रात्मा प्रनुभव कर्ता, अ्रनुभवका विषय है, भर तहाँ-तहाँ 
(अपने) भले बुरे कमोके विषयकों अनुभव करता है, वह मेरा भ्रात्मा 
नित्य--ध्रुव--शाइवत>-अपरिवर्तनशील है, श्रनन्त वर्षो तक वैसा ही 
रहेगा--यह भिक्षुओं ! केवल भरपूर वाल-धर्म (--मूर्ख-विश्वास) है ।” 

अपने दर्शनमें श्रनात्मासे बुद्धकों श्रभावात्मक वस्तु अभिप्रेत नही है । 
उपनिपद्मे आत्माकों ही नित्य, श्रृव, वस्तु सत्त्य माना जाता था। बुद्धने 
उसे निम्न प्रकारसे उत्तर दिया-- 

(उपनिषद्‌ )--आत्मा--नित्य, श्रुव--वस्तुसत्‌ 

(वुद्ध)--अन्‌-आत्मा>-अ्-नित्य, अ-ध्रुव--वस्तुसत्‌ 

इसीलिए वह एक जगह कहते हे--- 

“हप श्रनात्मा है, वेदना श्रनात्मा है, सज्ञा. सस्कार, .. . 
विज्ञान सारे धर्म अनात्मा है ।” 

बुद्धने प्रतीत्य-समुत्पादके जिस महान्‌ और व्यापक सिद्धान्तका 
श्राविष्कार किया था, उसके व्यक्त करनेकेलिए उस वक्‍त प्रभी भाषा भी 
तैयार नही हुईं थी, इसलिए अपने विचारोकों प्रकट करनेके वास्ते जहाँ 
उन्हे प्रतीत्य-समुत्पाद, सत्काय जैसे कितने ही नये शब्द गढने पडे, वहाँ 
कितने ही पुराने शब्दोकों उन्होने अपने नये अर्थोे प्रयुकत किया। 
उपरोक्त उद्धरणमे धर्मकों उन्होने भ्रपने खास अर्थमे प्रयुक्त किया है, जो 
कि आाजके साइसकी भाषामे वस्तुकी जगह प्रयुक्त होनेवाला घटना शब्दका 
पर्यायवाची है। ये धर्मा हेतु-प्रभवा ' (--जो धर्म हे वह हेतुसे उलन्न 
है)--यहाँ भी धर्म विच्छिन्न-प्रवाह वाले विदवके कण-तरग अवयवका 
बतलाता है । रु 

(४) अ-भोतिकवाद---प्रात्मवादके बुद्ध जव्दस्त विरोधी थे सही, 
किन्तु, इससे यह श्रर्थ नही लेना चाहिए, कि वह भौतिक (नन्‍रजेड ) वादी 
थे। बुद्धंके समय कोसलदेशकी सालविका नगरीमे लौहित्य नामक एक वाह 


! चूलसच्चक-सुत्त, म० नि०, १४५ (अनु० पृ० १३८) 


गौतम बुद्ध ] भारतीय दर्शन ५१६ 


सामन्त रहता था । धर्मोके बारेमें उसकी बहुत बुरी सम्मति थी--- 

“ससारमे (कोई ऐसा ) श्रमण (--संत्यासी ) या ब्राह्मण नही है, जो अच्छे 
धर्मकी जानकर... दूसरेको समभझावेगा। भला दूसरा दूसरेके 
लिए क्या करेगा ? (नये नये धर्म क्या हे), जैसे कि एक पुराने बधनको 
काटकर एक दूसरे तये बधनका डालता। इसी प्रकार में इसे पाप (--बुराई) 
ग्रौर लोभकी बात समभता हूँ ।” 

बुद्धने अपने शील-समाधि-प्रज्ञा सबधी उपदेश द्वारा उसे समभानेकी 
कोशिश की थी। 

कोसलदेशमे ही एक दूसरा सामन्त--सेतव्या का स्वामी पायासी 
राजन्य था। उसका मत था--- 

“यह भी नही है, परलोक भी नही है, जीव मरनेके बाद (फिर) नही 
पैदा होते, भर अच्छे बुरे कर्मोका कोई भी फल नही होता ।” 

पायासी क्यों परलोक और पुनर्जन्मकों नहीं मानता था, इसकेलिए 
उसकी' तीन दलीले थी, जिन्हे कि बुद्धके शिष्य कुमार काश्यपके सामने 
उसने पेश की थी-- (१) किसी मरेने लौटकर नही कहा, कि दूसरा लोक 
है; (२) धर्मात्मा श्रास्तिक-- जिन्हे स्वर्ग मिलना निरिचत हँ--भी 
मरनेसे भ्रनिच्छुक होते हे, (३) जीवके निकल जानेसे मृत शरीरका 
न वजन कम होता है; और सावधानीसे मारनेपर भी जीवकों कहीसे 
निकलते नही देखा जाता । 

बुद्ध समभते थे, कि भौतिकवाद उनके ब्रह्मचर्य और समाधिका भी 
वेसा ही विरोधी है जैसा कि वह आत्मवादका विरोधी है। इसीलिए 
उन्होने कहा --- 

४ वही जीव हे वही गरीर है', (दोनो एक है) ऐसा मत होनेपर 


* दीघ-निकाय, ११२ (अनुवाद, पृ० ८२) 
* दीघ-नि०, २१० (अ्रनु०, पृ० १६६) 
* भ्रंगत्तर-नि०, ३ 
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बे 


ब्रह्मचयेवास नही हो सकता। जीव दूसरा हे शरीर दूसरा है! ऐसा मत 
(ज-्दृष्टि) होनेपर भी ब्रह्मचयंवास नही हो सकता ।” 

आदमी ब्रह्मच्यंवास (--साधुका जीवन) तब करता है, जब कि इस 
जीवनके बाद भी उसे फल पाने या काम पूरा करनेका अवसर मिलनेवाला 
हो । भौतिकवादीके वास्ते इसीलिए ब्रह्मचयवास व्यर्थ है। शरीर और 
जीवको भिन्न-भिन्न माननेवाले आ्रात्मवादीकेलिए भी ब्रह्मचयेवास व्यर्थ 
है; क्योकि नित्य-श्रुव भ्रात्मामे ब्रह्मचय द्वारा सशोधन सवद्धंनकी गृजाइश 
नही। इस तरह बुद्धने श्रपनेको अभौतिकवादी भ्रनात्मवादीकी स्थितिमे 
रक्‍्खा । 

(५) अनीश्ररवाद---बुढ्धके दर्शनका जो रूप--अनित्य, अनात्म, 
प्रतीत्य-समृत्पाद--हम देख चुके है, उसमे ईहवर या ब्रह्मकी भी उसी 
तरह गृजाइश नही है जैसे कि भ्रात्माकी । यह सच है कि बुद्धने ईब्वर- 
वादपर उतनेही अधिक व्याख्यान नही दिये हे, जितने कि अनात्मवा- 
दपर। इससे कुछ भारतीय--साधारण ही नही लब्धप्रतिष्ठ पर्चिमी 
ढंगके प्रोफेसर---भी यह कहते है, कि बुद्धने चुप रहकर इस तरहके बहुतसे 
उपनिषद्के सिद्धान्तोकी पूर्ण स्वीकृति दे दी है । 

ईएवरका ख्याल जहाँ श्राता है, उससे विश्वके ख्ष्टा, भर्ता, हर्त्ता एक 
नित्यचेतन व्यक्तिका भ्रथ॑ लिया जाता है। बुद्धके प्रतीत्य-समुत्पादम 
ऐसे ईहवरकी गूजाइश तभी हो सकती है, जब कि सारे धर्मो'की 
भाँति वह भी प्रतीत्य-समत्पन्न हो। प्रतीत्य-समुत्पन्न होनेपर वह ईइवर 
ही नही रहेगा। उपनिषद्मे हम विश्वका एक कर्त्ता पाते हं-- 

“प्रजापतिने प्रजाकी इच्छासे तप किया।. . . . उसने तप करके जोड़े 
पैदा किये ।”/ 

“जह्या ...ने कामना की।. . . ,.तप करके उसने इस सब (5 
विदव) को पैदा किया।. . . . 


* प्रइनोपनिषद्‌, १३-१३ * तैत्तिरीय, २६ 
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“आत्मा ही पहिले अकेला था। .उसने चाहा--लोकोको 
सिरजू । उसने इन लोकोकों सिरजा |”! 

श्रब इस सृष्टिकर्ता ब्रह्मा, आत्मा, ईएवर, सत्‌ . ... की बुद्ध क्या गति 
बनाते है, इसे सुन लीजिए । मल्लोंके एक प्रजातत्रकी राजधानी भ्रनूषिया मे 
बुद्ध भागव-गोत्र परिव्राजकसे इस बातपर वार्तालाप कर रहे हे -... 

“भागेव | जो श्रमण-ब्राह्मण, ईइवर (--इस्सर) या ब्रह्माके कर्त्ता- 
पनके मत (--अआचायंक)को श्रेष्ठ बतलाते हे, उनके पास जाकर में 
यह पूछता हेँ---क्या सचमृच आपलोग ईव्वर , के कर्त्तापनकों श्रेष्ठ 
बतलाते हे! ” मेरे ऐसा पूछनेपर वे हाँ कहते हे। उनसे में (फिर) 
पूछता हँ---आपलोग कंसे ईदवर या ब्रह्माके कर्त्तापनकों श्रेष्ठ बतलाते 
है ” भेरे ऐसा पूछनेपर  .वे मभसे ही पूछने लगते हे । . में 
उनको उत्तर देता हँ---/ .. बहुत दिनोके बीतनेपर इस लोकका 
प्रलय होता है ।.. , (फिर) बहुत काल बीतनेपर इस लोककी उत्पत्ति 
होती है । उत्पत्ति होनेपर शून्य ब्रह्म-विमान (>-ज्रह्माका उडता फिरता 
घर) प्रकट होता है। तब (श्राभास्वर देवलोकका) कोई प्राणी श्रायुके 
क्षीण होनेसे या पृण्यके क्षीण होनेसे, .. .उस शून्य ब्रह्म-विमानमे 
उत्पन्न होता है ।. . .वह वहाँ बहुत दिनोतक रहता है। बहुत दिनो 
तक अकेला रहनेके कारण उसका जी ऊब जाता है, और उसे भय 
मालम होने लगता हैं ।--भ्रहो दूसरे प्राणी भी यहाँ आवे। .. - 


'ऐत्रेपय, ११ छपरा जिलामें कहीं पर, भ्रनोरा नदीके पास था। 
पाथिकयुत्त, दौष-नि०, ३३१ (अ्रनुवाद, पृ० २२३) 
बुद्धका यहाँ ब्रह्माके श्रकेले डरनेसे वृहदारण्यकके इस वाक्य 
(१४१-२) को श्रोर इशारा है ।-- आ्रात्मा ही पहले था।. . . . उसने 
भजर दौड़ाकर श्रपनेसे इसरेको नहीं देखा ।. . . .वह भय खाने लगा। 
इसीलिए (झादमी) अ्रकेला भय खाता है। . .उसने दूसरे (के होने)की 
इच्छा की. .. 
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दूसरे प्राणी भी आयके क्षय होतेसे , ,शन्य ब्रह्म॒नविमानमे उत्पन्न होते 
है। जो प्राणी वहाँ पहिले उत्पन्न होता है, उसके मनमे होता है--- 
भी ब्रह्मा, महा ब्रह्म विजेता, अ्र-विजित, सर्वज्ञ, वशवर्ती, ईइबर, कर्ता, 
निर्माता, श्रेष्ठ, स्वामी और भूत तथा भविष्यके प्राणियोका पिता हूं। 
मेने ही इन प्राणियोको उत्पन्न किया है। (क्योकि) मेरे ही मनमे 
यह पहिले हुआ था---दूसरे भी प्राणी यहाँ आवबे ।” अत मेरे ही मनसे 
उत्पन्न होकर ये प्राणी यहाँ झ्राये हे । भौर जो प्राणी पीछे उत्पन्न हुए, उनके 
मनमे भी उत्पन्न होता है यह ब्रह्मा. ईइबर कर्त्ता है। 
सो क्यों ? (इसलिए कि) हम लोगोने इसको पहिलेहीसे यहाँ 
विद्यमान पाया, हम लोग (तो) पीछे उत्पन्न हुए ।' दूसरा प्राणी 
जब उस (देव-) कायाकों छोडकर इस (लोक)मे आ्राते है।. (जब 
इनमेसे कोई) समाधिको प्राप्तकर उससे पूर्वजत्मका स्मरण करता है, 
उसके आगे नहीं स्मरण करता है। वह कहता हे--जों वह ब्रह्मा 
ईइवर कर्ता है, वह नित्य--ध्रुव है, शाइवत, निविकार 
और सदाकेलिए वैसा ही रहनेवाला है। और जो हम लोग उस ब्रह्मा ह्वारा 
उत्पन्न किये गये हे (वह) अनित्य, अ्र-प्रुव, अल्पायु, मरणशील है ।' इस 
प्रकार (ही तो) आप लोग ईश्वरका कर्ता. बतलाते हैं” वह 
... कहते हे--/ जैसा आयुष्मान गौतम बतलाते हे, वेसा ही हम 
लोगोने (भी) सुना है।” 
उस वकक्‍तकी--परपरा, चमत्कार, शब्दकी ग्रधेरगर्दी प्रमाणमे ईशवरका 
यह एक ऐसा बेहतरीन खडन था, जिसमे एक बडा बारीक मज़ाक भी 
शामिल है । 
सृष्टिकर्त्ता ब्रह्मा (+-ईदवर) का बुद्धने एक जगहपर ओर सूक्ष्म परि- 
हास किया है ।-- हे 
वहुत पहिले.. एक भिक्षुके मनमे यह प्रश्न हुआ--- थे चार 


* क्षेबट्सुत्त (दीघ-निकाय, १११; अ्रनुवाद, पृ० ७६-८०) 
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महाभूत--पृथिवी-धातु, जल-धातु, तेज-धातु, वायु-धातु--कहाँ जाकर 
बिल्कुल निरुद्ध हो जाते हे ”” उसने ,,तातुमहाराजिक देवताओं 
(के पास) जाकर (पूछा) । चातुर्महाराजिक देवताओने उस 
भिक्षेतसे कहा--. हम भी नहीं जानते हमसे बढ़कर चार 
भहाराजा' हे। वे शायद इसे जानते हो. ॥ 

४ हमसे भी बढकर त्रायस्त्रित याम सुयाम,, . 
तुषित (देवगण)  सतुषितदेवपृत्र॒ ,निर्माणरति (देवगण), .. 
सुनिर्भित (देवपुत्र) परनिर्मितवशवर्ती (देवगण)  वशवर्त्ती 
नामक देवपुत्र॒ ब्रह्मकायिक नामक देवता है, वह शायद इसे जानते 
हो'।. ब्रह्मकायिक देवताझोने उस भिक्षुसे कहा--हमसे भी बहुत 
बढ चढकर ब्रह्मा हे, वह ईब्वर, कर्ता, निर्माता श्र 
सभी पैदा हुए और होनेवालोके पिता हे, शायद वह जानते हो ।' 
(भिक्षुके पूछनेपर उन्होंने कहा--) हम नही जानते कि ब्रह्मा (८८ 
ईद्वर)कहों रहते है। . इसके बाद शीघ्र ही महाब्रह्या (--महान्‌ 
ईइवर) भी प्रकट हुआ। . (भिक्षुने) महाब्रह्मयासे पूछा-- 
ये चार महाभूत. कहाँ जाकर बिल्कुल निरुद्ध (--विलुप्त) हो जाते 
हे” महाक्द्याने कहा-- में ब्रह्मा ईवर पिता 
हैं दूसरी बारभी महाकब्रह्मासे पूछा- में तुमसे यह 
नही पूछता, कि तुम ब्रह्मा ईइबर पिता हो। 
में तो तुमसे यह पूछता हँ--ये चार महाभूत कहाँ . बिल्कुल 
निरुद्ध हो जाते है ” तीसरी वार भी. पूछा--तव महा- 
ब्रह्माने उस भिक्षुकी वॉह पकड, (देवताओकी सभासे) एक शोर ले जाकर- 

कहा--हे भिक्षु, ये देवता. मुझे ऐसा समभते हे कि 
(मेरे लिए) कुछ अज्ञात अन-दृष्ट नही है. इसीलिए मेने उन लोगोंके 
सामने नहीं बतलाया। भिक्षु | में भी नही जानता वह तुम्हारा 





है /ँ ः च् ७०. 
धृतराष्ट्र, विरूढक, विरूपाक्ष, वेश्रवण (--कुवेर) 
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ही दोष हे. ..कि तुम (बुद्ध)को' छोड बाहरमे इस बातकी 
खोज करते हो। . उनन्‍्हीके . पासजाम्रो, जैसा . (वह) 
कहे, वेसा ही समझो | ” 

स्मरण रखना चाहिए कि आज हिन्दूधममे ईश्वरसे जो अर्थ लिया 
जाता है, वही अश्र्थं उस समय ब्रह्मा शब्द देता था। अभी शिव और 
विष्णुको ब्रह्मसे ऊपर नहीं उठाया गया था। बुद्धकी इस परिहासपूर्ण 
कहानीका मजा तब आयेगा, यदि आप यहाँ ब्रह्माकी जगह भ्रल्लाह था 
भगवान्‌, बुद्धकी जगह मांस और भिक्षुकी जगह किसी साधारणसे 
मार्कंस-अनुयायीको रखकर इसे दुहराये । हजारो भ्र-विश्वसनीय चीजोपर 
विश्वास करनेवाले अपने समयके श्रन्ध श्रद्धालुओको बुद्ध बतलाना चाहते 
थे, कि तुम्हारा ईववर नित्य, ध्रुव वरगरह नही है, न वह सृष्टिको बनाता 
बिगाडता है, वह भी दूसरे प्राणियोकी भाँति जन्मने-मरनेवाला है। वह 
ऐसे भ्रनगिनत देवताओमे सिर्फ एक देवतामात्र है। बुद्धके वर (--बह्मा)के 
पीछे लाठी” लेकर पडनेका एक ओर उदाहरण लीजिए। अबके बुद्ध 
स्वयं जाकर “ईश्वर”को फटकारते हे --- 

“एक समय .वक ब्रह्माको ऐसी बुरी धारणा हुई थी-- यह 
(ब्रह्मतोक) नित्य, भ्रुव, शाश्वत, शुद्ध, अ-च्युत, भ्रज, भ्रजर, अमर ह, 
न' च्युत होता है, न उपजता है । इससे आगे दूसरा निस्सरण (पहुँचनेका 
स्थान) नही है ,तब मे... ब्रह्मलोकमे प्रकट हुआ । वक ब्रह्मात 
दुरसे ही मुभे आते देखा । देखकर मुझसे कहा---आाझो मार्ष | (मित्र |) 
स्वागत मार्ष ! चिरकालके बाद मार्ष | (आ्रापका) यहाँ भ्राना हुआ । 
मार्ष | यह (ब्रह्मलोक) नित्य, ध्रुव, झाइवत,. अजर समर 
»« है 7४ ऐसा कहनेपर मेने कहा--अ्विद्यार्म पडा 


: ब्रह्मनिमन्तिक-सुत्त (१० नि०, १५६६ अ्नुवाद०, पृ० १६४-५) 
२ धाज्ञवल्क्यने गार्गीको ब्रह्मलोकसे श्रागेके प्रइको शिर गिरनेका 
डर दिखलाकर रोक दिया था। (वृहदारण्यक ३॥६) 
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है, श्रहो | वक ब्रह्मा, अ्रविद्यामे पडा है, श्रहो ! वक ब्रह्मा, जो कि 
अनित्यको नित्य कहता है, भ्रशाइवतकों शाशवत, . ।'., ऐसा कहने 
प्र,, वक ब्रह्माने ,. कहा--मभा्ष ! में नित्यको ही नित्य कहता 
है... ! मेनेक्हा--, . क्ह्मां , (दूसरे लोकसे) 
च्यूत होकर तू यहाँ उत्पन्न हुआ।' . ।” 

ब्राह्मण भ्रन्धेके पीछे चलनेवाले अन्धोकी भाँति बिना जाने देखे 
ईश्वर (ब्रह्मा) और उसके लोकपर विश्वास रखते हे, इस भावकों सम- 
भाते हुए एक जगह श्र बुद्धने कहा है-- 

वाशिष्ट ब्राह्मणने बुद्धसे कहा-- हे गौतम | मार्ग-अमार्गके सबधमे 
ऐत्तरेय ब्राह्मण, छन्दोग ब्राह्मण छन्दावा ब्राह्मण, . . . .ताना मार्ग बत- 
लाते है, तो भी वह ब्रह्माकी सलोकताको पहुँचाते हे । जेसे.,ग्म' 
या कस्बेके पास बहुतसे, नाना मार्ग होते है, तो भी वे सभी ग्राममें ही 
जानेवाले होते है । ... 

वाशिष्ट ” त्रविद्य ब्राह्मणोमे एक ब्राह्मण भी नही, जिसने 
ब्रह्मको भ्रपनी आँखसे देखा हो. एक आचार्य. .. एक आचाये- 
प्राचायं... सातवी पीढी तकका आचार भी नही। ब्राह्मणोके पू्वज, 
ऋषि' मंत्रोके कर्त्ता, मत्रोके प्रवक्ता. ,अष्टक, वामक, वामदेव, विश्वा- 
मित्र, यमदग्नि, अगिरा, भरद्वाज, वशिष्ट, कश्यप, भुगु--मे क्‍या कोई है, 


* तेविज्ज-सुत्त (दी० नि० ११३, अनुवाद, पृ० 5७-६) 

* ऋग्वेदके ऋषियोंमें वामकका नाम नही है, अंगिराका भी श्रपना मंत्र 
नहीं है, कितु अंगिराके गोत्रियोके ५७से ऊपर सुक्त है। (ऋक्‌ ३५॥३६; 
60१५॥ ८५१७-४८, ६४, ७४, ७६, ७८-७९, ८१-८५, ८5७, ८८; &॥४, 
३०, ३१-३६, ३६-४०, ४४-४६, ५०-५२, ६१, ६७, (२२-३२), ६६, 
७३, ७३, ८३, ९४, ६७, (४५-५८), १०८ (८-११)। ११२३ ?०४२- 
४४, ४७, ६७-६८, ७१, ७२, 5२, १०७, १५१८, १६४, २१७२-७४ 
बाकी आठ ऋषियोके बनाए ऋणगृ-मंत्र इस प्रकार हे-- 
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जिसने ब्रह्माकों अपनी अआ्ाँखोसे देखा हों 


[ श्रध्याय १५ 


|। .,जिसको ने 


जानते हे, न देखते हे उसकी सलोकताकेलिए मार्ग उपदेश करते हे ।' 
वाशिष्ट ! (यह तो वैसे ही हुआ), जैसे अन्धोकी पाँति एक 
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दूसरेसे जुडी हो, पहिलेवाला भी नहीं देखता, बीचवाला भी नही देखता, 
पीछेवाला भी नही देखता ।. 

(६ ) देश अकथनीय--बुद्धने कुछ बातोको भ्रकथनीय (+-श्रव्या- 
कृत) कहा है, कितने ही बौद्धिक बेईमानीकेलिए उतारू भारतीय लेखक 
उसीका सहारा लेकर यह कहना चाहते हे, कि बुद्ध ईइ्वर, भ्ात्माके 
बारेमे चुप थे। इसलिए चुप्पीका मतलब यह नही लेना चाहिए, कि बुद्ध 
उनके अस्तित्वसे इन्कार करते हे । लेकिन वह इस बातको छिपाना 
चाहते हे, कि बुद्धकी अव्याकृत बातोकी सूची खुली हुईं नहीं है, कि उसमे 
जितनी चाहे उतनी बाते श्राप दर्ज करते जाये । बुद्धके श्रव्याकृतोकी 
सूचीमे सिर्फ दस बाते हे जो लोक (+>-दुनिया), जीव-शरीरके भेद- 
अभेद तथा मुक्त-पुरुषकी गतिके बारेमे हे --- 
| १ क्या लोक नित्य हैँ ” 
| २ क्या लोक श्रनित्य है * 


होते हैं ” 
क्या मरनेके बाद तथागत नही होते ? 
ग. निर्वाणके बाद- * ६ क्या मरनेके वाद तथागत होते भी | # 
की अवस्था है, नही भी होते हे ? ७: 
१० क्‍या मरनेके वाद तथागत न होते हें, 
(| ननहींहोते हे ” ) 
मालुक्यपुत्तने बुद्धसे इन दश अव्याकृत वातोके वारेमे प्रश्न किया था ।-- 


डी 


्‌ 
23 ! ३ क्‍या लोक भअन्तवान्‌ हे ? ् 
| ४ क्या लोक अनन्त है ? श 
ख. जीव-शरीरकी ( ५ क्या जीव और शरीर एक है” [| 
| ६ क्या जीव दूसरा शरीर दूसरा है ” पु 
क्‍ ७ क्या मरनेके बाद तथागत (-मुक्त) । # 


छत ( 


*स०नि०, २॥२॥३ (श्ननुवाद, पृु० २५१) 
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“यदि भगवान्‌ (इन्हे) जानते है,. . . .तो बतलाये, .. .नही 
जानते हो, .. तो न जानने-समभनेवालेकेलिए यही सीधी (बात) 
है, कि वह (साफ कह दे)--मे नहीं जानता, मुझे नही मालूम ।, . . .' 

बुद्धने इसका उत्तर देते हुए कहा-- 

४ . ,मेने इन्हे भ्रव्याकत (इसलिए) .. (कहा) है; (क्योकि) 

यह (--इनके बारेमे कहना) सार्थक नही, भिक्षु-चर्या (--श्रादि 
ब्रह्मचय ) के लिए उपयोगी नही, (और) न यह निर्वेद--वेराग्य, निरोध-- 
शान्ति. परम-ज्ञान, निर्वाणकेलिए (आ्रावश्यक) हे, इसीलिए मेने 
उत्हे अ्रव्याकृत किया | 

(सर राधाक्ृष्णनूकी ल्ीपापोती--) बुद्धके दर्शनमे इस प्रकार 
ईदवर, आत्मा, ब्रह्म--किसी भी नित्य ध्रुव पदार्थकी गुजाइश न रहनेपर 
भी, उपनिषद और ब्राह्मणके तत्त्वज्ञान--संत्‌-चिद्‌-आनन्द--से बिलकुल 
उल्टे तत्त्वो श्र-सत्‌ (--अनित्य, प्रतीत्य समुत्यन्न)-अ-चित्‌ (्न्म्ननात्म) 
अनु-आनद (+-दु.ख )--अनित्य-दु ख-अनात्म--की घोषणा करनेपर भी 
यदि सर राधाकृष्णन जैसे हिन्दू लेखक गैरजिम्मेवारीके साथ निम्न 
वाक्योको लिखनेकी धृष्टता करते है, तो इसे धर्मकीर्तिके शब्दोमे धिग्‌ 
व्यापक तम. ही कहना पड़ेगा |-- 

(क) “उस (+-बुद्ध) ने ध्यान और प्रार्थना (के रास्ते) को पकडा | 
किसकी प्रार्थना ? 

(ख) “बुद्धका मत था कि सिर्फ विज्ञान (चेतना) ही क्षणिक 
है, भौर चीजे नही ।”' 

आपने सारे धर्म प्रतीत्य समुत्पत्न है', इसकी खूब व्याख्या की | 

(ग) “बुद्धने जो ब्रह्मके बारेमे साफ हाँ या नही नही कहा, इसे “किसी 
तरह भी परम सत्ता (--त्रह्म) से इन्कारके अर्थमे नही लिया जा सकता । 


47१ 


"पाता 08097 97 80 ४. 280॥427870870, 
(7४ ८वाध07), 0. 555... हीं, ? 576 
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यह समभना असम्भव है, कि बुद्धने दुनियाके इस बहावमे किसी वस्तुको 
भ्रुव (--नित्य) नही स्वीकार किया; सारे विश्वमे हो रही भ्र-शान्तिमे 
(उन्होने) कोई ऐसा विश्वाम-स्थान नही (माना), जहाँ कि भनुष्यका 
अद्यात्त हृदय शान्ति पा सके | 

इसके लिए सर राधाकृष्णन्‌ने बौद्ध निर्वाणकों परमसत्ता' मनवाने- 
की चेष्ठा की है, किन्तु बौद्ध निर्वाणकों अ्रभावात्मक छोड भावात्मक 
वस्तु माना ही नही जा सकता | बुद्ध जब शाक््तिके प्राप्तिकर्ता भ्रात्माको 
भारी मूखता (>-बालधर्म ) मानते है, तो उसके विश्रामकेलिए शान्तिका 
ठाँव राधाकृष्णन्‌ ही ढूँढ सकते है | फिर आपने तो इस वचनकों वही 
उद्धृत भी किया हे--“यह निरन्तर प्रवाह या घटना है, जिसमे कुछ 
भी नित्य नही। यहाँ (+--विव्वमे) कोई चीज नित्य (--स्थिर) 
नही--न नाम (>-विज्ञान) ही और न रूप (--भौतिकतत्त्व) ही ।”* 

(घ) पआत्माके बारेमे बुद्धेके चुप रहनेका दूसरा ही कारण था” 
.. «बुद्ध उपनिषद्मे वर्णित आत्माके बारेमे चुप हे--वह न उसे 
स्वीकार ही करते है, न इन्कार ही ।* 

नही जनाब ! बुद्धके द्शनका नाम ही अनात्मवाद हे। उपनिषद्‌के 
नित्य, ध्रुव आात्माके साथ यहाँ अन्‌' लगाया गया है। “नित्य दुख 
अनात्म' की घोषणा करनेवालेकेलिए आपके ये उद्गार सिर्फ यही साबित 
करते है, कि भ्राप द्शनके इतिहास लिखनेकेलिए बिलक्‌ल अयोग्य हे। 

आगे यह और दुहराते हे--- 

“बिना इस अन्तहित तत्त्वके जीवनकी व्याख्या नही की जा सकती । 

* चहीं, पृ५5 २७६ ह 

"ह 8 8 9267८प४ [/॥00638 जाति 707 (8« 
प्रश्चाशा, 07॥९ 066 8 [67787606, 7667 0श॥6 
707 60777--महावग्ग (विनय-पिटठक) ४५7, 35.7. 

* बही, पृष्ठ ३८५ * बहीं, पृष्ठ ३८५७ 

रे४ 
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इसीलिए बुद्ध बराबर आत्माकी सत्यताके निषेधसे इन्कार करते थे |”! 

इसे कहते हे-- मृखमस्तीति वक्‍त॒व्यं दशहस्ता हरीतकी।” और 
बुद्धके सामने जानेपर राधाकृष्णन॒की क्या गति होती, इसकेलिए मालुक्य- 
पृत्तकी घटनाकों पढिए। 

(डः) सिलिब्द-प्रइतके रचयिता नागसेन (१४० ई० पृ०)ने बुद्धके 
दर्शनकी व्याख्या जिस सरलताके साथ यवनराजा मिनान्दरके सामने की, 
उसके बारेमे सर राधाकृष्णत्‌का कहना हे--- 

“तागसेनने बौद्ध (--बुद्धके) विचारकों उसकी पैतृक शाखा (--उप- 
निषद्‌? ) से तोडकर शुद्ध बौद्धिक (>-बुद्धिसंगत ) क्षेत्रमे रोप दिया |” 

और-+- 

“बुद्धका लक्ष्य (--मिशन) था, कि उपनिषद्के श्रेष्ठ विज्ञानवाद 
(060/977) को स्वीकार कर उसे मानव जातिके दिन-प्रतिदिनकी 
आरवश्यकताकेलिए सुलभ बनाये। ऐतिहासिक बौद्ध धर्मका श्रर्थ हे, 
उपनिषद्के सिद्धान्तका जनतामे प्रसार ।”' 

स्वय बुद्ध उनके समकालीन शिष्य, लागसेन (१५० ई० पूृ०), नागा- 
जुन (१७५ ई०), असंग (३७५ ई०), वसुबधु (४०० ई०), दिग्ताग 

(४२५ ई०), धर्कीति (६००), धर्मोत्तर, शान्तरक्षित (७५० ई०), 
ज्ञानश्री, शाक्यश्रीभद्र (१२०० ई०) जिस रहस्यको न जान पाये थे, 
उसे खोज निकालनेका श्रेय सर राधाकृष्णन्‌को है, जिन्होने अनात्मवादी 
बुद्धकों उपनिषद्के भ्रात्मवादका प्रचारक सिद्ध कर दिया। २५०० वर्षो 
तथा भारत, लका, बर्मा, स्याम, चीन, जापान, कोरिया, मगोलिया, 
तिब्बत, मध्य-एसिया, भ्रफगानिस्तान और दूसरे देशों तक फैले भूभागपर 
कितना भारी भ्रम फैला हुआ था जो कि वह बुद्धकों अनात्मवादी अनी- 
इवरवादी समभते रहे ! और अक्षपाद, वादरायण, वात्स्यायन, उद्योतकर, 
कुमारिल, वाचस्पति, उदयन जैसे ब्राह्मणोने भी बुद्धके दश्शनकों जिस 


! वही, पृष्ठ ३5६..." वहीं, पृ० ३४०... वही, पृष्ठ ४७३ 
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तरहका समभा वह भी उनकी भारी भ्विद्या” थी | 

(७) विचार-स्वात्ंत्रय--प्रतीत्य-समुत्पादके भ्राविष्कर्त्तकेलिए 
विचार-स्वातत््य स्वाभाविक चीज थी। बौद्ध दार्शनिकोने अपने प्रवत्तेकके 
आदेशके अनुसार ही प्रत्यक्ष और अनुमान दोके अश्रतिरिक्त तीसरे प्रमाण- 
को माननेसे इन्कार कर दिया। बुद्धने विचार-स्वातत्यकों अपने ही 
उपदेशोंसे इस प्रकार शुरू किया था--- ह 

“पिक्षुओ | में बेडे (--कुलल) की भाँति पार जानेकेलिए तुम्हे धर्मका 
उपदेश करता हूँ, पकंड रखनेकेलिए नहीं। जेसे भिक्षुओ ! पुरुष 
. “ऐसे महान्‌ जल-अण॑वको प्राप्त हो, जिसका उरला तीर खतरे 
और भयसे पूर्ण हो' और परला तीर क्षेमयुक्त तथा भयरहित हो । वहाँ 
न पार ले जानेवाली नाव हो, न इधरसे उधर जानेकेलिए पुल हो। .. . 
तब वह. .. तृण-काष्ठ-पत्र जमाकर बेडा बाँधे और उस बेड़ेके सहारे 
हाथ और पैरसे मेहनत करते स्वस्तिपूवंक पार उतर जाये। ,उतर 
जानेपर उसके (मनमे) हो---यह्‌ बेडा मेरा बडा उपकारी हुआ है, 
इसके सहारे... में पार उतर सका, क्यों न में ऐसे बेडेको शिरपर रख 
कर, या कन्धेपर उठाकर ले चलूँ ।... तो क्या, ,ऐसा 
करनेवाला पुरुष उस बेडेके प्रति (अपना ) कत्तंव्य पालन करनेवाला होगा ? 
,. नहीं ..। भिक्षुओझो ! वह पुरुष उस बेडेसे दुख उठानेवाला 
होगा। / 

एक बार बुद्धसे केशपृत्र ग्रामके कालामोंने नाना मतवादोंके सच- 
भूठमे सन्देह प्रकट करते हुए पूछा था-- 

“भन्ते | कोई-कोई श्रमण (--साधु) ब्राह्मण केशपुत्रमे आते हे, 
अपने ही वाद (--मत)को प्रकाशित. .करते हे, दूसरेके वादपर नाराज 
होते है, निन्‍्दा करते है ।. . . .दूसरे भी . .. भ्रपने ही वादकों प्रकाशित 


' भ० नि०, १३२ (भ्रनुवाद, पृष्ठ ८६-८७) 
* अ्रंगुत्तर-मिकाय, ३।७४५ 
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७. 


«करते. , .दूसरेंके वादपर नाराज होते हे। तब. . . हमे 
सन्देह. ,. होता है--कौन इन. . . मे सच कहता है, कौन भूठ ?” 

“कालामों | तुम्हारा सन्देह .. ,ठीक है, सन्देहके स्थानमे ही 
तुम्हें सन्‍्देह उत्पन्न हुआ है।. . कालामो ! मत तुम श्रुत (--सुने वचनो, 

वेदों )के कारण (किसी बातको मानो), मत तकके का रणसे, मत नय-हेतुसे, 
मत (वक्‍ताके) आकारके विचारसे, मत अपने चिर-विचारित मतके 
अनुकूल होनेसे, मत (वक्‍ताके) भव्यरूप होनेसे, मत श्रमण हमारा गुरु 
है! से। जब कालामो ! तुम खुद ही जानो कि ये धर्म (--काम या बात) 
भ्रच्छे, अदोष, विज्ञोम्रे अ्निन्दित है यह लेने, ग्रहण करनेपर हित, सुखके 
लिए होते है, तो कालामो ! तुम उन्हें स्वीकार करो।” 

(८) सर्वज्ञता गलत--बुद्धेक समकालीन वर्धमानको सर्वज्ञ स्वे- 
दर्शी कहा जाता था, जिसका प्रभाव पीछे बुद्धके अभ्नुयायियोपर भी 
पड़े बिना नही रहा। तो भी बुद्ध स्वयं सर्वज्ञताके ख्यालके विरुद्ध थे। 

वत्सगोत्रने पूछा--सुना है भन्‍्ते ! 'श्रमण गौतम सर्वज्ञ सर्व 
दर्शी है. .. .--(क्या ऐसा कहनेवाले) . यथार्थ कहनेवाले हे” 
भगवान्‌की असत्त्य .. से निन्‍दा तो नही करते ?” 

“वत्स ! जो कोई मुझे ऐसा कहते हे . , वह मेरे बारेमे यथार्थ 
कहनेवाले नही हे । वह शसत्त्यसे. मेरी निन्‍दा करते है ।” 

और अन्‍न्यत्र -- 

“ऐसा श्रमण ब्राह्मण नही है जो एक ही बार सब जानेगा, सब देखेगा 
(सर्वज्ञ सर्वदर्शी होगा) ।” 

(९) निवोणु--निर्वाणका भ्र्थ है बुकता--दीप या भ्रागका जलते- 
जलते बुझ जाना । प्रतीत्यसमृत्यन्न (विच्छिन्न प्रवाह रूपसे उत्पन्न) 
नाम-रूप (--विज्ञान और भौतिक तत्त्व) तृष्णाके गारेसे मिलकर जो एक 
जीवन-प्रवाहका रूप धारण कर प्रवाहित हो रहे हे, इस प्रवाहका 


'म० नि०, शश१ ' स० नि०, २४१० (अनुवाद, पृष्ठ ३६६) 
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श्रत्यन्त विच्छेद ही निर्वाण है। पुराने तेल-बत्ती या ईंधनके जल 
चुकने तथा नयेकी आमदनी न होनेसे जैसे दीपकः या श्रग्ति बुझ जाते 
है, उसी तरह आज़वो--चित्तमलो, (काम-भोगो, पुनजंन्म और नित्य 
श्रात्माके नित्यत्व ग्रादिकी दृष्टियो)के क्षीण होनेपर यह आवागमन 
नष्ट हो जाता हैँ। निर्वाण बुभना है, यह उसका शब्दार्थ ही बतलाता 
है । बुद्धने अपने इस विशेष शब्दकों इसी भावके द्योतनकेलिए चुना 
था। किन्तु साथ ही उन्होने यह कहनेसे इन्कार कर दिया कि निर्वाण- 
गत पुरुष (--तथागत ) का मरतेके बाद क्या होता है । भ्रनात्मवादी दर्शनमे 
उसका क्या हो सकता है, यह तो आसानीसे समझा जा सकता है, किन्तु 
वह ख्याल “बालाना त्रासजनकम्‌” (--अ्ज्ञोको भयभीत करनेवाला) हैं, 
इसलिए बुद्धने उसे स्पष्ट नही कहना चाहा । उदानके इस वाक्यकों लेकर 
कुछ लोग निर्वाणकों एक भावात्मक ब्रह्मलोक जैसा बनाना चाहते हे ।-- 
“हे भिक्षुओ | अ-जात, अर-भूत, अ-कृत--अ-सस्कृत ।” किन्तु, यह 
निषेधात्मक विशेषणसे किसी भावात्मक निर्वाणकों सिद्ध तभी कर 
सकते थे, जब कि उसके अ्रानन्द का भोगनेवाला कोई नित्य ध्रुव आत्मा 
होता। बद्धने निर्वाण उस अवस्थाकों कहा हे, जहाँ तष्णा क्षीण हो गई, 
आख्व--चित्तमल (--भोंग, जन्मान्तर और विशेष मतवादकी तृष्णाए 
है) जहाँ नही रह जाते । इससे अधिक कहना बुद्धके भ्र-व्याकृत ग्रतिज्ञाकी 
अवहेलना करनी होगी ।' 


४ बुहुका दशन ओर तत्कालीन समाज-ठ्यवस्था 


दर्शन दिमागकी चीज है, फिर हाड-मासके समूहोवाले समाजका 
उसपर क्या बस है ? वह केवल मनकी ऊँची उड़ान, मनोमय जगतृकी 


* इतिवुत्तक, २४२॥६ * उदान, दाई 
* उदान, ८२--*ुहुसं भ्रनत्तं माम न हि सच्चं सुदस्सनं । 
पटिविद्धा तण्हा जानतो पस्सतो नत्यि किज्चन ॥ 
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उपज है, इसलिए उसे उसी तलपर देखना चाहिए। दर्शनके सबधमे 
इस तरहके विचार पूरब और परिचम दोनोमे देखे जाते हे। उनके 
ख्यालर्म दर्शन भौतिक विश्वसे बिल्कुल अलग चीज है। लेकिन हमने 
यूनानी-दशनसे भी देखा है, कि दर्शन मनकी चीज होते भी “तीन लोकसे 
मथुरा व्यारी”वाली चीज नही रहा । खुद मन भौतिक उपज है। याज्ञ- 
वल्क्यके गुरु उद्यलक आरुणिने भी साफ स्वीकार किया था कि “मत 
अन्नमय है । खाये हुए अन्नका जो सूक्ष्मश ऊपर जाता है, वही 
सन हू ।” हम खुद भ्रत्यत्र' बतला आये है, कि हमारे मनके विकासमे 
हमारे हाथो--हाथके श्रम, सामाजिक और वैयगक्तिक दोनो---का सबसे 
भारी हिस्सा है। मनुष्यकी भाँति मनृष्यका मन भी अपने निर्माणमे 
समाजका बहुत ऋणी है। ऐसी स्थितिमे मतकी उपज दर्शनकी भी 
व्यास्या समाजसे दूर जाकर कैसे की जा सकती है ”? इसलिए सजीव 
अआँखकी अस्लियतको जैसे शरीरसे श्रलग निकालकर देखनेसे नही मालूम 
हो सकती, उसी तरह दर्शनके समभनेमे भी हमे उसे उसके जन्म, भर 
कार्यकी परिस्थितिमे देखना होगा । 

उपनिषद्को हम देख चुके हे, समाजकी स्थितिको धारण करने 
(--रोकने ) वाले धर्म (वैदिक कमंकाड और पाठ-पूजा)की झ्ोरसे आस्था 
उठ्ते देंख पहिले शासक वर्गको चिन्ता हुई और क्षत्रियो--राजाप्रों-- 
ते ब्रह्मश्ान तथा पुनजन्मके दर्शतकों पैदाकर बद्धिको थकाने तथा 
सामाजिक विषमताको उचित ठहरानेकी चेष्टा की। ुन्द्वात्मक रीतिसे 
विश्लेषण करनेपर हम देखेगे--(१) 

वाद--पज्ञ, वैदिक कर्मकाड, पाठ-पजा श्रेयका रास्ता है । 

प्रतिवाद--यज्ञ रूपी घरनई पार होनेकेलिए बहुत कमजोर हैं । 

सवाद--बह्मज्ञान श्रेयका रास्ता है, जिसमे कर्म सहायक होता हूँ । 

बुद्धका द्शत-- (२) 


र मानव: हक गला 
' छान्‍्दोग्य-उपनिबदू, ६६॥१-४ . | मानव-समाज पृ० ४-६ 
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बाद (उपनिषद्‌)--आत्मवाद । 

प्रतिवाद (चार्वाक)--पआ्रात्मा नही भौतिकवाद । 

संवाद (बुद्ध)--अभौतिक ग्रनात्मवाद | 

यह तो हुई विचार-शूखला। समाजमे बेदिक धर्म स्थिति-स्थापक 
था, और वह सम्पत्तिवाले वर्गकी रक्षा और श्रमिक--दास, कर्मकर--- 
वर्गपर अक्श रखनेकेलिए, खूनी हाथोसे जनताकों कृचलकर स्थापित 
हुए राज्य (--शासन ) की मदद करना चाहा था। इसका पारितोषिक था 
धामिक नेताझ्रो (--पुरोहितो) का शोषणमे और भागीदार बनाया जाना । 
शोषित जनता अपने स्वतत्र---वर्गहीन, आशिक दासता-विहीन---दिनोको 
भूलसी चुकी थी, धर्मके प्रपचमे पडकर वह अपनी वत्तेमान परिस्थितिको 
“देवताओका न्याय” समझ रही थी । शोषित जनताको वास्तविक न्याय 
करवानेकेलिए तैयार करनेके वास्ते जरूरी था, कि उसे धम्मके प्रपचसे 
मुक्त किया जाये। यह प्रयोजन था, नास्तिकवाद (--देव-परलोकसे 
इन्कारी )--भौतिकवादका । ब्राह्मण (प्रोहित) अपनी दक्षिणा समेटनेमे 
मस्त थे, उन्हे भुसके ढेरमे सुलगती इस छोटी सी चिंगारीकी पर्वाह न थी । 
सदियोसे भ्राये कर्म-धर्मको वह वर्गशशोषणका साधन नही बल्कि साध्य समभने 
लगे थे, इसलिए भी वह परिवत्तेनके इच्छुक न थे। क्षत्रिय (--शासक) 
ठोस दुनिया और उसके चलने-फिरनेवाले, समभनेकी क्षमता रखनेवाले 
शोषित मानवोकी प्रकृति और क्षमताको ज्यादा समभते थे । उन्होने 
खतरेको अनुभव किया, और धर्मके फदेकों दृढ़ करनेकेलिए ब्रह्मगाद और 
पुनजेन्‍्मको उसमे जोडा | शुरूमे पुरोहितवर्ग इससे कितना नाराज हुआा 
होगा, इसकी प्रतिध्वनि हमे जैमिनि और कुमारिलके मीमासता-दर्शनमे 
मिलेगी; जिन्होने कि ब्रह्म (--पुरुष) ब्रह्मज्ञान सबसे इन्कार कर दिया-- 
वेद अपौरुषेय है, उसे किसीने नहीं बनाया है। वह प्रकृतिकी भाँति 
स्वयभू है। वेदका विधान कर्मफल, परलोककी गारटी हेँ। वेद सिर्फ 
कर्मोका विधान करते हे, इन्ही विधान-वाक्योंके समर्थनमे श्रर्थवाद 
(स्तुति, निन्‍्दा, प्रशसा)के तौरपर वाकी सहिता, ब्राह्मण, उपनिषद्का 
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सारा वक्तव्य है। तो भी जो प्रहार हो चुका था, उससे वैदिक कर्मकाडको 
बचाया नही जा सकता था। कौटिल्यके अर्थशास्त्रसे पता लगता है, कि 
लोकायत (++भौतिक-नास्तिक )-वाद शासकोमे भी भीतर ही भीतर 
बहुत प्रिय था। किन्तु दूसरी ही दृष्टिसे वह समयके अनुसार, सिर्फ अपने 
स्थायी स्वार्थोका ख्याल रखते हर सामाजिक---धामिक--हूँढिको बद- 
लनेकी स्वतत्रता चाहते थे। लोगोके धामिक मिथ्याविश्वासोसे फायदा 
उठाकर, शासकोको देवी चमत्कारों द्वारा राज्यकोष और बल बढानेकी 
वहाँ साफ सलाह दी गई है । “दशक्‌मारचरित”के समय (ई9 छठी सदीमे 
तो राज्यके गुप्तचर धामिक “निर्दोष वेष/को बेखटके इस्तेमाल करते थे, 
और इस तरीकेका इस्तेमाल चाणक्य और उसके पहिलेके शासक भी 
निस्सकोच करते थे, इसमे सन्देह नहीं। लेकिन, शासकवर्ग भौतिक- 
वादकों अपने प्रयोजनकेलिए इस्तेमाल करता था--सिर्फ, ऋण 
कृत्वा घृत पिवेत ” (--ऋण करके घी पीने)के नीच उद्देश्य थे। वही 
भौतिकवाद जब शोपित-श्रमितवर्गकेलिए इस्तेमाल होता, तो उत्तका 
उद्देश्य वेयक्तिक स्वार्थ नहीं होता था। अब अपने श्रमका फल स्वय 
भोगनेकी माँग पेश करता--शोषणकों बन्द करना चाहता था। 
बुद्धका दर्शन भ्रपने मौलिक रूप--प्रतीत्य-समुत्पाद (र-क्षेणिक- 
वाद)--में भारी ऋ्रान्तिकारी था। जगतृ, समाज, मनुष्य सभीको उसने 
क्षण-क्षण परिवत्तनशील घोषित किया, भर कभी न लौटनेवाल पे 
हिं नो दिवसा गता.” (>-वे हमारे दिवस चले गये)की पर्वाह छोडकर 
परिवरत्तनके अनुसार अपने व्यवहार, अपने समाजके परिवर्त्तनकेलिएं हर 
वक्‍त तैयार रहनेकी शिक्षा देता था। बुद्धने अपने वडें-से-बडे दार्गनिक 
विचार (“धर्म”)को भी वेडेके समान सिर्फ उससे फायदा उठानेकेलिए 
कहा था, और उसे समयके वाद भी ढोनेकी निन्‍दा की थी। तों भी 
इस करान्तिकारी दर्शननें अपने भीतरसे उन तत्त्वों (धर्म)कों हँढावा 
नहीं था, जो 'समाजकी प्रगतिको रोकने”का काम देते है। पुन्जन्मकों 
यद्यपि बुद्धने नित्य श्रात्माका एक शरीरसे दूसरे शरीरमे भ्रावागमनके 
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रूपमे माननेसे इन्कार किया था, तो भी दूसरे रूपमे परलोक और पृनज॑न्म- 
को माना था। जैसे इस शरीरमे जीवन विच्छिन्न प्रवाह (नष्ट-- 
उत्पत्ति--नष्ट--उत्पत्ति ) के रूपमे एंक तरहकी एकता स्थापित किये 
हुए है, उसी तरह वह शरीरान्तरमे भी जारी रहेगा। पृनजेन्मके दा्श- 
निक पहलूको और मजबूत करते हुए बुद्धने पुनर्जन्मका पुनज॑न्म प्रति- 
सन्धिके रूपमें किया--अ्र्थात्‌ नाश और उत्पत्तिकी संधि (--शृखला) से 
जुडकर जैसे जीवन-प्रवाह इस शरीरमे चल रहा है, उसी तरह उसकी 
प्रतिसधि (--जुडना ) एक शरीरसे अगले शरीरमे होती है। श्रविकारी 
ठोस आत्मामे पहिलेके सस्कारोकों रखनेका स्थान नही था, किन्तु क्षण- 
परिवर्ततशील तरल विज्ञान (--जीवन)मे उसके वासना या सस्कारके 
रूपमे अपना भ्रग बनकर चलनेमे कोई दिवकत न थी। क्षणिकता सृष्टि- 
की व्याख्याकेलिए पर्याप्त थी, किन्तु ईश्वरका काम ससारमसे व्यवस्था, 
समाजमे व्यवस्था (--शोषितको विद्रोहसे रोकनेकी चेष्टा)--कायम 
रखना भी है । इसकेलिए बुद्धने कर्मके सिद्धान्तकों और मजबूत किया । 
आवागमन, धनी-निर्धनका भेद उसी कर्मके कारण है, जिसके कर्त्ता कभी 
तुम खुद थे, यद्यपि भ्राज वह कर्म तुम्हारे लिए हाथसे निकला तीर हू । 
इस प्रकार बुद्धके प्रतीत्य-समुत्पादकों देखनेपर जहाँ तत्काल प्रभु- 
वर्ग भयभीत हो उठता, वहाँ, प्रतिसधि और कर्मका सिद्धान्त उन्हे बिल- 
कुल निश्चित कर देता था । यही वजह थी, जो कि बुद्धके भडेके नीचे हम 
बडे-बडे राजाग्रो सम्राटो, सेठ-साहूकारोकों आते देखते हे, और भारतसे 
बाहर--लंका, चीन, जापान, तिब्बतमे तो उनके धर्मको फैलानेमे राजा 
सबसे पहिले भागे बढे ।--वह समभते थे, कि यह धर्म सामाजिक विद्वोहके 
लिए नही बल्कि सामाजिक स्थितिकों स्थापित रखनेकेलिए बहुत सहा- 
यक साबित होगा। जातियो, देशोकी सीमाग्रोको तोडकर बुद्धके विचारोने 
राज्य-विस्तार करनेमे प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्षरूपेण भारी मदद की | समाजमे 
झ्राथिक विषमताकों अक्षुण्ण रखते ही बुद्धते वर्ण-व्यवस्था, जातीय 
ऊँच-नीचके भावकों हटाना चाहा था, जिससे वास्तविक विपमता तो 
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नही हटी, किन्तु निम्न वर्गका सद्भाव जरूर बौद्ध धर्मकी श्रोर बढ गया। 
वर्ग-दृष्टिसे देखनेपर बौद्धधर्म शासकवर्गके एजंटकी मध्यस्थता जैसा था, 
वर्गके मौलिक स्वार्थकरों बिना हटाये वह अपनेकों त्याय-पक्षपाती दिख 
लाना चाहता था। 

सिद्धार्थ गौतम अपने दर्शनके रूपमे सोचनेकेलिए क्यों मजबूर हुए ” 
इसकेलिए उनके चारो ओरकी भौतिक परिस्थिति कहाँ तक कारण बनी ” 
यह प्ररनन उठ सकते है। किन्तु हमे र्याल रखना चाहिए कि व्यक्तिपर 
भौतिक परिस्थितिका प्रभाव समाजके एक आवश्यक रूपमे जो पडता 
है, कभी-कभी वही व्यक्तिकी विशेष दिशामे प्रतिक्रियाकेलिए पर्याप्त 
है; और कभी-कभी व्यक्तिकी अपनी वैयक्तिक भौतिक परिस्थिति भी 
दिशा-परिवर्त्ततमे सहायक होती है। पहिली दृष्टिसे बुद्धके दर्शनपर 
हम अ्रभी विचार कर चुके हे | बुद्धकी वैयक्तिक भौतिक परिस्थितिका 
उनके दर्शनपर क्या कोई प्रभाव पडा है, जरा इसपर भी विचार करना 
चाहिए। बुद्ध शरीरसे बहुत स्वस्थ थे। मानसिक तौरसे वह शात्त, 
गम्भीर, तीक्ष्ण प्रतिभाशाली विचारक थे। महत्त्वाकाक्षाएं उनकी 
उतनी ही थी, जितनी कि एक काफी योग्यता रखनेवाले आत्म-विश्वासी 
व्यक्तिकों होती चाहिए। वह अपने दार्शनिक विचारोकी सच्चाईपर 
पूरा विश्वास रखते थे, प्रतीत्यसमृत्पादके महत्त्वकों भत्री प्रकार समभते 
थे; साथ ही पहिले-पहिल उन्हे भ्रपने विचारोको फैलानेकी उत्सुकता मे 
थी, क्योकि वह तत्कालीन विचार-प्रवत्तिको देखकर आशापूर्ण न थ। 
शायद ग्रभी तक उन्हे यह पता न था, कि उनके विचारों और उस्त समयके 
प्रभुवगगकी प्रवृत्तिमे समभौतेकी गृजाइश है । 

बुद्धके दर्शनका अनित्य,---अनात्मके अ्रतिरिक्त दुखवाद भी एक 
स्वरूप है । इस दू खबादका कारण यदि उस समयके समीज तथा 
बुद्धकी अ्रपनी परिस्थितिमे ढँढे, तो यही मालम होता हैं, कि उन्हें बंच- 
पनमे ही भातृवियोग सहता पडा था, किन्तु उतकी मौसी प्रजापतीकों 
स्नेह सिद्धार्थकेलिए कम न था। घरमे उनको किसी प्रकारका कष्ट 


गोतम बुद्ध | भारतीय दर्शन ५३६ 


हुआ हो, इसका पता नहीं लगता। एक धत्िकपुत्रकेलिए जो भोग 
चाहिए, वह उन्हे सुलभ थे। किन्तु समाजमें होती घटनाएँ तेजीसे उनपर 
प्रभाव डालती थी। वृद्ध, बीमार और मृतके दर्शनसे मनमे वेराग्य होना 
इसी बातको सिद्ध करता है । दृ खकी सच्चाईकों हृदयगम करनेकेलिए 
यही तीन दर्शन नही थे, इससे बढकर मानवकी दासता और दरिद्वताने 
उन्हें दु खकी सच्चाईकों साबित करनेमे मदद दी होगी, यद्यपि उसका 
जिक्र हमे नही मिलता । इसका कारण स्पष्ट हँ--बुद्धने दरिद्रता और 
दासताको उठाना अपने प्रोग्रामका भ्रग नहीं बनाया था। झआरम्भिक 
दिनोमे, जान पडता है, दरिद्रता-दासताकी भीषणताकों कुछ हलका 
करनेकी प्रवृत्ति बौद्धसघमे थी। कर्ज देनेवाले उस समय सम्पत्ति न होने 
पर शरीर तक खरीद लेनेका अधिकार रखते थे, इसलिए कितने ही कजे- 
दार त्राण पानेकेलिए भिक्षु बत जाते थे। लेकिन जब महाजनोके 
विरोधी हो जानेका खतरा सामने आया, तो बुद्धने घोषित किया-- 

“ऋणीको प्रब्नज्या (--संन्यास) नहीं देनी चाहिए।” 

इसी तरह दासोके भिक्षु बननेसे अपने स्वार्थपर हमला होते देख 
दास-स्वामियोने जब हल्ला किया तो घोषित किया-- 

“भिक्षुओं | दासको प्रब्नज्या नहीं देनी चाहिए।” 

बुद्धके भ्रत्यायी मगधराज बिबिसारके सैनिक जब युद्धमे जानेकी 
जगह भिक्षु बनने लगे तो, सेतानायक और राजा बहुत घबराये, श्राखिर 
राज्यका भ्रस्तित्व अन्तमे सैनिक-शक्तिपर ही तो निर्भर है। बिविसारने 
जब पूछा कि, राजसैनिकको साधु बनानेवाला किस दडका भागी होता 
है, तो अ्धिकारियोने उत्तर दिया --- 

“देव। उस (>>गुरु)का शिर काठना चाहिए, भ्रनुशासक (+#भिक्षु 


! सहावग्ग, १३४८ (सेरा “विनयपिटक”, हिन्दी, पृष्ठ ११८) 
* बहीं १३४६ (सेरा “विनयपिटक), पृ० ११८) 
* वहीं, ३॥४॥२ (वही, पृ० ११६-११७) 
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बनाते वक्‍त विधिवाक्योकों पढनेवाले)की जीभ निकालनी चाहिए, और 
गण (--संघ)की पसली तोड देवी चाहिए।” 

राजा बिबिसारते जाकर बुद्धके पास इसकी शिकायत की, तो बुद्धनें 
घोषित किया--- 

“भिक्षुओं ! राजसैनिकोको प्रत्रज्या नहीं देनी चाहिए। 

इस तरह दु ख-सत्त्यके साक्षात्कारसे दुःख-हेतुओकों ससारमे दूर 
करनेका जो सवाल था, वह तो खतम हो गया; भ्रब उसका सिरे आध्या- 
त्मिक मूल्य रह गया था, और वैसा होते ही सम्पत्तिवाले वर्गकेलिए 
बुद्धका दर्शन विषदन्तहीन सर्प-सा हो जाता है । 

सब देखनेपर हम यही कह सकते हे, कि तत्कालीन दासता श्रौर 
दरिद्रता बुद्धको दु.खसत्त्य समभनेमे साधक हुए। दुःख दूर किया जा 
सकता है, इसे समभते हुए बुद्ध प्रतीत्यसमुत्पाद पर पहुँचे--क्षणिक 
तथा '(हितुप्रभव” होनेसे उसका श्रन्त हो सकता है। ससारमें साफ 
दिखाई देनेवाले दु.खकारणोंकों हटानेमे असमर्थ सम उन्होने उसकी 
अलौकिक व्याख्या कर डाली ! 


६ ४. बुद्धके पीछेके दाशनिक 
क, कपिल (४०० हें पृ) 


बुद्धेके पहिलेके दाशनिकोमे कपिलकों भी गिना जाता है, किन्तु 
जहाँ तक बुद्धके प्राचीनतम उपदेश-सग्रहों तथा तत्कालीन दूसरी उप- 
लब्ध सामग्रीका सबंध है, वहाँ कपिल या उनके दर्शनका बिल्कुल पता 
नही है । र्वेताइवतरमे कपिलका नाम ही नहीं है, बल्कि उसपर कपिल- 
के दर्शनकी स्पष्ट छाप भी है, किन्तु वह बुद्धके पीछेकी उपनिषदोम 
है, यह कह आये हे। ईसाकी पहिली सदीके बौद्ध कवि और दाशनिक 
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* चहीं 
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अ्रदवधघोषने अपने 'बुद्धचरित में बुद्धके १हिलेके दो आचारयो--आलार- 
कालाम और उद्दक रामपृत्त--में एककों साख्यवादी (कपिलका अनुयायी) 
कहा है, किन्तु यह भी जान पडता है, ज्यादातर नवनिर्मित परम्परा 
पर निर्भर है, क्योकि न इसका जिक्र प्राने साहित्यमे है और न उन दोनोमे 
से किसीकी शिक्षा साख्यदर्शनसे मिलती है । ऐसी भ्रवस्थामे कपिलकों 
बुद्धके पहिलेके दाशैरिकोमे ले जाना मुश्किल है । 

इवेताइवतरमे कपिल एक बडे ऋषि हे। भागवतमे वह विष्णुके 
२४ ग्रवतारोमे है, और उनके माता पिताका नाम कर्देस ऋषि भर देवहति 
बतलाया गया है । तो भी इससे कपिलके जीवनपर हमे ज्यादा प्रकाश 
पडता दिखाई नही पडता | कपिलके दर्शनका सबसे पुराना उपलब्ध ग्रथ 
ईदवरक्ृष्णकी साख्यकारिका है। साख्यसृत्रोके नामसे प्रसिद्ध दोनो सूत्र- 
ग्रंथ उससे पीछे तथा दूसरे पॉच सूत्रात्मक दर्शनोसे मृकाबिला करनेके 
लिए बने। चीनमे सुरक्षित भारतीय बौद्ध-परपरासे पता लगता है, कि 
वसुवध्‌ समकालीन (४०० ई०) विन्ध्यवासीने सत्तर कारिकाओ्रोमे 
साख्यदर्शतकों लिखा | वसुवधुने उसके खडनमे परमार्थसप्ततिके नामसे 
कोई ग्रथ लिखा था । साख्यकारिकाके ऊपर माठरवे एक वृत्ति (--ठीका) 
लिखी है, जिसका अनु 7द चीनी भाषामे भी हो चुका है । ईरवरक्ृष्ण तथा 
माठरके कथनोसे मालूम होता है, कि विचारक कपिलके उपदेशोका एक 
बडा संग्रह था, जिसे घषछ्ठितंत्र कहा जाता था। ईव्वरकृष्णने षष्ठितत्रके 
कथानको, परवादोको हटाकर' दश्शनके असली तत्त्वको सत्तर श्रार्या इलोकोंमे 
गूफित किया । इससे यह भी मालूम होता है, कि पष्ितंत्र वौद्धोके पिटक 
और जैत्तोंक आगमोकी भाँति एक वुहत्‌ साम्प्रदायिक पिटक था; जिसमें 
बुद्ध और महावीरके उपदेशोकी भाँति कपिल--प्रौर शायद उनके शिष्य 
आ्रासुरि--के उपदेश और संवाद संगृहीत »। 


* “सुप्तत्यां किल येएर्थाः तेर्थाः कृत्स्तस्य षष्ठितंत्रस्य । श्रास्यायिका- 
बिरहिता परवादविवर्जिताइचेव ।/-(सां० का० ) 
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दर्शन--इतना होते भी हम साख्यकारिकाकों अपने समयसे अप्रभावित 
षष्ठितत्रका हृबह सार नही मान सकते । साख्यकारिकामे प्राप्त विकसित 
साख्यदर्शनका वर्णन हम यथास्थान करेगे, यहाँ सक्षेपमें यही कह सकते 
हे--कि कपिल उपनिषद्के दर्शनकी भाँति ब्रह्म या आत्माकों ही सर्वेसर्वा 
नही मानते थे । वह भ्रात्मासे इन्कार नही करते थे, बल्कि उन्होने उसके 
लिए उपनिषद्के अ्रकर्त्ता, अभोक्‍ता, अज, नित्य आदि विशेषणोको भी' 
स्वीकार कर लिया हूँ। नित्त्य होनेका मतलब है निष्कियता, इसीलिए 
कपिलने आ्रात्माके निष्किय होनेपर बहुत जोर दिया। निष्किय होनेपर 
आत्माकों विश्वकी सृष्टिसे क्या मतलब दूसरे जीवोसे ही क्या प्रयोजन ? 
ऐसी हालतमे सृष्टिकर्त्ता, या श्रन्तर्यामी ब्रह्मकी जरूरत' न थी, इसलिए 
कपिलने अपने दर्शनमे परमात्मा या ब्रह्यको स्थान नही दिया, हों, 
असंख्यः जीवों या पुरुषोकों उन्होने प्रकृतिके साथ एक स्वतत्र तत्त्व 
माना | 


चेतन पुरुषके श्रतिरिक्त' जड प्रकृति कपिलके मतमे मुख्य तत्त्व हैं 
इसीलिए प्रकृतिका दूसरा नाम प्रधान है । प्रकृति नित्य है, जगत्‌की सारी 
वस्तुएं उसीके विकार हे। बुद्धके पीछे होतेपर भी कपिल यूनानियोंके 
भारत आने (३२३ ई० पृ०)से पूर्व ही हो चुके थे, और उनका दर्शन कुछ 
इतना व्यवस्थित हो चुका था, कि जहाँ सभी पिछले मौलिक और प्रति- 
सस्कृत दर्शनोने परमाणुवादकों अपनाया, वहाँ साख्यने उससे लाभ नही 
उठाया; इसकी जगह उसने तीन गुणो---सत्त्व, रण, तम--का सिद्धान्त 
पहिले ही आाविष्कृत कर लिया था। संक्षेपमे कपिल प्रकृति और अनेक 
चेतन पुरुषोंकों मानते थे; और कहते थे कि पुरुषके समीपता मात्रसे और 
उसके ही लिए प्रकृतिमे क्रिया उत्पन्न होती है, जिससे विश्वकी वस्तुओका 
उत्पाद और विनाश होता है । न्‍ 


साख्यके विकसित' दर्शनके बारेसें हम आगे लिखेंगे। 
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ख, बोदु दाशनिक नागसेन (१४० दे पृ०) 
१, सामाजिक परिस्थिति 


बुद्धके जन्मसे कुछ पहिले हीसे उत्तरी भारतके सामन्तोने राज्य- 
विस्तारकेलिए युद्ध छेडने शुरू किये थे--दो-तीन पीढी पहिले ही कोसल- 
ने काशी-जनपदकों हडप कर लिया था। बुद्धके समयमे ही बिबिसारने 
अगको भी मगधमे मिला लिया और उस समय विध्यमे होती मगधकी 
सीमा अवन्ती (उज्जैन)के राज्यसे मिलती थी। वत्स (--कौशाम्बी, 
इलाहाबाद) का राज भी उस वक्‍तके सभ्य भारतके बडे शासकोमे था। 
कोसल, मगध, वत्स, अवन्तीके भ्रतिरिक्त लिच्छवियो (वैशाली) का प्रजा- 
तत्र पॉचवी महान्‌ शक्ति थी। प्राय प्रदेशोकों विजय करते एक-एक जन 
(>+कबीले) के रूपमे बसे थे। भ्रार्योेकी यह नई बस्तियाँ पहिलेसे बसे 
लोगो और स्वयं दूसरे आय जनोके खूनी सघ्षोके साथ मजबूत हुई थी । 
कितती ही सदियों तक राजतत्र या प्रजातत्रके रूपमे यह जन चले झ्राये । 
उपनिषद्कालमे भी यह जन दिखाई पडते हे, यद्रपि जनतंत्रके रूपमे नही 
बल्कि अधिकतर सामन्ततत्रके रूपमे। बुद्धके समय जनोंकी सीमाबदियाँ 
टूट रही थी, और काशि-कोसल, अ्रग-मगधकी भाँति भ्रगेक जनपद मिलकर 
एक राज्य बन रहे थे। व्यापारी वर्गने व्यापारिक क्षेत्रमे इन सीमाग्रोको 
तोड़ना शुरू किया । एक नहीं प्नेक राज्योसे व्यापारिक सबधके कारण 
उनका स्वार्थ उन्हे मजबूर कर रहा था, कि वह छोटे-छोटे स्वतत्र जन- 
पदोकी जगह एक बडा राज्य कायम होनेसे मदद करे । मगधके धनजय सेठ 
(विज्ञाखाके पिता)को साकेत (>-अयोध्या) मे बडी कोठी कायम करते 
हम भ्रन्यत्र' देख चुके है । जिस वक्‍त व्यापारी अपने व्यापार द्वारा, राजा 
अपनी सेना द्वारा जनपदोकी सीमा तोडनेमे लगे हुए थे, उस वक्‍त जो भी 
दर्शन या धामिक विचार उसमे सहायता देते, उनका अधिक प्रचार 


। “सानवसमाज पृष्ठ १३६-३८ 
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होना ज़रूरी था। बौद्ध धर्मने इस कामकों सफलताके साथ किया, चार 
जान-वूककर थैली और राजके हाथमे विककर ऐसा न भी हुआ हो। 
बुद्धके निर्वाणके तीन वर्ष त्राद (४८० ई०पू०) अजातशत्रु (मगध) 
लिच्छवि प्रजातत्रकों खतम कर दिया, और अपने समयमे ही उसने अपन 
राज्यकी सीमा कोसीसे यमुना तक पहुँचा दी, उत्तर दक्खिनमे उसकी सीम। 
विध्य और हिमालय थे। जनपदो, जातियो, वर्णोकी सीमाग्रोको न मानने 
वाली बुद्धकी शिक्षा, यद्यपि इस बातमे अपने समकालीन दूसरे छे तीर्थकरोंके 
समान ही थी, किन्तु उनके साथ इसके दा्शनिक विचार बुद्धिवादियोको 
ज्यादा आकर्षक मालूम होते थे--पिछले दाशेनिक प्रवाहका चरम रूप 
होनेसे उसे श्रेष्ठ होना ही चाहिए था । उस समयके प्रतिभाशाली ब्राह्मणों 
और क्षत्रिय विचारकोका भारी भाग बुद्धके दर्शनसे प्रभावित था। इन 
आदरशंवादी भिक्षुप्रोका त्याग और सादा जीवन भी कम श्राकर्पक ने था | 
इस प्रकार वुद्धेक समय और उसके वाद वौद्धधर्म युग-धर्म---जनपद-एकी- 
करण--मे सबसे श्रधिक सहायक वना । विविसारके वशके वाद नन्‍्दोका 
राज्यवश आया, उसने भ्रपनी सीमाको श्रौर बढाया, श्रीर पच्छिममें सतलज 
तक पहुँच गया। पिछले राजवशके वीद्ध होनेके कारण उसके उत्तराधि- 
कारी नदवशका धामिक तौरसे वीद्सघके साथ उतना घनिप्ट सबब चाहें 
न भी रहा हो, किन्तु राज्यके भीतर जवर्दस्ती शामिल किये जाते जन- 
पदोमे जनपदके व्यक्तित्वके भावकों हटाकर एकताका जो काम बौद्ध कर 
रहे थे, उसके महत््वको वह भी नहीं भूल सकते थे--मंगव्म बुद्धर्क 
जीवनमे उनका धर्म बहुत अधिक जनप्रिय हो चुका था, और वहांका राज- 
धर्म भी हो ही चुका था। इस प्रकार मगध-राजके शासन श्रार प्रभावक 
विस्तारके साथ उसके बौद्धधर्मके विस्तारका होना ही था। चनदार्क 
भ्रन्तिम समयमे सिकन्दरका पजावपर हमला हुआ्ना, यद्यपि यूनानियोका 
उस वक्‍तका गासन विल्कल अस्थायी था, तो भी उतके कारण भारतम 
यूनानी सिपाही व्यापारी, शित्पी लाखोकी सस्यामे बत्तनें लग थे। इन 
श्रभिमानी “म्लेच्छ” जातियोकों भारतीय वनानेमे सवसे भागे बे थे 
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बौद्ध। यवन मिनान्दर और शक कनिष्क जैसे प्रतापी राजाभ्रोका बौद्ध 
होना आकस्मिक घटना नहीं है, बल्कि वह यह बतलाता हे कि जनपद 
गौर जनपद, आये और' म्लेच्छेके बीचके भेदकों मिटानेमे बौद्धधर्मने 
खूब हाथ बँटाया था। 


२ यूनानी ओर भारतीय दर्शनोंका समागस 


यूनाती भारतीयोकी भाँति उस वकतकी एक बडी सभ्य जाति थी। 
दर्शन, कला, व्यापार, राजनीति, सभीमे वह भारतीयोसे पीछे तो क्या 
मू्तिकला, नाट्यकला जेसी कुछ बातोमे तो भारतीयोसे आगे थे । दर्शनके 
निम्न सिद्धान्तोकों उनके दाशेंनिक आविष्कृत कर चुके थे, और इन्हे 
पिछले वकक्‍तके भारतीयोने बिना ऋण कबूल किये अपने दर्शनका अग 
बना लिया । 


वाद दाशनिक समय ई० पू० 
आकृतिवाद पिथागोर ५७०-५०० 
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बीजवाद अनखागोर ५००-४२८ 
परमाणुवाद देमोकरितु ४६०-३७० 
विज्ञान (+-प्राकृति) अफलातूँ ४२७-२४७ 
विशेष ही 
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कर्म श्ररस्तू 
दिशा हर 
काल पर 
परिमाण क 
आसन ह 
स्थिति हे 


इस दशेनका भारतीय दर्शनपर क्या प्रभाव पडा, यह भ्रगले पृष्ठोसे 
मालुम होगा। यहाँ हमे यह भी स्मरण रखना है, कि हेराविलतु, 
अफलातूँ, अरस्तूके दर्शनोको जाननेवाले अभनेक यवन भारत में वस गये 
थे, भर वे बुद्धके दर्शनके महत्त्वकों श्रच्छी तरह समझ सकते थे । 

यह है समय जब कि यवन-शासित पजाबमे नागसेन पैदा होते हे। 


३, नागसेनकों जोवनो 


नागसेनके जीवनके बारेमे “मिलिन्द प्रइन''' मे जो कुछ मिलता है, उससे 
इतना ही मालूम होता है, कि हिमालय-पर्वतके पास (पजाव)मे कजंगल 
गाँवमे सोनुत्तर क्राह्मणके घरमे उनका जन्म हुआ था। पिताके घरमे ही 
रहते उन्होने ब्राह्मणोंकी विद्या वेद, व्याकरण भ्रादिकों पढ लिया था। 
उसके बाद उनका परिचय उस वक्‍त वत्तनीय (>-वत्तनीय) स्थानमे रहते 
एक विंद्वान्‌ भिक्षु रोहणसे हुआ, जिससे नागसेन वौद्ध-विचारोकी भोर 
भुके। रोहणके शिष्य वन वह उनके साथ विजम्भवस्तु' (--विजृम्भवस्तु) 
होते हिमालयमे रक्षिततल नामक स्थानमे गये। वही गुरुते उन्हें उस समयकी 
रीतिके अनुसार कठस्थ किये सारे वौद्ध वाइमयकों पढाया। श्र पढनेकी 
इच्छासे गृरुकी श्राज्ञाके श्रनुसार वह एक वार फिर पैदल चलते वत्तेनीयरमे 


! पमैलिन्द-प्रदर्त, श्रनुवादक भिक्षु जगदीश काह्यप, १२७ ई०। 
१ वत्तंनीय, कजंगल और शायद विजृम्भवस्तु भी स्थालकोटके जिलेमे 


थ। 


तागसेन | भारतीय दहोत भ४७ 


एक प्रस्यात विद्वान अश्वगुप्तके पास पहुँचे । अब्वग॒प्त अभी इस नये 
विद्यार्थकी विद्या बुद्धिकी परख कर ही रहे थे, कि एक दिन किसी गृहस्थके 
घर भोजनके उपरान्त कायदेके अनुसार दिया जानेवाला धर्मोपदेश नागसेनके 
जिम्मे पडा। नागसेनकी प्रतिभा उससे खुल गई और भ्रश्वगुप्तने इस प्रतिभा- 
शाली तरुणकों और योग्य हाथोमे सौपनेकेलिए पटना (--पाटलिपुन्न)के 
अशोकाराम बिहारमे वास करनेवाले प्राचार्य धर्म रक्षितके पास भेज दिया। 
सौ योजनपर अवस्थित पटता पैदल जाना आसान काम न था, किस्तु 
अब भिक्षु बराबर आते-जाते रहते थे, व्यापारियोका साथ (--कारवाँ) भी 
एक-त-एक चलता ही रहता था । नागसेनको एक ऐसा ही कारवाँ मिल गया 
जिसके स्वामीने बडी खुशीसे इस तरुण विद्वानकों खिलाते-पिलाते साथ 
ले चलना स्वीकार किया। 

भ्रशोकाराममे श्राचार्य धर्मरक्षितके पास रहकर उन्होने बौद्ध तत्व- 
शान और पिटकका पूर्णतया श्रध्ययन किया । इसी बीच उन्हें पजाबसे 
बुलौवा भराया, और वह एक बार फिर रक्षिततलपर पहुँचे । 

मिनान्दर (--मिलिन्द)का राज्य यमुनासे भ्रामू (वक्षु) दरिया तक 
फैला हुआ था। यद्यपि उसकी एक राजधानी बलख (वाहलीक) भी थी, 
किन्तु हमारी इस परपराके श्रतुसार मालूम होता है, मुख्य राजधानी 
सागल (+>>स्यालकोट) नगरी थी। प्लूताकने लिखा है कि--मिनान्दर 
बडा न्यायी, विद्वान श्नौर जनप्रिय राजा था। उसकी मृत्युके बाद उसकी 
हृष्डियोंकेलिए लोगोमे लडाई छिड गई । लोगोने उसकी हड्डियोपर बड़े- 
बडे स्तृूप बनवाये। मिनानदरकों शास्त्रचर्चा शौर बहसकी बडी प्रादत 
थी, और साधारण पडित उसके सामने नही टिक सकते थे। भिक्षुओने 
कहा--नागसेन ! राजा मिलित्द वादविवादमे प्रइन पूछकर भिक्षु-सघको 
तग करता और नीचा दिखाता है; जाओ तुम उस राजाका दमन करो ।” 

नागसेन, सघके प्रादेशको स्वीकार कर सागल नगरके अ्रसंखेय्य नामक 
परिवेण (--मठ ) में पहुँंचे। कुछ ही समय पहिले वहाँके बडे पडित श्रायु- 
पालको मिनान्दरने चुप कर दिया था। नागसेनके आनेकी खबर शहरमें 
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फेल गईं | मितान्दरते अपने एक अमात्य देवमत्नी (+नजों शायद 
यूनावी दिमित्री है) से नाग-सेनसे मिलनेकी इच्छा प्रकट की। स्वीकृति 
मिलनेपर एक दिन “पाँच सौ यवनोके साथ अ्रच्छे रथपर सवार हो वह 
असंखेय्य परिवेणमे गया। राजाने नमस्कार और भ्रभिनदनके बाद प्रहन 
शुरू किये। इन्ही प्रश्नोके कारण इस ग्रथका नाम “मिलिन्द-प्रश्न” पडा । 
यद्यपि उपलध्य पाली 'मिलिन्द पञ्ह में छ परिच्छेद हे, किन्तु उनमेंसे 
पहिलेके तीन ही पुराने मालूम होते है; चीनी भाषामे भी इन्ही तीन 
परिच्छेदोंका अनुवाद मिलता है। मिनान्दरने पहिले दिन मठमे जाकर 
नागसेनसे प्रश्न किये, दूसरे दिन उसने महलमे निमन्त्रण कर प्रइन पूछे । 


४-दाशेनिक 'विचार 


अपने उत्तरमे नागसेनने बुद्धके दर्शनके श्रनात्मवाद, कर्म या पुनर्जन्म, 
- नाम-रूप (+-मन और भौतिक तत्त्व), निर्वाण आदिको ज्यादा विशद्‌ 
करनेका प्रयत्न किया है । 

(१) अनात्मवाद--मिनान्दरने पहिले बौद्धोके भ्रवात्मवादकी ही 
परीक्षा करनी चाही। उसने पूछा --- 

(के) “भन्ते (स्वामिन्‌) ” आप किस नामसे जाने जाते है ”” 

“तागसेन . नामसे (मुझे) पुकारते हे ? ,. .किन्तु यह केवल' 
व्यवहारकेलिए संज्ञा भर है, क्योकि यथार्थमें ऐसा कोई एक पुरुष 
(ल्‍च्ञ्रात्मा) नही है ।” 

“भन्‍्ते | यदि एक पुरुष नही है तो कौन श्रापको वस्त्र .. भोजन 
देता है ? कौन उसको भोग करता है ? कौन शील (+-सदाचार) की रक्षा 
करता है ? कौन ध्यान, . .” का अभ्यास करता है ? कौन आराय॑मागके 
फल निर्वाणका साक्षात्कार करता है ? ,. यदि ऐसी वात हे तो न पाप है 
और ने पृष्य, न पाप और पुण्यका कोई करनेवाला है. नें करानेवाला 


! पसिलिन्द-प्रइन, २४१ (श्रनुवाद, पृ० ३०-३४) 


रह 


नागसेन ] भारतीय दर्शन प४९६ 


हैं। नपाप और पृष्य,, के .फल होते है? ,.,यदि 
भापको कोई मार डाले तो किसीका मारना नही हुआ । .. (फिर) 
नागसेन क्या है ?. क्या ये केश नागसेन हे ?” 

“नही महाराज |” 

“ये रोये नागसेन है ?” 

“नही महाराज |” 

“ये नख,दाँत, चमडा, मास, स्नायु, हड्डी, मज्जा, बृवक, हृदय, यकंत, 
क्लोमक, प्लीहा, फृप्फुस, आँत, पतली श्रॉत पेट, पाखाना, पित्त, कफ, 
पीब, लोहू, पसीना, मेद, आँसू, चर्बी, राल, नासामल, कर्णमल, मस्तिष्क 
नागसेन है ? 

“नही महाराज |” 

“तब क्‍या आपका रूप (>-भौतिक तत्व) वेदना . .सज्ञा 

सस्कार या विज्ञान नागसेन है ?” 

“नही महाराज |” 

४ तो क्या, .रूप , .विज्ञान (>-पॉचो स्कथ) सभी एक 
साथ नागसेन है ?” ' 

“तही महाराज |” 

४ , तो क्या. ..रूप आदिसे भिन्न कोई नागसेन है ?” 

“नही महाराज 

“भन्ते ! में श्रापसे पूछते-पूछते थक गया किन्तु 'नागसेन' क्या है 
इसका पता तही लगा सका । तो क्या नागसेन केवल शब्दमात्र है ? आखिर 
तागसेन हैँ कौन ? ” 


“'भहाराज !' . . क्या आप पैदल चलकर यहाँ भ्राये या किसी 
सवारीपर ? 

“भन्ते | , में . .रथपर आया। 

“हाराज | .तो मुझे बतावे कि श्रापका “रथ” कहाँ हे ? 


क्या हरिस (5८-ईपषा) रथ हैं?” 
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“वही भन्ते | 8 

“क्या श्रक्ष रथ है ?” 

“नही भन्ते |” 

“क्या चक्‍के रथ हें ?” 

“नही भन्‍्ते |” 

“क्या रथका पजर , रस्सियाँ .लगाम चाबुक 
रथ हे १ २ 

“नही भन्‍्ते | 

“प्रहाराज | क्‍या हरीस आदि सभी एक साथ रथ है ?” 

यही भन्‍ते [7!! 

“प्रहाराज ! क्या हरीस श्रादिके परे कही रथ है ”” 

“नही भन्‍्ते | ” 

“पहाराज ! में आपसे पूछते-पूछते थक गया, किन्तु यह पता नहीं 
लगा कि रथ कहाँ है ? क्या रथ केवल एक शब्द मात्र है ” आखिर यह 
रथ है क्या ? आप भूठ बोलते हे कि रथ नही है ! महाराज सारे 
जम्बूद्यीप (--भारत)के श्राप सबसे बडे राजा है; भला किससे डरकर 
श्राप भूठ बोलते हे ?” 

भन्‍्ते नागसेन ! में भूठ नही बोलता । हरीस भ्रादि रथके भ्रवयवोंके 
श्राधारपर केवल व्यवहारकेलिए 'रथ' ऐसा एक नाम बोला जाता है ।” 

“महाराज ! बहुत ठीक, आ्रापने जान लिया कि रथ क्या है । इसी 
तरह मेरे केश भ्रादिके श्राधारपर केवल व्यवहारकेलिए 'नागसेन ऐसा 
एक नाम बोला जाता है। परन्तु, परमार्थमे 'नागसेन' कोई एक पुरुष विद्य- 
मान नही है। भिक्षुणी वच्ञाने भगवानके सामने इसीलिए कहा था-- 

'जैसे अ्रवयवोके भ्राधारपर 'रथ' सज्ञा होती है, उसी तरह (रूप श्रादि) 
स्कंधोके होनेंसे एक सत््व (--जीव) समझा जाता है। ” 


* संयुत्तनिकाय, ५१०६ 


नागसेत | भारतीय देन प५१ 


(स/--भहाराज ! जान लेना' विज्ञानकी पहिचान है, 'ठीकसे 
समभ लेना' प्रज्ञाकी पहिचान है; भौर जीव' ऐसी कोई चीज नही है ।” 

“भन्ते | यदि जीव कोई चीज ही नही है, तो हम लोगोंमें वह क्या है 
जो अश्राँखसे रूपोंको देखता है, कानसे शब्दोंको सुनता है, माकसे गंधोकों 
सूँघता हूँ, जीभसे स्वादोंको चखता है, शरीरसे स्पश करता है भौर मनसे 
'धर्मोकों जानता है ।” 

महाराज ! यदि शरीरसे भिन्न कोई जीव है जो हम लोगोके भीतर रह 
श्राखसे रूपको' देखता है, तो भ्रांख निकाल लेनेपर बडे छेदसे उसे और भी 
श्रच्छी तरह देखना चाहिए। कान काट देनेपर बडे छेदसे उसे और भी भ्रच्छी 
तरह सुनना चाहिए। नाक काट देनेपर उसे भौर भी अच्छी तरह सूघना 
चाहिए। जीभ काट देनेपर उसे भौर भी अच्छी तरह स्वाद लेना चाहिए और 
शरीरको काट देनेपर उसे और भी अच्छी तरह स्पर्श करना चाहिए ।” 

“नही भन्‍्ते | ऐसी बात नही है ।” 

“महाराज ! तो हम लोगोके भीतर कोई जीव भी नही है ।” 

(२) कम था पुनजन्म--आत्माके न माननेपर किये गये भले बुरे 
कर्मोकी जिम्मेवारी तथा उसके अ्रनुसार परलोकमे दु.ख-सुख भोगना कैसे 
होगा, मिनान्दरने इसकी चर्चा चलाते हुए कहा। 

“भत्ते | कौन जन्म प्रहण करता है ?” 

“महाराज | नाम (>-विज्ञान) और रूप, ,. । 

“क्या यही नाम--हूप जन्म ग्रहण करता हैं ?” 

“महाराज | यही नाम और रूप जन्म नही ग्रहण करता । मनुष्य 
इस नाम और रूपसे पाप या पुण्य करता है, उस कर्मके करनेसे दूसरा ताम 
रूप जन्म ग्रहण करता है।” ु 

“भन्ते ! तब तो पहिला नाम और रूप अपने कर्मोसि मुक्त हो गया ? * 

“पहाराज | यदि फिर भी जन्म नही ग्रहण करे, तो मुक्त हो गया; किन्तु, 


#7 
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चूँकि वह फिर भी जन्म ग्रहण करता है, इसलिए (मुक्त) नही हुआ ।” 

४... उपमा देकर समभावे।” 

2. “आमकी चोरी--कोई श्रादमी किसीका आश्रम चुरा ले। उसे 
आ्रमका मालिक पकड़कर राजाके पास ले जाये---राजन्‌ ! इसने 
मेरा आम चुराया है'। इसपर वह(चोर)ऐसा कहे--नही, मैने इसके 
श्रामोको नहीं चुराया हे। इसने (जो श्राम लगाया था) वह दूसरा 
था, भर मेने जो भ्राम लिये वे दूसरे हें। . “ महाराज ! भ्रब बतावे 
कि उसे सजा मिलनी चाहिए या नही ? ” 

४. , सजा मिलनी चाहिए ।” 

से क्यो 937 ह 

“भनन्‍्ते ! वह ऐसा भले ही कहे, किन्तु पहिले श्रामको छोड दूसरे 
हीको चुरानेकेलिए उसे जरूर सजा मिलनी चाहिए ।” 

“महाराज | इसी तरह मनुष्य इस नाम और रुपसे पाप या पुण्य 

, करता है। उन कर्मोत्ते दूसरा नाम और रूप जन्मता है। इस- 
लिए वह अपने कमसि मुक्त नही हुआ । 

० “आगका प्रवास--महाराज ! _, कोई आदमी जाडेसे श्राग 
जलाकर तापे और उसे बिना बुझाये छोडकर चला जाये। वह 
आग किसी दूसरे आदमीके खेतकों जला दे. (पकडकर राजाके 
पास ले जानेपर वह आदमी बोले--) मेने इस खेतकों नहीं जलाया। 

. वह दूसरी ही भ्राग थी, जिसे मेने जलाया था, भौर वह दूसरी 
है जिससे .. खेत जला। मुझे सजा नही मिलनी चाहिए !' 
महाराज | उसे सजा मिलनी चाहिए या नही * ह 

/ , ..मिलनी चाहिए। . उसीकी जलाई हुई भागने वढते- 


बढते सेतकी भी जला दिया।. कप 
८ “दीपकसे श्राग लगना--महाराज ! कोई आदमी ६ 
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लेकर अपने घरके उपरले छतपर जाये और भोजन करे। वह दीया 
जलता हुआ कुछ तिनकोमे लग जाये। वे तिनके घरको (भ्राग) लगा 
दे, और वह घर सारे गाँवकों लगा दे। गॉववाले उस आदमीको पकड़ 
कर कहे---तुमने गाँवमे क्यों आग लगाई ?” इसपर वह कहे--- मेने 
गाँवमे आग नहीं लगाई। उस दीयेकी आग दूसरी ही थी, जिसकी 
रोशनीमे मेने भोजन किया था, और वह आग दूसरी ही थी, जिसने गाँव 
जलाया ।' इस तरह आपसमे कगडा करते (यदि) वे आपके पास आावे, 
तो आप किधर फंसला देगे ?” 

“भन्ते ! गॉववालोकी शओर । 

“महाराज | इसी तरह यद्यपि मृत्यके साथ एक नाम और रूपका 
लय होता हे और जन्मके साथ दूसरा नाम और रूप उठ खडा होता है, 
किन्तु यह भी उसीसे होता है। इसलिए वह अपने कर्मेसि मुक्त नही हुआ ।” 

४0, विवाहित कन्या--महाराज ! कोई श्रादमी रुपया दे 
एक छोटीसी लडकीसे विवाह कर, कही दूर चला जाये । कुछ दिनोके 
बाद वह बढकर जवान हो जाये। तब कोई दूसरा आ्रादमी रुपया देकर 
उससे विवाह कर ले। इसके बाद पहिला आदमी आकर कहे--तुमने 
मेरी स्त्रीकों क्यो निकाल लिया ?” इसपर वह ऐसा जवाब दे-- मेने 
तुम्हारी स्त्रीको बही निकाला। वह छोटी लडकी दूसरी ही थी, जिसके 
साथ तुमने विवाह किया था और जिसके लिए रुपये दिये थे। यह सयानी, 
जवान औरत दूसरी ही है जिसके साथ कि मेले विवाह किया है और 
जिसकेलिए रुपये दिये हे । अब, यदि दोतो इस तरह भगडते हुए आपके 
पास आवे तो झ्राप किधर फैसला देंगे ? ” 

४  पहिले आदमीकी ओर। .. . (क्योकि) वही लडकी तो 
बढकर सयानी हुईं ।” 

(घ)-भन्ते |! जो उत्नन्न है, वह वही व्यक्ति है या दूसरा ?” 


ह 
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न वही झौर न दूसरा ही। ...(१) जब आप बहुत वच्चे 
थे और खाटपर चित्त ही लेट सकते थे, क्या आप अ्रव इतने बडे होकर 
भी वही है ?” 

नही भन्ते ! अव में दूसरा हो गया हूँ ।” 

“महाराज ! यदि श्राप वही वच्चा नहीं है, तो भ्रव श्रापकी कोई 
माँ भी नही है, कोई पिता भी नही है, कोई गुरु भी नहीं। .. क्योकि 
तब तो गर्भकी भिन्न-भिन्न अवस्थाओरोकी भी भिन्न-भिन्न माताए होयेगी। 
बडे होनेपर माता भी भिन्न हो जायेगी । शिल्प सीखनेवाला (विद्यार्थी) 
दूसरा और सीखकर तैयार (हो जानेपर) . दूसरा होगा । अ्रपराध 
करनेवाला दूसरा होगा श्रौर (उसकेलिए) हाथ-पैर किसी दूसरेका 
काटा जायेगा ।” 

“भनन्‍्ते | . आप इससे क्या दिखाना चाहते हूँ ?” 

“महाराज | में वचपनमे दूसरा था और इस समय वडा होकर 
दूसरा हो गया हूँ, किन्तु वह सभी भिन्न-भिन्न अवस्थाए इस शरीरपर 
ही घटनेसे एक हीमे ले ली जाती है । ,.. 

/४(२) यदि कोई आदमी दीया जलावे, तो वह रात भर जलता 
रहेगा न ?” 

४. रातभर जलता रहेगा।” 

“महाराज | रातके पहिले पहरमे जो दीयेकी टेम थी। क्या वहीं 
दूसरे या तीसरे पहरमे भी वनी रहती है ?” 

“नही, भन्ते ! / 

महाराज |! तो क्या वह दीया पहिले पहरमे दूसरा, दूसरे भर 
तीसरे पहरमे और हो जाता हे ? ” 

“नही भन्‍्ते | वही दीया सारी रात जलता रहता हैं । 

“महाराज | ठीक इसी तरह किसी वस्तुके श्रस्तित्वके सिलमितेमे 
एक प्रवस्था उत्तन्न होती है, एक लय होती है--अ्और उन तरह प्रवाह 
जारी रहता है। एक प्रवाहफ्ी दो अ्रवस्थाओ्रोमे एक क्षणतर भी सन्तर 


नागसेन ] भारतीय दहन भ्५्५ 


नही होता; क्योकि एकके लय होते ही दूसरी उत्पन्न हो जाती है । इसी 
कारण न (वह) वही जीव हे भर न दूसरा ही हो जाता है। एक जन्सके 
अन्तिम विज्ञान (>-चेतना) के लय होते ही दूसरे जन्मका प्रथम विज्ञान 
उठ खड़ा होता है । 

(छ )-.भन्ते | जब एक नाम-हूपसे अच्छे या बुरे कर्म किये जाते 
हे, तो वे कर्म कहाँ ठहरते है ?” 

“महाराज | कभी भी पीछा नहीं छोड्नेवाली छायाकी भॉति 
वे कर्म उसका पीछा करते हे ।” 

“भन्ते | क्या वे कर्म दिखाये जा सकते हे, (कि) वह यहाँ ठहरे है ?” 

“महाराज | वे इस तरह नहीं दिखाये जा सकते ।. . . .क्या 
कोई वृक्षके उन फलोंको दिखा सकता है जो अभी लगे ही नही . . . . ?” 

(३) नाम और रूप--बुद्धने विश्वके मूल तत्त्वोको विज्ञान(--नाम) 
और भौतिक तत्व (--रूप) मे बॉँटा है, इनके बारेमे मिनान्दरने पूछा-- 

“भत्ते | ,.. नाम क्या चीज है और रूप क्या चीज ?” 

“महाराज ! जितनी स्थूल चीजे हे, सभी रूप हे, और जितने सूक्ष्म 
मानसिक धर्म हे, सभी नाम हे । . दोनों एक दूसरेके आश्रित हे, एक 
दूसरेके बिना ठहर नहीं सकते । दोनो (सदा) साथ ही होते हे ।. . . 
यदि मुर्गके पेटमे (बीज रूपमे) बच्चा नहीं हो तो श्रडा भी नहीं हो 
सकता; क्योकि बच्चा भर भ्रडा दोनो एक दूसरेपर आश्रित हे। दोनों 
एक ही साथ होते हे । यह (सदासे) होता चला भ्राया है। ...” 

(४) निवोण--मिनान्दरने निर्वाणके बारेे पूछते हुए कहा-- 

“भत्ते | क्या निरोध हो जाना ही निर्वाण है ?” 

“हाँ, महाराज ! निरोध (--बन्द) हो जाना ही निर्वाण है ।. . . 
सभी भज्ञानी , .विषयोके उपभोगमे लगे रहते है, उसीमे आनन्द 
लेते है, उसीमे डूबे रहते है । वे उसीकी धारामे पडे रहते हे, वार-वार 
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जन्म लेते, बूढे होते, मरते, शोक करते, रोते-पीटते, दुख बेचैनी और 
परेशानीसे नही छुठते । (वह) दू ख ही ढु खमे पडे रहते हे । महाराज ' 
किन्तु ज्ञानी, विषयोके भोग (--उपादान) मे नही लगे रहते । इससे 
उनकी तृष्णाका निरोध हो जाता है। उपादानके निरोधसे भव (>+आावा- 
गमन) का भिरोध हो जाता है। भवके तिरोधसे जन्मना बन्द हो जाता 
है।. . (फिर) बूढा होना, मरना सभी दुख बन्द (निरुद्ध) हो 
जाते हे। महाराज ! इस तरह निरोध हो जाना ही निर्वाण है!” 

४४. , (बुद्ध) कहाँ हे ?” 

“महाराज | भगवान्‌ परम निर्वाणको प्राप्त हो गये हे, जिसके बाद 
उनके व्यक्तित्वकों बनाये रखनेकेलिए कुछ भी नहीं रह जाता. .।* 

“भ्न्ते | उपमा देकर समभावे ।” 

“महाराज ! क्‍या होकर-बुक-गई जलती आगकी लपट, दिखाई जा 
सकती है . ”” 

“नही भनन्‍्ते | वह लपट तो बुझ गई।” 

नागसेनने श्रपने प्रइनोत्तरोसे बुद्धके दर्शनमे कोई नई बात नही जोडी, 
किन्तु उन्होने उसे कितना साफ किया यह ऊपरके उद्धरणोसे स्पष्ट है। 
यहाँ हमे यह भी स्मरण रखना चाहिए, कि नागसेनका भ्रपना जन्म 
हिन्दी-यूनानी साम्राज्य और सभ्यताके केन्द्र स्यालकोट (+-सागल)के पास 
हुआ था, और भारतीय ज्ञानके साथ-साथ यूनानी ज्ञानका भी परिचय 
रखनेके कारण ही वह मिनान्दर जैसे ताकिकका समाधान कर सके थे । 
मितान्दर और नागसेनका यह सवाद इतिहासकी उस विस्तृत धटनाका 
एक नमूना है, जिसमें कि हिन्दी और यूनानी अ्तिभाए मिलकर भारतस 
नई विचार-धाराओका आरम्भ कर रही थी । 


न्‍ 
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दशनका नया युग (२००-४०० ) 
कः बाह्य परिस्थिति 


(सामाजिक स्थिति)--मौयोंके शासनके! साथ कुमारी भ्रन्तरीपसे 
हिमालय, सुवर्णभूमि (>--बर्मा)की सीमासे हिन्दूकूश तकका भारत एक 
शासनके सूत्रमे बंध गया, और इस विशाल साम्राज्यकी राजधानी पटना 
हुई। पटना नाम ही पत्तनसे बिगडकर बना है, जिसका भ्रथ होता है 
बन्दरगाह, नावका घाट। पटना जिस तरह शासनकेन्द्र था, वैसेही 
वह व्यापारका केन्द्र था। यह भी हम बतला चुके हे, कि किस तरह मगध- 
की राजनीतिक प्रधानताके साथ वहॉके सर्व-प्रिय धर्म--बौद्ध- धर्म--- 
ने भी अपने प्रभावका विस्तार किया । पाटलिपृत्र (--पटना) विद्वानोकी 
परीक्षाका स्थान बन गया । यही पाणिनि' (४०० ई० प्‌०) जैसे विद्वान 
सुपरीक्षित हो सारे भारतमे कीति पाते थे। मिनान्दरके गुरु नागसेनका 
पटना (अशोकाराम) में श्राकर विद्याध्ययनकी बात हम कह चुके है । 
इतने बडे साम्राज्यमे एक राजकीय भाषा (+--मागधी), एक तरहके 
सिक्के, एक तरहके नाप-तोल होनेसे भारतीय समाजमे एकता श्राने 
लगी थी। लेकिन यह एकता भीतर नही प्रवेश कर सकी, क्योकि देशो, 
प्रदेशोंके छोटे-छोटे प्रजातत्रो और राजतत्रोके टूटते रहनेपर भी हर एक 
गाँव अपने स्वावलबी ढप्रजातत्र के रूपकों नहीं छोडना चाहता था। 

मौय॑ चन्द्रगुप्तने यूनानी शासनकों भारतसे हटाया जरूर, किन्तु उससे 
यूनानी भारतसे नहीं हट सके | पजाबमे उनकी कितनी ही वस्तियाँ 
बसी हुई थी। हिन्दूकूश पारसे उनका विशाल राज्य शुरू होता था, 
जो कि मध्य-एसिया, ईरान, मसोपोतामिया, क्षुद्र-एसिया होते मिश्र श्रौर 
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यूरोप तक फैला हुआ था। सिकन्दरकी मृत्यु (३२३ ई० पृ०)के साथ 
वह कितने ही टुकडोमे बँटा जरूर, किन्तु तब भी उसकी शासनग्रणाली, 
सभ्यता, श्रादि एकसी थी। मातृभूमि ( यूनात) तथा एक दूसरेके साथ 
उन्तका व्यापारिक ही नही सामाजिक, बौद्धिक घनिष्ट सम्बन्ध था। और 
मौर्य साम्राज्यके नप्ट होते ही यूनानी फिर हिल्दुकुश पार हो यमृन्ता और 
नर्मदाके पश्चिमके सारे भारतपर स्थायी तौरसे भ्रधिकार जमानेमे सफल 
हुए। इस कार्यकों सम्पन्न करनेवाले यूनानी शासकोमे मिनान्दर (१५० 
ई० १ू०) प्रमुख और प्रथम था।' इन यूनानी शासकोके सध्य-एतियाई 
साम्राज्यमे शक, जट्ट, गृज्जर, आभीर आदि जातियों रहती थी, इसलिए 
परिचिसी भारतमे यूनानियोके शासन स्थापित होनेपर यह जातियाँ भी भ्रा- 
आकर भारतमे बसने लगी, और आज भी उनकी सन्‍्ताने पश्चिमी भारतकी 
भाबादीमे काफ़ी सख्या रखती है । इन जातियोमे शक तो यूनानियोके 
क्षत्रप (उपराज या वाइसराय) होकर मथुरा और उज्जैममे रहते थे, 
भर थूनानियोके शासनके उठ जानेपर स्वतत्र साम्राज्य कायम करनेमे 
समर्थ हुए। ईसाकी पहिली सदीमे शक सम्राट कनिष्क प्राय सारे उत्तरी 
भारत और मध्य-एसिया तकका शासक था । शक तीसरी सदी तक गुज- 
रात और उज्जेनपर शासन करते रहे । श्राभीर शकोके प्रधान सेनापति 
तथा कभी-कभी स्वतत्र शासक भी बने थे। जायसवालके मतानुसार 
गुप्त राजवश जत्रे या जट्ट था। अस्तु, यह तो साफ है कि जिस कालकी 
ओर हम भागे बढ रहे हे, वह पश्चिमसे श्रानेवाली जातियोके भारतमे 
भारी सस्यामे श्राकर भारतीय बन जानेका समय था। जातियोके साथ 
नाना सभ्यताओ, ताना विचारोका भारतमे सप्रिश्रण भी हो रहा था। 
इसी समय (१५० ई० पू०) भारतने यूनानी ज्योतिषसे--१२ राशियाँ 
होरा (>-घटा), फलित ज्योतिषका होडाचकऋ्र' सीखा। गन्धार-मूर्तिकला 





* राजधानी बाह्नीक (>बलख या बाज्तर)।  होडाचककी वर्णमाला 
भारतीय (क-ख-ग . . ) नही-बल्कि यूनानी (श्रल्फा, बीता, गासा,. )है। 
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इसी कालकी देन है । इसी समय भारतीय कार्षापण चौकोरकी जगह 
यूनानी सिक्‍्कोकी तरह गोल और राजाके चित्रसे श्रकित बनने लगे। 
यूनानी नाटकोकी भाँति भारतीय नाटकोका प्रथम प्रयास भी इसी समय 
शुरू हुआ,--उपलब्य' नाटक हमे अश्वधोष (५० ई०)से पहिले नहीं 
ले जाते। दाशंनिक क्षेत्रमे भी इस कालकी देनोमे भ्राकृतिवाद, परमाणु- 
वाद, विज्ञान-विशेष-जातिवाद, उपादान-निमित्त-कारण, द्रव्य-गुणपरि- 
णाम-देश-काल-वाद हे, जिनके बारेमे हम आगे कहेगे। 

इस राजनीतिक, भ्रन्तर्जातिक, सास्कृतिक उथल-पुथलके जमाने 
(१ ६०) मे यदि हम भारतीय समाजके आर्थिक वर्गोकी ओर नजर दौडाते 
हे, तो मालूम होता है--सबसे ऊपर एक छोटीसी' सख्या देशीय या देशीय 
बन गये राजाझ्रो, उनके दरबारियोकी है, जो शारीरिक श्रम तथा उत्पादनके 
कामको घृणाकी दृष्टिसे देखते है। जनताकी बडी सख्या इनकेलिए अच्छे- 
प्रच्छे खाने अ्रच्छे-भ्च्छे कपडे देती है; रहनेकेलिए बडे-बडे महल बनाती 
है; देश विदेशसे अधिकारपर सकट उपस्थित होनेपर सैनिक बन, 
हथियार उठा, उनके लिए अपना खून बहाने जाती है। और परिणाम ?-- 
बाजकी भॉति शिकार मारकर फिर मालिकके हाथकी सॉकलमे वेंधना-- 
फिर वही खून-पसीना एक कर मेहनत कर प्रभुझके आगे--विलासकी सामग्री 
उपस्थित करना और खुद पेटके अन्न और तनके कपडे बिना मरना। 

इस शासक जमातके बाद दूसरी जमात थी धर्माचार्यो, भाँडो और 
धूर्तोकी, जिनका काम था सामाजिक व्यवस्थाकों विश्वुखलित होनेसे 
रोकना, लोगोको भ्रममे रखे रहना, अर्थात्‌ दुनिया ठगिए मकक्‍्करसे । 
रोटी खाइए घी शक्‍्करसे |” इस जमातके आहार-विहारकेलिए भी 
उसी परिश्रमी भूखो मरती जनताकों मेहनत करना पडता था। 

तीसरी जमात व्यापारियोकी थी, जो कारीगरोके मालकों कम 
दामपर खरीद और ज्यादा दामपर बेचते देश-विदेशमे, जल-स्थल मार्गसे 
व्यापार करते थे या सूदपर रुपया लगाते थे, और जिनकी करोडोकी 
सम्पत्तिको देखकर राजा भी रहइक करते थे । 
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इन तीन' कामचोर शोषक जमातके अतिरिक्त एक और जमात ससार- 
त्यागियो की थी, जो अपनेकों वर्गोसे ऊपर निष्पक्ष, निर्लोभ सत्यान्वेषी 
समभते थे । इनसे उस बहुसख्यक कर्मीवर्गको क्या मिलता था ? ससार 
भूठा है, ससारकी वस्तुए भूठी है, इसकी समस्याएं भूठी है, इनकी ओरसे 
श्राख मूँदना ही अच्छा है, श्रथवा धती गरीब भगवानके बनाये हे, 
करके सँवारे हे, उनके भोगोकेलिए ईर्ष्या करनेकी जरूरत नहीं, सन्तोष 
और धैयंसे काम लो, जिन्दगी ही भर तो दुख है । गोया इस जमातका 
काम था, अ्रफीमकी गोलियोपर गोलियाँ खिलाकर धन-उत्पादक निर्धन 
बर्गको बेहोश रखना। साथ ही इस “'ससार त्यागी” वर्गको भी खाना, 
कपडा, मकान--और बाजोकेलिए वह राजाओ्रोसे कम खर्चीला नहीं-- 
चाहिए, जिसका भी बोझ उसी श्रमसे पिसे जाते वर्गपर था। 

यह तो हुईं कामचोर वर्गकी बात । कमकर वर्गका क्या काम था, 
इसका दिंग्द्शन कामचोर वर्गके साथ भ्रभी कर चुके हे । लेकिन, उनकी 
मुसीबते वही खतम नही होती थी। उनमे काफी सख्या ऐसे स्त्री-पुरुषोकी 
थी, जिनकी अवस्था पशुओोसे बेहतर न थी। दूसरे सौदोकी भाँति उनकी 
खरीद-फरोख्त होती थी । ये दास-दासी मनुष्यसे पशु होते तो ही बेह- 
तर था, क्योकि उस वक्‍त इनका अनुभव भी तो पशुझ्रो जेसा होता । 

०. उस वक्‍तके दाश॑निकोने ब्रह्म और निर्वाण तककी उडान लगाई, 
प्रात्मा-परमात्मा तकका सूक्ष्म विब्लेषण किया, किन्तु तब्बे सैकडा जनताके 
पशुवत्‌ जीवन, उसके उत्पीडन और शोषणके बारेमे इससे अधिक नही 
बतलाया, कि यह अवद्य मेव भोक्‍तव्य हू । 


ख. दर्शन-विभाग 


विक्रम सवत्‌ (५७ ई० पू०), ईसवी सन्‌ या शक सब (छ८ ई० )के 
शुरू होनेके साथ तीन शताब्दियोके विचार-सघर्षोकी धुन्ध फटने लगती 
है, और उसके बीचसे नई धारा निकलती है। पेशावरमे जो इस वक्‍त 
भारतके महान्‌ सम्राट कनिष्ककी राजधानी ही नहीं है, वल्कि पूख 


दर्शत का नया युग ] भारतीय दर्शन ५६१ 


(चीन), परिचम (ईरान और यूनान) तथा अपने (भारतके) विचारोंके 
सम्मिश्रणसे पैदा हुए नये प्रयोगकी नाप-तोल हो रही है। भ्रश्वघोष 
सस्कृत काव्य-गगनमे एक महान्‌ कवि और नाटबकारके रूपमे आते 
है । इसी समयके भ्रासपास गुणाढ्य अपनी बृहत्कथा लिखते हे । चरक 
एक परिष्कृत श्रायुवेदका सम्पादन करते हे । बौद्ध। सभा बुला अपने 
त्रिपिटकपर नये भाष्य (>-विभाषा) तेयार करवाते हे |--उनके 
दर्शनमे विज्ञानवाद, शुन्यवाद, बाह्यार्थवाद (--सौत्रान्तिक ), और सर्वार्थ- 
वादकी दाशनिक धाराए स्पष्ट होने लगती हे। लेकिन इस वक्‍तकी 
कृतियाँ इतनी ठोस न थी, कि कालके थपेडोसे बच रहती, न वह इतनी 
लोकोत्तर थी कि धार्मिक लोग बडी चेष्टाके साथ उन्हे सुरक्षित रखते । 
दर्शनका नया युग नागार्जुनसे आरम्भ होता है, इस कालके दर्शनोमे 
कितने ही ईश्वरवादी हे श्ौर कितने ही श्रनीश्वरवादी, विश्लेषण करने 
पर हम उन्हे इस रूपमे पाते है--- 
दशेन 
न +-न- नरक 3 
परतीश्वरवाद इंवखाद 
अडिजा के हद बल बुद्धिवाद रहस्यवाद दब्दवाद 
|. (जैन) (मीमासा) (न्याय) (योग) (वेदान्त) 
जा ४ििकाणन जल 





अनात्मवाद श्रात्मवाद 
(वैशेषिक) 
जि 
भीतिकवाद अभौतिकवाद 
(चार्वाक) (बौद्ध) 
' लिकललकीलय 
सर्वार् वाह्यार्थ विज्ञान शल्य 


(सर्वास्तिवाद) (सौत्रान्तिक) (योगाचार) (माध्यमिक) 
३६ 
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अनीश्वरवादी दशेन 
( १, अनात्म-भौतिकवादी चार्वाक दशेन 


चार्वाक दर्शनका हम पहिले जिक्र कर चुके है। बुद्धकालके वाद 
चार्वाक दर्शनके विकासका कोई क्रम हमे नही मिलता । साथ ही यह भी 
देखा जाता है, कि उसकी तरफ सभी शका और घुणाकी दृष्टिसे देखते है । 
श्रव पायासीकी तरह अपने भौतिकवादको छोड़नेमे भी शर्म महसूस करने- 
की तो बात ही अलग, लोग चार्वाक शब्दकों गाली समझते हे। इसका 
यही श्रर्थ हो सकता है, कि जिनके हितकेलिए परलोकवाद, ईइवरवाद, 
झ्रात्मवादका खडन किया जाता था, वह भी विरोधियोके बहकावेमे 
इतने आ गये थे, कि अब उधर ध्यान ही देना पसन्द नहीं करते 
थे। तो भी इनके जिन विचारोके खडनकेलिए विरोधी दार्शनिकोने 
उद्धृत किया है, उससे मालूम होता है, कि अन्तहित' होते भी इस वादने 
कछ चेष्टा जरूर की थी। यहाँ सक्षेपमे हम इन भारतीय भौतिकवादियोंके 
विचारोको रखते हं-- 

१. चेतना (-"जीव)--जीवकों चार्वाक भौतिक उपज मात्र 
मानते हे--- 

“पृथिवी, जल, हवा, आग यह चार भूत है। (दन) चार भूतोसे चेतन्य 
उत्पन्न होता है, जैसे (उपयोगी सामग्री ) से शरावकी शक्ति ।* 

२. अन-इश्वरवाद--सृष्टिके निर्माताकी श्रावश्यकता नहीं इसे 
बतलाते हुए कहा हूँ 

“श्रग्ति गर्म पानी ठंडा, और हवा शीत-स्पर्शवाली । 

यह सब किसने चित्रित किया ? इसलिए (इन्हे) स्वभाव (से ही 
समभना चाहिए) ।”' विदवकी सृष्टि स्वभावसे ही होती है, इसके 


सर्वदर्शन-संग्रह; कायादेव ततो ज्ञान प्राणापानाद्भिष्ठितात्‌ 
यक्‍त॑ जायत इत्येतत्‌ कम्बलाइवतरोदितिम्‌ । 
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लिए कर्त्ताको दूँढना फजूल है-- 

“काँठोमे तीखापन, मृगो या पक्षियोंमे विचित्रता कौन करता हूँ ? 
यह (सब) स्वभावसे ही हो रहा है ।” 

३, मिथ्याविश्वास-खंडन--मिथ्या विध्वासका खडन करते 
हुए लिखा हे-- 

“तर स्वर्ग है, न अपवर्ग, न परलोकमे जानेवाला ग्रात्मा । वर्ण औौर 
श्राश्नम आदिकी (सारी) क्रियाएं निष्फल हे। अग्निहोत्र, तीनो वेद, . , 
» “बुद्धि और पौरुषसे जो हीन हे, उन लोगोंकी जीविका है।.. . .” 

“यदि ज्योतिष्ठोम (यज्ञ)मे मारा पशु स्वर्ग जायेगा, तो उसके 
लिए यजमान अपने बापको क्यों नही मारता ? श्राद्ध यदि मृत प्राणियों- 
की तृप्तिका कारण हो सकता है, तो यात्रापर जानेवाले व्यक्तिकों पाथेय- 
की चिन्ता व्यर्थ है । यदि यह (जीव) देहसे निकलकर परलोक जाता 


मृतक श्राद्ध (भादिको) ब्राह्मणोनें जीविकोपाय बनाया है |”! 

४. नेराश्य-बैराग्य-खंडन--“विषयके ससगंसे होनेवाला सुख 
दुःखसे सयुकत होनेके कारण त्याज्य हे, यह मूर्लोका विचार हे। कौन 
हितार्थी है जो सफेद बढिया चावलवाले घानकों तुष (--भूसी)से लिपटी 
होनेके कारण छोड़ देगा ? ”' 


२, अनात्म-अभोतिकवादी बोद्ध-दशन 


९, बौद्ध धामिकः संप्रदाय--बुद्ध आत्मवादके सख्त विरोधी 
थे, फिर साथ ही वह भौतिकवादके भी खिलाफ थे, यह हम वतला चुके 
है। मौ्योके शासनकालके अन्त तक मगध ही बौद्ध-धर्मका केद्ध था, 
किन्तु साम्राज्यके ध्वसके साथ बौद्ध धर्मका केन्द्र भी कमसे कम उसकी 





* सांख्यकारिकाकी माठरवृत्ति । 
* सर्वदर्शनसंग्रह (चार्वाक-दर्शन) । 
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सबसे अधिक प्रभावशाली शाखा (--निकाय)--पूरबसे पश्चिमकी ओर 
को लेनेपर हटने लगा। इसी स्थान-परिवत्तेनमे सर्वा स्ति वाद मिकाय 
मगधसे उरुमुड पर्वत (गोवर्धन, मथुरा) पहुँचा, और यवन-शासन 
कालमे पजाबमे जोर पकडते-पकडते कनिष्कके समय ईसाकी पहिली 
सदीके मध्यमे गधार-कश्मीर उसके प्रधान केन्द्र बन गये । यही जगह 
थी, जहाँ वह यूनानी विचार, कला आदिके सप्कमे झ्राया। अशोकके 
समय (२६६ ई० पृ०)तक बौद्ध धर्म निम्न सप्रदायोगे बट चुका था-- 


बुद्धधर्म 


महासाधिक स्थविरवाद 


| 


हि श्र महीशासक बृजिपुत्रक 
| | (वत्सीपुत्रीय) 
। 
इकाई बाहुलिक सर्वास्तिवाद धर्मगृप्तिक | | | 
(बाहश्ुतिक) || ५6८६ 
काश्यपीय ; पट 
0 


चेत्यवादी साक्तान्तिक 





साम्मितीय 


| 
सूत्रवादी (सौत्रान्तिक) 


श्र्थात---बुद्धनिर्वाण (४८५३ ई० प्‌०)के बादके सौ वर्षों (३८० ई० 
पू०)मे स्थविरवाद (>-बुंद्ोके रास्ते वाले) और महासाधिक जो दो 





! देखो मेरी 'पुरातत्त्व-निबंधावली”, पृ० १२१ (भौर कथावत्यु- 
प्रदुकथा भी ) । 


बोद्ध-दर्शन ] भारतीय दहन ५६५ 


निकाय (>-सप्रदाय) हुए थे, वह अगले सवा सौ वर्षोमे बँटकर महा- 
साधिकके छे और स्थविरवादके बारह कूल अ्रठारह निकाय हो गए-- 
सर्वास्तिवाद स्थविरवादियोके भ्रन्तर्गंत था । इन अ्रठारह निकायोके पिटक 
(सूत्र, विनय, अ्रभिधरम ) भी थे, जो सूत्र और विनयमे बहुत कुछ समानता 
रखते थे, किन्तु भ्रभिधर्म पिटकमे मतभेद ही नहीं बल्कि उनकी पुस्तके भी 
भिन्न थी। स्थविरवादियोने इन प्राचीन निकायोमेसे निम्न आठके कितने 
ही मतोका अ्रपने अभिधर्मकी पुस्तक कथावत्थुमे खडन किया है-- 

महासाधिक, गोक्लिक, काश्यपीय; भद्रयाणिक, महीशासक, वात्सी- 
पुत्रीय, सर्वास्तिवाद, साम्मितीय । 

क था व त्यू को भ्रशोकके गुरु मोग्गलिपुत्त तिस्सकी कृति बतलाया 
जाता है, किन्तु उसमे वर्णित २१४ कथावस्तुओं (--वादके विषयो) मे 
सिर्फ ७३ उन पुराने निकायोसे सबध रखते हे,' जो कि मोग्गलिपृत्त तिस्सके 
समय तक मौजूद थे--अर्थात्‌ उसका इतना ही भाग मोग्गलिपृत्तका 
बनाया हो सकता है । बाकी कथावस्तु” अ्रशोकके बादके निम्न भ्राठ 
निकायोसे सबध रखती हे-- 

(१) अन्धक, (२) भ्रपरशैलीय, (३) पृर्वशैलीय, (४) राजगिरिक, 
(५) सिद्धार्थक, (६) वेपुल्यवाद, (७) उत्तरापथक, (८) हेतुवाद। 

२, बोद्ध दार्शनिक संप्रदाय--इन पुराने निकायोके दाशनिक 
विचारोमे जानेकी जरूरत नही, क्योकि वह “दिग्दशन के कलेवरसे बाहर- 
की बात हैँ, किन्तु इतना स्मरण रखना चाहिए कि बौद्धोके जो चार 
दाशनिक सप्रदाय प्रसिद्ध हे, उनमे (१) सर्वास्तिवाद श्रौर (२) सौत्रा- 
न्तिक दर्शन तो पुराने भ्रठारह निकायोसे सवध रखते थे, बाकी (३) 
योगाचार और (४) माध्यमिक अ्रठारह निकायोसे वहुत पीछे ईसाकी 
पहिली सदीमे आदिम रूपमे आए। इनके विकासके क्रमके वारेमे हम 
' महायान' बौद्ध धर्मकी उत्पत्ति”'में लिख चुके हें। महासाधिकोमे 





* देखो वही, पृ० १२६, टिप्पणी भी । 
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एक निकायका नाम था चेत्यवाद, जिनका केच्र आन्ध्र-साम्राज्यमें 
धान्यकटकका महाचैत्यः (+-महास्तूप) था, इसीसे इनका नाम ही 
चेत्यवादी पडा। आन्ध्र साम्राज्यके पच्छिमी भाग (वत्तेमान महाराष्ट्र) 
में साम्मितीय निकायका जोर था। इन्हीं दोनो निकायोसे श्रागें चलकर 
महायानका विकास निम्न प्रकार हुआ--- 


ई० पृ० ३ सदी साम्मितीय--चेत्यवादी (महासाधिक) 


| 


अन्धक (ंध्रवाले) 


का 5558] 
ई० पू० १ सदी वैपल्य पूर्वेशलीय कद रा क 
|__| 
| 


इंसवी १ सदी महायान 


योगाचारका जबर्दस्त समर्थक “लकावतार-सूत्र” वैपुल्यवादी पिटकसे 
सबंध रखता है । नागार्जुनके माध्यमिक (--शून्य ) वादके समर्थनमे प्रशापार- 
मिताएं तथा दूसरे सूत्र रचे गये, किन्तु नाग्रार्जुनको अपने दर्शनकी पुष्टिके 
लिए इनकी ज़रूरत न थी, उन्होने तो अपने दरशनको प्रतीत्य-समुत्पाद 
(-विच्छिन्न--प्रवाहरुपेण उत्पत्ति)पर श्राधारित किया था। 

कथावल्धुके “भ्र्वाचीन” निकायोंमे हमने उत्तरापथक भ्रौर हेतुवाद- 
का भी नाम पढा है। उत्तरापयक कश्मीर-गधारका निकाय था इसमे 
सन्देह नही । किन्तु हेतुवादके स्थानके वारेमे हमे मालूम नहीं ।, अफलातूके 
विज्ञानवादको प्रतीत्य-समृत्पादसे जोड़ देनेपर वह आसानीसे योगाचार 
विज्ञानवाद बन जाता है, किन्तु अभी हमारे पास इससे श्रधिक प्रमाण नही 
है, कि उसके दार्शनिक असंगका जन्म और कर्म स्थान पेशावर (गधार) था । 
नागार्जुनके बाद बौद्धदर्शनके विकासमें सबसे जबरदस्त हाथ अ्रक्षा और वंसु- 








* वहीं, पु० १२७ 
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वधु इन दो पठाच-भाइयोंका था। नागार्जुनसे एक शताब्दी पहिलेके जबदंस्त 
बौद्ध विचारक अ्रश्वधोषकों यदि हम ले, तो उनका भी कम्ंक्षेत्र पेशावर 
(गधार) ही मालूम होता है । इससे भी बौद्ध दरशनपर यूनावी प्रभावका 
पड़ना ज़रूरी मालूम होता है । भ्रश्वधोषकों महायानी अपने आचार्योमे 
शामिल करते हे, भौर इसके सबृतमे “महायानश्रद्धोत्पाद” प्रथको उनकी 
कृतिके तौरपर पेश करते हे, किन्तु जिन्‍्होने “बुद्धचरित”, “सौन्दरानद”, 
“सारिपृत्त-पअकरण” जैसे काव्य नाठकोको पढ़ा है, तिब्बती भाषामे अ्रनूदित 
उनके सर्वास्तिवादी सूत्रोपर व्याख्याए देखी है, श्र जो “सर्वास्तिवादी 
आाचार्यों को चेत््य बनाकर अ्रपित करनेवाले तथा त्रिपिटककी व्याख्या 
(“विभाषा” ) केलिए सर्वास्तिवादी श्राचार्योकी परिषद्‌ बुलानेवाले महा- 
राज कनिष्कपर विचार करते हे, वह “अश्वधोषको सर्वास्तिवादी' स्थविर 
छोड दूसरा कह नही सकते । 

श्रस्तु | यूनानी तथा शक-कालके इन बौद्ध प्राचीन निकायोपर यदि 
और रोशनी डाली जा सके; तो हमे उन्हीके नही, भारतीय दर्शनके एक 
भारी विकासके इतिहासके बारेमे बहुत कुछ मालूम हो सकेगा। किस्तु, 
चीनी तिब्बती अनुवाद, तथा गोबीकी मरुभूमि हमारी इस विषयमें 
कितनी मदद कर सकती है, यह आ्गेके अनुसन्धानके विषय है। अभी 
हमे इससे ज्यादा नहीं कहता है कि भारतीय और यूनानी विचारधाराका 
जो समागम गधारमे हो रहा था, उसमें भ्रद्वघोष अपने आधुनिक ढगके 
काव्यों और नाटकोकों ही नहीं बल्कि नवीन दर्शकों भी यूनानसे 
मिलानेवाली कडी थे। उनसे किसी तरह नागार्जुनका सबंध हुआ। 
फिर नागार्जुनने वह दर्शन-चक्रप्रवर्तत किया, जिसने भारतीय देतोकों 
एक भ्रभिनव सुव्यवस्थित रूप दिया। 


* पोइ-खड्‌ (तिब्बत) में सुरक्षित एक संस्कृत ताल-पत्रकी पुस्तककी 
पुष्पिकामें भ्रश्वघोषको सर्वास्तिवादी भिक्षु भी लिखा मिला है। (देखो 
].8 0.8. 8 में मेरे प्रकाशित सुचीपतन्नोको) । 
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३ नागाजुन (१७३ द०)का शून्यवाद 


(१) जीवनी--नागार्जुनका जन्म विदर्भ (--बरार) मे एक ब्राह्म- 
णके घर हुआ था। उनके बाल्यके बारेमे हम भ्रनुभान कर सकते है, कि 
वह एक प्रतिभाशाली विद्यार्थी थे, ब्राह्मणोंके ग्रथोंका गम्भीर भ्रध्ययन 
किया था। भिक्ष्‌ बननेपर उन्होने बोद्ध ग्रथोंका भी उसी गभीरताके 
साथ अध्ययत्त किया। आगे चलकर उन्होने श्रीपर्वेत (>-वागार्जुनी- 
कोडा, गुल्ट्र) को भ्रपना निवास-स्थान बनाया; जो कि उनकी ख्याति, 
तथा समय बीतनेके साथ गढे जानेवाले पंवारोके कारण सिद्ध-स्थान बन 
गया। नागार्जुन वेद्यर और रसायन शास्त्रके भी आचार्य बतलाये जाते 
है। उनका 'भअष्टागहदय” श्रब भी तिब्बतके वैद्योकी सबसे प्रामाणिक 
पुस्तक है। किन्तु नागार्जुनकी सिद्धाई तथा तन्र-मत्रके बनाने बढानेकी 
बाते जो हमे पीछेके बौद्ध साहित्यमें मिलती हे, उनसे हमारे दाशंनिक 
नागार्जुनका कोई सबंध नही । 

नागार्जुन आ धराजा गौतमीपृत्र यज्षश्री (१६६-१६६ ई०)के सम- 
कालीन थे, विन्टरनिट्ज'का यह मत युक्‍्तियुक्त मालूम होता है । 

नागार्जुनके नामसे वैसे बहुतसे ग्रथ प्रसिद्ध हे, किन्तु उनकी असली 
कृतियाँ है--- 

(१) माध्यमिककारिका, (२) युक्तिषष्ठिका, (३) प्रमाणविध्व- 
सन, (४) उपायकौशल्य, (५) विग्रहृव्यावत्तनी' । 

इनमे सिर्फ दो--पहिली और पाँचवी ही मूल सस्क्ृतमे उपलब्ध है। 

(२) दाशनिक विचार--नागार्जुनने विग्रह व्यावत्तेनीमे विरोधी 
तकोंका खडत करके कान्‍्टके बस्तु-सारसे उलटे वस्तु-शून्यता--वस्तुओके 


' प[॥णण ण वात ॥(6907६, एर्ण, 7, 77. 3460-40. 
१60फ््ख 6 शिक्षा क्राते 07584 ३८४९४०! 
8006७, ?॥॥9, ४०), &7शात में मेरे द्वारा संपादित । 
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भीतर कोई स्थिर तत्त्व नही, वह विच्छिन्न प्रवाह मात्र है--सिद्धि की है। 

(क) शून्यता--नागार्जुनको कारिका शैलीका प्रवत्तंक कहा जाता 
हैं। कारिकामे पद्यकी-सी स्मरण करने, तथा सूनकी भाँति अधिक बातोको 
थोडे शब्दोमे कहनेकी सुविधा होती है। कमसे कम नागार्जुनके तीन 
ग्रथ (१, २, ५) कारिकाओंमे ही हे । “विग्रहव्यावत्तंती मे ७२ कारि- 
काए हे, जिनमें श्रन्तिम दो माहात्म्य और नमस्कार इलोक हे, इसलिए 
मूलग्रथ सत्तर ही कारिकाओोका हुआ । वह शून्यतापर है, इसलिए जान 
पडता है विग्रह-व्यावत्तेनका ही दूसरा नाम 'शून्यता सप्तति” है । इन 
कारिकाओपर आचार्यने स्वय सरल व्याख्या की है । 

नागार्जुनने ग्रथके आ्रादिमे नमस्कार इलोक और ग्रथ-पयोजन नही दिया 
है, जो कि पीछेके बौद्ध भ्रबौद्ध ग्रथोमे सर्वेमान्य परिपाटी सी बन गई देखी जाती 
है। नागार्जुनने ७१वीं कारिकामे शून्यताका माहात्म्य बतलाते हुए लिखा 
हे 

“जो इस शूत्यताको समझ सकता है, वह सभी भ्रथोकों समझ सकता है । 

जो शून्यताकों नही समभता, वह कुछ भी नहीं समझ सकता ॥” 

इसकी व्याख्यामे भ्राचार्यने बतलाया है, कि जो शून्यताकों समभता 
है, वह प्रतीत्य-समुत्पाद (--विच्चछिन्न प्रवाहके तौरपर उत्पत्ति) को समझ 
सकता है, प्रतीत्य-समुत्पाद समभनेवाला चारो श्रार्यसत्योकों समझ सकता 
है। चारो संत्योके समभनेपर उसे तृष्णा-निरोध (>+निर्वाण) आदि 
पदार्थोकी प्राप्ति हो सकती है । प्रतीत्य-समुत्पाद जाननेवाला जान सकता 
है कि क्या धर्म हे, क्या धर्मका हेतु और क्या धर्मका फल है। वह जान 
सकता है कि अधर्म, अधर्म-हेतु, भ्रधर्म-फल क्या हे, क्लेश (चित्तमल), 
क्लेश-हेतु, क्लेश-वस्तु क्या है। जिसे यह सब मालूम है, वह जान सकता है 
कि क्या है सुगति या दुर्गंति, क्या है सुगति-दुर्गतिमे जाना, क्या है सुगति- 


! “प्रभवति च शून्यतेयं यस्य प्रभवन्ति तत्य स्वार्था:। 
प्रभवति न तस्य किचित्‌ न भवति बून्यता यस्‍्य 7 


रे 
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दुगेतिमे जानेका मार्ग. क्या है सुगति-दुर्गतिसे निकलता तथा उसका उपाय। 

शून्यतासे नागार्जुनका अथे है, प्रतीत्य-समृत्पाद---विश्व और उसकी 
सारी जड-चेतन वस्तुए किसी भी स्थिर अचल तत्त्व (--अआत्तमा, हृव्य आदि) 
से बिल्कुल शल्य हे। भ्र्थात्‌ विश्व घटनाएं है, वस्तु समूह नहीं। आचार्ने 
' अपने ग्रथकी पहिली बीस कारिकाझोमे पू्वपक्षीके झाक्षेपोकों दिया है, भौर 
ग्रंथके उत्तराद्धमे उसका उत्तर देते हुए शूब्यताका समर्थन किया है। सक्षेप- 
में उनकी तकंप्रणाली इस प्रकार ह-- 

पूर्व पक्ष--( १) वस्तुसारसे इल्कार--अर्थात्‌ शून्यवाद ठीक नहीं है, 
क्योकि () जिन हझब्दोकों तुम युक्तिके तौरपर इस्तेमाल करते हो, 
वह भी शृन्य--अ-सार--होगे; (॥) यदि नही, तो तुम्हारी पहिली 
बात--सभी वस्तुए शून्य हे--भूठी पडेगी; (7॥) शून्यताकों सिद्ध 
करनेकेलिए कोई प्रमाण नहीं है । 

(२) सभी भाव (--वस्तुए) वास्तविक हे; क्योकि, (/) अच्छे बुरेके 
भेदको सभी स्वीकार करते हे; (!॥) जो वस्तु है नही उसका नाम ही नही 
मिलता; (॥7) वास्तविकताका प्रतिषेध युक्तिसिद्ध नही; (7ए) अ्ति« 
पेध्यकों भी सिद्ध नही किया जा सकता। 

उत्तरपक्ष--( १) सभी भावों (--सत्ताओ) की शून्यता या प्रतीत्य- 
समुत्पाद (--विच्छिन्न प्रवाहके रूपमे उत्पत्ति) सिद्ध है, क्योकि, ([) विरव- 
की अवास्तविकताका स्वीकार, शून्यता सिद्धान्तके विरुद्ध नही है; (8) इस- 
लिए वह हमारी प्रतिज्ञाके विरुद्ध नही; (पं) जिन प्रमाणोसे भावोकी 
वास्तविकता सिद्ध की जा सकती है, उन्हीको सिद्ध वही किया जा सकता- 
(9) न प्रमाण दूसरे प्रमाणसे सिद्ध किया जा सकता क्योकि ऐसी अवस्था 


' विग्नहव्याग्तदी २२--इह हि यः प्रतीत्य भावानां भावः सा 
शत्यता। कस्झात्‌ ? निः स्वभावत्वात्‌ । ० हि प्रतीत्य समुलत्ना भावास्ते 
त॑ सस्वभावा भवन्ति स्वभावाभावात्‌ । कस्माद ! हेतुप्रत्ययपेक्षत्वात्‌ । 
यदि हि स्वभावतो भावा भवेयुः । प्रत्यास्यायापि हेतुप्रत्यय॑ भ्वेथुः। 
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मे वह प्रमाण नही प्रमेष ( “जिसे भ्रभी प्रमाणसे सिद्ध करना है) हो जायगा; 

(7) वह भ्रागकी भाँति भ्रपनेकी सिद्ध कर सकता है; (०) ने वह 
प्रमेयसे सिद्ध किया जा सकता है, क्योकि प्रमेय तो खुद ही सिद्ध नही 
साध्य है; (6) न वह सयोग (--इत्तिफाक)से सिद्ध किया जा सकता है, 
क्योकि सयोग कोई प्रमाण नही है। 

(२) भावों (>-सत्तात्रों)की शून्यता सत्य है, क्योकि () यह अच्छे 
बुरेके भेदके खिलाफ नही है; वह भेद तो स्वय प्रतीत्य-समुत्पादके कारण 
ही है। यदि प्रतीत्य समृत्पादके ्राधारपर नही बल्कि स्वत; परमार्थरुपेण 
अच्छे बुरेका भेद हो, तो वह भ्रचल एकरस है, फिर ब्ह्माचये भ्रादिके अनुष्ठान 
द्वारा इच्छानुकूल उसे बदला नही जा सकता; () शून्यता होनेपर नाम 
नही हो सकता, यह भी ख्याल गलत है, क्योकि नामको हम सद्भूत नही 
असद्भूत मानते हे । सत्‌ (--स्थिर, अ्विकारी, वस्तुसार) का ही नाम हो, 
अ्र-सत्‌का नही, यह कोई नियम नही; () प्रतिषेध नहीं सिद्ध किया जा 
सकता यह कहना गलत है, क्योंकि प्रप्रतिषेधकों सिद्ध करनेके लिए 
प्रमाण आदिकी ज़रूरत पड़ेगी। 

श्रक्ष पा दके स्थायसुत्रका प्रमाण-सिद्धि प्रकरण तथा विग्रह-व्यावत्तिती 
एक ही विषयके पक्ष प्रति-पक्षमे हे । हम भ्रन्यत्र' बतला चुके हे, कि भ्क्ष- 
पादने अपने न्यायसूत्रमे नागार्जुनके उपरोक्त मतका खडन किया है । 

पुस्तकको समाप्त करते हुए नागार्जुनने कहा है--- 

“जिसने शून्यता प्रतीत्य-समृत्याद और अनेक-अर्थोवाली मध्यमा प्रति- 
पद (--बीचके मार्ग)को कहा, उस श्रप्नतिम बुद्धको प्रणाम करता हूँ।”* 


*विग्रहव्यावत्तेनीकी भूमिका (८£48८८) में हम बतला श्राये है कि 
भ्रक्षपादने नागाजुनके इसी मतका खंडन किया है । 
वि० व्या० ७२-- 
“यः शन्यतां प्रतीत्यसमुत्पादं मध्यमां प्रतिपदमनेकार्था । 
निजगाद प्रणमामि तमप्रतिससंबुद्धम्‌ ॥* 
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प्रमाण-विध्वंसनमें नागार्जुनने प्रमाणवादका खंडन किया है, नागार्जुन 
प्रमाणवादका खंडन करते भी परमार्थके श्र्थमें ही उसका खंडन करते हे, 
व्यवहार-सत्यमें वह उससे इन्कार नहीं करते। लेकिन प्रमाण जैसा प्रबल 
खंडन उन्होंने अपने ग्रंथोंमें किया, उसका परिणाम यह हुआ कि माध्यमिक 
दर्शन व्यवहार-सत्यवादी वस्तुस्थितिपोषक दर्शन होनेकी जगह सर्वध्वंसक 
नास्तिवाद बन गया । 'प्रमाण-विध्वंसनमें अ्रक्षपादकी तरह ही प्रमाण, 
प्रमेय आ्रादि अठारह पदार्थोका संक्षिप्त वर्णन हैँ । इसी तरह उपाय- 
कौशल्यमें भी शास्त्रार्थ-संबंधी बातों--निग्रह-स्थान, जाति आादि--के 
बारेमें कहा गया है, जोकि हमें अक्षपादके सूत्रोंगें भी मिलता है। उपाय- 
कौशल्यका अनुवाद चीनी-भाषामें ४७२ ई० में हुआ था। इनके बारेमें_ 
हम यही कह सकते हैं कि अनुयायियोंमेंसे किसीने दूसरेंके ग्रंथसे लेकर 
इसे अपने आाचायेके ग्रंथ्में जोड़ दिया हूँ । ः 

(9) माध्यमिक-कारिकाके विचार--दर्शनकी दृष्टिसे नाग्राजुनकी 
कृतियोंमें विग्नह-ध्यावत्तंती श्ौर माध्यमिक-कारिकार्का ही स्थान ऊचा हू । 
नागार्जुनका शूत्यतासे अ्रभिप्राय हे, प्रतीत्य-समुत्याद, यह हम विग्रह 
व्यावत्तनी में देख आये हें। नागार्जन प्रतीत्य-समुत्यादके दो श्र लेते 
हैं--(१) प्रत्यय (--हेतु या कारण)से उत्पत्ति, “सभी क्तुएं प्रतीत्य 
समृत्यन्न है” का भ्र्थ है, सभी वस्तुएं अपनी उत्पतिमें--अपनी सत्ताको 
पानेकेलिए दूसरे प्रत्यय या हेतुपर श्राश्नित (--पराश्रित) हैं। (२) 
प्रतीत्य-समृत्यादका दूसरा श्र्थ क्षणिकता है, सभी वस्तु क्षणके वाद 
मष्ट हो जाती है, और उनके वाद दूसरी नई वस्तु या घटना क्षण भरके 
लिए ग्राती है, अर्थात्‌ उत्पत्ति विच्छिन्न-प्रवाह सी है। प्रवील-समुलार- 
को ही मध्यम-मार्ग कहा जाता है, यह कह चुके हैं, और यह भी 
कि बुद्ध न आ्रात्मवादी थे न भौतिकवादी, बल्कि उनकी रास्ता ईने दोनोके 
बीचका (>>मध्यम-मार्ग) था--वह "विच्छिन्न प्रवाह को मानते थें। 


! सर्वदर्शन-संग्रह, बोद्ध-दर्शन। 
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आत्मवादियोकी सतत विद्यमानताके विरुद्ध उन्होंने विच्छिन्न या प्रतीत्य- 
को रखा, और भौतिकवादियोके सर्वथा उच्छेद (--विनाश)के विरुद्ध 
प्रवाहको रखा। 

पराश्रित उत्पादके अ्र्थको लेकर नागार्जुन साबित करना चाहते हे, 
कि जिसकी उत्पत्ति, स्थिति या विनाश है, उसकी परमार्थ सत्ता कभी नहीं 
मानी जा सकती। 

माध्यमिक दर्शन वस्तुसत्ता के परमार्थ रूपपर विचार करते हुए 
कहता है--- 

“न सत्‌ है, न अ-सत्‌ है, न सत-ौर-भ्र-सत्‌ दोनो हे, न सत्‌-असत्‌- 
दोनो नही है ।” | 

“कारक हूँ, यह कर्मके निमित्त (--प्रत्यय ) से ही कह सकते हे, कर्म है 
यह कारकके निमित्तसे; यह छोड दूसरा (सत्ताकी) सिद्धिका कारण हम 
नही देखते हे ।” 

इस प्रकार कारक और कर्मकी सत्त्यता भन्योन्याश्रित है, भ्र्थात्‌ 
स्वतत्र रूपसे दोनोमे एककी भी सत्ता सिद्ध नही है। फिर स्वय असिद्ध 
वस्तु दूसरेको क्या सिद्ध करेगी ” इसी न्यायको लेकर नागार्जुन कहते है, 
कि किसीकी सत्ता नही सिद्ध की जा सकती--सत्ता और ग्रसत्ता भी इसी 
तरह एक दूसरेपर आश्रित है, इसलिए ये अलग-अलग, दोनो या दोनोके 
रूपमे भी नहीं सिद्ध किये जा सकते। 

कर्त्ता और कर्मका निषेध करते हुए नागार्जुन फिर कहते हे-- 

“सत्‌-हूप कारक सत्‌-रूप कर्मको नहीं करता, (क्योकि) सत्‌-हूपसे 
क्रिया नही होती, भ्रत कर्मको कर्त्ताकी जरूरत नही । 

सद्‌-हूपकेलिए क्रिया नही, अत कर्त्ताकों कर्मकी ज़रूरत नहीं” 

इस प्रकार परस्पराश्चित सत्तावाली वस्तुओमे कर्त्ता, कर्म, कारण, 
क्रियाको सिद्ध नही किया जा सकता। 





। प्लाध्यमिक-कारिका ६९२ वहीं ५८, ५९ 
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“कही भी कोई सत्ता न स्वत, है, न परत' , न स्वत परत: दोनों, और 
न बिना हेतुके ही हे ।” 

कार्य कारण सबधका खडन करते हुए नागार्जुनने लिखा है--- 

“यदि पदार्थ सत्‌ है, तो उसके लिए प्रत्यय (--कारण)की जरूरत 
नहीं। यदि भ्र-सत्‌ है तो भी उसके लिए प्रत्ययकी जरूरत नहीं। 

(गदहेके सीगकी भाँति) अ्-सत्‌ पदार्थके लिए प्रत्ययकी क्या ज़रूरत ” 

' सत्‌ प्रदार्थंकों (अपनी सत्ताके लिए) प्रत्ययकी क्या जरूरत ?”' 
उत्पत्ति, स्थिति और विनाशको सिद्ध करनेके लिए कार्य-कारण, सत्ता- 
असत्ता आदिके विवेचनमें पडकर आखिर हमे यही मालूम होता है कि वह 
प्रस्पराश्चित है; ऐसी श्रवस्थामे उन्हे सिद्ध नहीं किया जा सकता। 
बौद्ध-दर्शनमे पदार्थोकों सस्कृत (--कृत) और अश्र-सस्क्ृत (अ्र-कृत) दो 
भागोंमे बॉटकर सारी सत्ताओकों सस्कृत और निर्वाणको' असस्कृत कहा 
गया है । नागार्जुनने इस सस्कृत भ्रसस्क्ृत विभागपर प्रह्मर करते हुए 
कहा है--- | 

“उत्पत्ति-स्थिति-विनाशके सिद्ध होनेपर सस्कृत नही (सिद्ध) होगा। 
संस्कृतके सिद्ध हुए बिना अ-सस्कृत केसे सिद्ध होगा ? ”' 

जगत्‌ भ्रौर उसके पदार्थोकी मरुमरीचिका बतलाते हुए नागार्जुनने 
लिखा है --- 

“(रेगिस्तानकी) लहरकों पानी समरभकर भी यदि वहाँ जाकर 
पुरुष यह जल नही हे” समझे तो वह मूढ है। उसी तरह मरीचि समान 
(इस) लोकको है! समभनेवालेका नहीं है यह मोह भी मोह होनेसे युवत 
नही हे | रैरै 
जिस तरह पराश्ित उत्पाद (-प्रतीत्य-स्मृत्याद) होनेसे किसी वस्तुकी 
सिद्ध, असिद्ध, सिद्ध-असिद्ध, न-सिद्ध-त-अ-सिद्ध नही किया जा सकता, उसी 
तरह प्रतीत्य-समुत्पादका भ्रर्थ विच्छिन्न प्रवाह रूपसे उत्पाद लदिंपर चहां 


' भध्य० का० ४ ' वहीं २९ ' वहौ ४६६. वही १६ 
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भी कार्य, कारण, कर्म, कर्त्ता आ्रादि व्यवस्था नही हो सकती, क्योकि उनमेंसे 
एक वस्तु दूसरेके बिलकुल' उच्छिन्न हो जानेपर अस्तित्वमे आरती है। 

(ग) शिक्षायें--आन्ध्रवशी राजाओकी पदवी शातवाहन (शालि- 
वाहन' भी) होती थी। तत्कालीन शातवाहन राजा (यज्ञश्री गौतमी पृत्र) 
नागार्जुनका 'सुहृद” था। यह सुहृद्‌ राजा साधारण नहीं भारी राजा 
था, यह नागार्जुनसे चार सदी बाद हुये वाणके ह्षचरित के इस वाक्यसे 
पता लगता हे--नागार्जुत नामक भिक्षुने उस एकावली (हार)को 
नागराजसे मॉगा और पाया भी। (फिर) उसे (श्रपने) सुहृद्‌ तीन समुद्रोके 
स्वामी शातवाहन नामक नरेन्द्रको दिया ।” 

यहाँ शातवाहनकों तीनो समुद्रो (अरब सागर, दक्षिण-भारत सागर, 
वंग-खाडी ) का स्वामी तथा नागार्जुनका सुहृद्‌ बतलाया गया है। नागार्जुन 
जैसा प्रतिभाशाली विद्वान जिसके राज्य (>-विदर्भ)में पैदा हुआ तथा 
रहता हो, वह उससे क्यों नही सौहाद प्रदर्शन करेगा ? नागार्जुनने अपने 
सुहृद शातवाहन राजाको एक शिक्षापूर्ण पत्र 'सुहृद-लेख” लिखा था, जिसका 
अनुवाद तिब्बती तथा चीनी दोनो भाषाग्नोमे श्रब भी सुरक्षित है । 
इस लेखमे नागार्जनने जो शिक्षाये अपने सुहृदुको दी हे, उनमेसे कूछ इस 
प्रकार हे--- 

“६, घनको चचल और असार समझ धर्मानुसार उसे भिक्षग्रो, 
ब्राह्मणो, गरीबों और मित्रोको दो; दानसे बढकर दूसरा मित्र नही है ।” 


* बेस राजपूत अपनेको सालवाहन वंशज तथा पैठन नगरसे आया बत- 
लाते हे। पैठन या प्रतिष्णन (हेदराबाद रियासत) नगर शातवाहन 
राजाश्रोंकी राजधानी थी । 

१४ .. तामेकावलीं . . . . तस्मान्नागराजात्‌ नागार्जुनो नाम. . . . 
भिक्षुमिक्षत्‌ लेभे च।. . तबिसमुद्राधिपतयें शातवाहननाम्ने नरेन्द्राय 
सुहदे स ददों तामू / 

“-हर्षचरित ७ 
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७. निर्दोष, उत्तम, अ्रमिश्चित, निष्कलक, शील(--सदाचार)को 
(कार्यरूपमे ) प्रकट करो, सभी प्रभृताओका ग्राधार शीत है, जैसे कि 
च्राचरका आधार धरती है । 

“२१, दूसरेकी स्त्रीपर नजर न दौडाझ्रो, यदि देखो तो आयुक्के 
अनुसार उसे मा, बहिन या बेटीकी तरह समभो। 

“२६. तुम जगकों जानते हो, ससारकी ग्राठ स्थितियो--लाभ- 
अलाभ, सुख-दु ख, मान-अ्रपमान, स्तुति-निन्दा--मे समान भाव रखो, 
क्योकि वह तुम्हारे विचारके विषय नही हे । 

“३७ किन्तु उस एक स्त्री (अपनी पत्नी)को परिवारकी ग्धिष्ठात्री 
देवीकी भाँति सम्मान करना, जो कि बहिनकी भाँति मजुल, मित्रकी भाँति 
विजयिनी, माताकी भाँति हितैषिणी, सेवककी भाँति भ्राज्ञाकारिणी है। 

“४९. यदि तुम मानते हो कि में रूप (--भौतिकतत्त्व) नहीं हूँ 
तो इससे तुम समभ जाओगे कि रूप भ्रात्मा नही है, आत्मा रूपमे नही है, 
रूपआत्मा (>-मेरे)मे नहीं बसता। इसी तरह दूसरे (वेदना आदि) 
चार स्कधोके बारेमे भी जानोंगे । 

“५७०, ये स्कथ न इच्छासे, न कालसे, न प्रकृतिसे, न स्वभावसे, 
न ईश्वरसे, और न बिना हेतुके पैदा होते हे, समझो कि वे श्रविद्या भौर 
तष्णासे उत्पन्न होते हे । 

“५१ जानो कि धामिक क्रिया-कर्म (>जशीलब्रतपरामर्श) भूठा 
दशन (+>-सत्कायदृष्टि) और सशय (विचिकित्सा)मे आसकिति तीन 
बेडियाँ (+नसथोजन)  है।. 

नागार्जतका दर्शन--शुन्यवाद---वास्तविकताका अपलाप करता 
है । दुनियाकों शूत्य मानकर उसकी समस्याग्रोके श्रस्तित्वसे इनकार 
करनेके लिए इससे बढकर दर्शन नहीं मिलेगा ? इसीलिए आइचये 


* देखो संगीति-परियायसुत्त (दी० नि०, ३॥१०) “बुद्धचर्या , 
पृष्ठ ४६० 
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नही, यदि ऐसा दाशतिक सम्राट यज्ञश्री गौतमीपुत्रका घनिष्ट मित्र 
(-न्सुहृद्‌) था। 


४-योगाचार और दूसरे बौहु-दशल 


माध्यमिक और योगाचार महायानसे सबंध रखनेवाले दर्शन हें 
जब कि सर्वास्तिवाद और सौत्रान्तिक हीनयान (+--स्थविरवाद ) से सवध 
रखते है । इन चारों बौद्ध दर्शनोको यदि आकाशसे धरतीकी ओर लाये 
तो वह इस प्रकार मालूम होते हे-- 


वाद नाम आचार्य 
१ शृन्यवाद माध्यमिक नागार्जुन, आर्यदेव, 
चद्रकीति भाव्य, बुद्धपालित 
२ विज्ञानवाद योगाचार असग, वसुवंधु, दिह- 
नाग, धर्मकीति, शान्तरक्षित 
३ वाह्म-्र्थवाद सौत्रान्तिक 
४ वाह्म-आशभ्यन्तर-अर्थवाद सर्वास्तिताद सघभद्र, वसुवध्‌ (का 


अभिधमंकोश) 

योगाचार-दर्शनके मूल बीज वेपृल्यसूत्रोमे मिलते हे । उसके लकावतार, 
सन्धि-निर्मोचनत, आदि सूत्र वाह्य जगत्के ग्रस्तित्वसे इन्कार करते हुए विज्ञान 
(+-अभौतिक तत्त्व, मन) को एकमात्र पदार्थ मानते हे। जो क्षणिक नही 
वह सत्‌ ही नही” इस सूत्रका भ्रपवाद बौद्धदशनमे हो नहीं सकता, इसलिए 
योगाचार विज्ञान भी क्षणिक है । देसरी कितनीही विचार-धाराग्रोकी भाँति 
योगाचा रके प्रथम प्रवतंकके बारेमे भी हमे कुछ नही मालूम हैं । चौथी सदी 
तक यह दर्शन जिस किसी तरह चलता रहा, किन्तु चौथी सदीके उत्तरा्धमे 
असग और वसुवधु दो दाशनिक भाई पेशावरमे पैदा हुए, जिनके प्रौढ ग्रथोके 
कारण यह दर्शन अत्यन्त प्रबल और प्रसिद्ध हो गया । 

योगाचार योगावचर (>-योगी) शब्दसे निकला है, जो कि पुराने 
पिटकमे भी मिलता है, किन्तु यहाँ यह दार्शनिक सम्प्रदायके नामके तौर 

३७ 
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पर प्रयुवत होता है । इस नामके पडनेका एक कारण यह भी है कि योगाचार 
दर्शन-प्रतिपादक आये भ्रसगका मौलिक महात्‌ ग्रथ 'योगाचारभूमि”' है । 
असंगके बारेमे हम आगे कहेगे। यहाँ नागार्जुत और उनसे पहिले जैसा 
विज्ञानवाद माना जाता था और जिसपर गधार-प्रवासी यूनानियों द्वारा 
अफलातूनी दर्शनका प्रभाव जरूर पडा था, उसके बारेमे कुछ कहते हे। 

“अआलय-विज्ञान (समुद्रसे प्रवृत्तिविज्ञानकी तरग उत्पन्न होती है। 

विद्वके मूल तत्त्वको इस दर्शनकी परिभाषामे प्रालयविज्ञान कहा गया 
है। विज्ञान-समुद्रसे जो पाँचों इन्द्रियां और मनके--ये छे विज्ञान उत्न्न 
होते है, उन्हे प्रवृत्ति-विज्ञान कहते हे ।-- 

“जैसे पवन-रूपी प्रत्यय (-नहेतु)से प्रेरित हो समुद्रसे नाचती हुई 
तरगे पैदा होती है, भौर उनके (प्रवाहका ) विच्छेद नही होता | उसी तरह 
विषय-रूपी पवनसे प्रेरित चित्र-विचित्र नाचती हुई विज्ञान-तरगोके साथ 
श्रालय समुद्र सदा क्रियापरायण रहता है ।” 

प्र्थात्‌ भीतरी ज्ञेय पदार्थ (--अभौतिक विज्ञान) पदार्थ हें, वही 
बाहरकी तरह दिखलाई पडता है । स्कध, प्रत्यय (हेतु), शरण, भौतिक 
तत्व, सभी विज्ञान मात्र है। यह भ्रालयविज्ञान भी प्रतीत्य-समुलन्न 

(विच्छिन्न प्रवाहके तौरपर उत्पन्न), क्षण-क्षण परिवत्तैनशील हैं। 
क्षणिकताके कारण उसे हर वक्‍त नया रूप धारण करते रहना पडता हैं, 
जिसके ही कारण यह जगतु-वैचित्र्य है। 

सर्वास्तिवादका वही सिद्धान्त है, जिसे हम बुद्धके दर्शनमे बतला आये 
हे, वह वाह्य रूप, आान्तरिक विज्ञान दोनोकी प्रतीत्य-समुत्यन्न सत्ताकी 
स्वीकार करता है । 

सौत्रान्तिक भपनेको बुद्धके सूत्रान्तो (सूत्रो या उपदेशो) का अनुयायी 
बतलाते है । वह,वाह्म विज्ञानवादसे उलटे वाह्मार्थवादी है श्र्थात्‌ क्षणिक 
रूप ही मौलिक तत्व है। 





४ ३ 
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0 ३-आत्मवादो दर्शन 
भ्रनीरवरवादी दर्शनोमे चार्वाक और बौद्ध श्रनात्मवादी है, उनके 
बारेमे हम बतला चुके | दशेनके इस नवीन युगमे कुछ ऐसे भी भारतीय 
दर्शन रहे है, जो कि ईइवरपर तो जोर नही देते किन्तु भ्रात्माको स्वीकार 
करते रहे हे। वैशेषिक ऐसा ही श्रात्मवादी दर्शन है । 


१-परमाणुवादी कणाद ( १३० है ) 

के. कणादका काल--वैश्ेषिक दर्शनके कर्त्ता कणाद थे। ब्राह्मणोके 
छे दर्शनोके कर्ताओकी जीवनी और समयके बारेमे जो घता अ्रधकार 
देखा जाता है, वह कणादके बारेमे भी वैसा ही है । कणादके जीवनके 
बारेमे हम इतना ही जानते हे, कि वह गिरे हुए दानो (--कणो)को 
खाकर जीवन यात्रा करते थे, इसीलिए उनका नाम कणाद (--कंण-आद) 
पडा, लेकिन यह सूचना शायद ऐतिहासिक ख्रोतसे नही बल्कि व्याकरणसे 
मिली व्याख्याके आधार पर है। वैशेषिकका दूसरा नाम औलूक्य दर्शन 
भी है। वैशेषिकके कर्ता, या सृष्टिसे उलक (--उल्लू) पक्षीका क्या सबंध 
था, यह नही कहाँ जा सकता । कणादका दूसरा नाम उलूक होता यदि 
वे सरस्वती (+-विद्या)के नहीं बल्कि लक्ष्मी (--धन)के स्वामी होते ! 
उलूक कोई अच्छा पक्षी नही, कि माता-पिता या मित्र-सुहृद्‌ इस नामसे 
कणादको याद करते। उल्लू अथेन्‍्स (यूनान)के पवित्र चिन्होमे था क्या 
इस दर्शनका यूनानी दशनसे जो घनिष्ट सबंध हे, उसे ही तो उलूक 
शब्द सूचित नही करता ” 

ख. यूनानी दर्शन और वेशेषिक--देवलीकी इस भरुस्थली 
कारामे जितवी कम सामग्रीके साथ मुझे यह पक्तियाँ लिखनी पड रही हे, 
उसकी दिक्‍कतोकों सहृदय पाठक जान सकते है । तो भी यूनानी दाशें- 
निकोके मूल श्रनुवादोकों पढकर तुलना कर फिर कुछ विस्तृत तौरपर 
लिखनेके व्यालपर इसे छोड देना अच्छा नही है, इसलिए यहाँ हम ऐसे कुछ 
हिन्दू-यवन सिद्धान्तोके बारेमे लिखते हे । 
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8. परमाणवाद--देमोक्रितु (४६०-३२७० ई० प्‌ृ०)का जन्म बुद्धके 
निर्वाण (४८३ ई० पू०)से २३ साल पीछे हुआ था। यह वह समय है जब 
कि हमारी दशन-सामग्री कुछ पुराने (उपनिषदो ), तथा बुद्ध-महावीर ग्रादि 
तीर्थकरोके उपदेशोपर निर्भर थी । इस सामग्रीमे ढँढनेपर हमे परमभाणुके 
जगतृका मूलतत्त्व होनेकी गध तक नही मिलती । देमोक्रितुने जिस वक्‍त 
अविभाज्य, अवेध्य--अ-तोमत्‌--का सिद्धान्त भिकाला, उस वक्‍त भारतमे 
उसेका बिलकुल ख्याल नही था यह स्पष्ट है। देमोक्रितु परमाणुश्रोको 
सबसे सूक्ष्म तत्त्व मानता था, किन्तु साथ ही उनके परिमाण हे, इससे 
इनकार नही करता था। कणाद भी परमाणुको सूक्ष्म परिमाणवाला कण 
समभते है। दोनो ही परमाणुओ्रोको सृष्टिके निर्माणकी ईंटे भानते है । 

9. सामान्य, विशेष--पिथागोर (५७०-५०० ई० पृ०)ने आ्राकृति- 
को मूलतत्व माना था, क्योकि भिन्न-भिन्न गायोके मरनेके बाद भी हर 
पीढीमे गाथकी आकृति मौजूद रहती है। भ्फलातू (४२७-३४७ ई० 
पू०)ने भ्ौर आगे बढकर बराबर दृहराई जानेवाली आाकृतियोकी जो 
समानता>-सामान्य है, उसपर और जोर दिया, उसके ख्यालमे विशेष 
मूलतत्व (--विज्ञान) मे बिखरे हुए है। यह सामान्य विशेषकी कल्पना 
अफलातूँने पहिले पहिल की थी। यूनानियोके भारतसे घनिष्ट सबंध 
स्थापित करने (३२३ ई० पू०)से पहिलेके भारतीय साहित्यमे इस स्याल- 
का बिलकुल अभाव है । 

९ द्रव्य, गुण आदि--कणादने भ्रपने दर्शनमे विश्वके तत्त्तेका-- 
द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय इन छे पदार्थोमे वर्गीकरण 
किया है । भ्रफलातूँके शिष्य अरस्तू (३८४-३२२ ई० १०) ने अपने तक- 
शास्त्रमे आठ और दस पदार्थ माने हे--दद्वव्य, गृण, परिमाण, संबंध, 
दिशा, काल, भासन, स्थिति, कर्म, परिमाण॥ द्रव्य, गुण, कर्म, संबंध 

(समवाय) दोनोके मतमे समान है । दिज्ञा और कालको कणादने द्व्योमे 
गरिता है, और परिमाणको गुणोमे । इस प्रकार हम कह सकते हूँ, कि 
कणादने अरस्तृक़े पदार्थोका वर्गीकरण फिरसे किया । 
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इन बातोके साथ काल और भारतके यूनानसे घनिष्ट सबंध तथा 
सास्क्ृतिक दानादानको देखते हुए यह आसानीसे समभमे भ्रा सकता है 
कि ये सादृश्य आ्राकस्मिक नहीं हे । 

कणादके वेशेषिक दर्शनकों बुद्धसे पहिले ले जानेका प्रयास फजूल 
है, कणादका दर्शन यदि पहिलेसे मौजूद होता, तो बुद्ध तथा दूसरे समका- 
लीत दाशतिकोको त्रिपिटक और जैनागमोकी भाषा-परिभाषाके द्वारा 
अपने दर्शनोको न श्रारभ करनेकी जरूरत थी, श्रौर त वह कणादके दर्शनके 
प्रभावसे अछते रह सकते थे। 

कणादके दर्शनपर बौद्ध दर्शनका कोई प्रभाव नही है, यह कहते हुए 
कितने ही विद्वान वेशेषिकको बुद्धसे पहिले खीचना चाहते है । इसके उत्तरमे 
हम अभी कह चूके हे, कि (१) बुद्धके दशेनमे उसकी गध तक नहीं है । 
(२) कणादका दशन बौद्ध-दशनसे अ्रप्रभावित नहीं है। ग्रात्मा और 
नित्यताकी सिद्धिपर इतना जोर झ्राखिर किसके प्रह्मरके उत्तरमे दिया गया 
है ” यह निश्चय ही बुद्धके “प्रनित्य, अनात्म'के विरुद्ध कणादकी दाश- 
निक जहाद है। यूनानी दश्शनमे भी हेराक्लितु (१३४५-४२५५ई० पू०)के 
श्रनित्यतावादके उत्तरमे नित्य सामान्यकी कल्पना पेश की गईं थी, कणाद 
और उनके अ्रभृयायियोका शताब्दियो तक उसी साम्रान्यको नित्यताके 
नमूनेके तौरपर पेश करना, बौढ़ोके अ्रनित्य (--क्षणिक ) वादके उत्तरमे 
ही था, और इस तरह वेशेषिक बौद्ध दर्शनसे परिचित नहीं, यह वात 
गलत है । 

नागार्जूनसे कणाद पहिले थे, यद्यपि इसके बारेमे भ्रभी कोई पक्की वात 
नही कही जा सकती, किन्तु जिस तरह हम कणादको नागार्जुनके प्रमाण- 
विध्वंसनके बारेमे चुप देखते हे, उससे यही कहना पडता है, कि शायद 
कणादको नागार्जुनके विचार नही मालूम थे । 

ग॒, वेशेषिकसूत्रोका संक्षेप--कणादने अपने ग्रथ--वैग्े पिक सूत-- 
को दस अध्यायोमे लिखा है, हर एक प्रध्यायमे दो-दो ग्राह्विक हे । 
अध्यायो और आह्िकोके प्रतिपाद्य विपय निम्न प्रकार है-- 


भ्पर 


१ अध्याय 


२ अध्याय 


हे अध्याय 


४ अ्रध्याय 


# अध्याय 


$ अ्रध्याय 


७ अध्याय 


८ अध्याय 


€ अध्याय 


१ आह्विक 
२ आह्विक 


१ भ्राह्विक 
२ आह्विक 


१ आह्विक 
२ आह्विक 


१ आह्विक 
२ आह्विक 


१ आत्षचिक 
२ आह्िक 


१ आहिक 
२ श्राह्विक 


१ झ्राद्विक 
२ आत्िक 


१ आह्विक 
२ आह्विक 


? आाह्विक 
९ आत्रिक 
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पदार्थ-कथन 

सामान्य (--जाति) वान्‌ 
सामान्य, विशेष 

द्र्व्य 

पृथिवी श्रादि भूत 
दिशा, काल 

आत्मा, मन 

आत्मा 

मन 

शरीर श्रादि 
कार्य-कारण-भाव आ्रादि 
शरीर (पार्थिव, जलीय 
कर्म 

दारीरिक कर्म 
मानसिक कर्म 

धरम 

दान झादि धर्मोकी विवेचना 
धमनिष्ठान 

गण समवाय 

निरपेक्ष गुण 

सामेक्ष गृण 

प्रत्यक्ष प्रमाण 

कल्पना-सहिित प्रत्यक्ष 
कल्पना-रहिन प्रत्यक्ष 

ग्रभाव, हेतु 

ग्रभाव 

ह्तु 


नित्य ) 
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१० अध्याय अनुमानके भेद 
१ आह्विक | 
र२आाहिक ,, 

कणादने किस प्रयोजनसे अपने दर्शनकी रचना की, इसे उन्होंने ग्रथके 
पहिले सूत्रोमे साफ कर दिया है-- 

“ग्रत ग्रब में ध्का व्याख्यान करता हूँ ।” 

“जिससे अभ्युदय (--लौकिक सुख) और नि श्रेयस (--पारलौकिक 
सुख) की सिद्धि होती है, वह धर्म हे ।” 

“उस (--धर्म ) को कहनेसे वेद (--श्राम्नाय) की प्रामाणिकता है |” 

घ., धर्म ओर सदाचार--इसका भ्रर्थ यह है, कि यद्यपि कणादने 
द्रव्य, गुण, कर्म, प्रत्यक्ष, श्रनुमान जेसी ससारी वस्तुओं पर ही एक बृद्धि- 
वादीकी दृष्टिसे विवेचना की है, तो भी उस विवेचनाका मुख्य लक्ष्य 
है धर्मके प्रति होती शकाओको युक्तियोसे दूर कर फिरसे धर्मकी धाक 
स्थापित करना। भ्रपने इस दाशनिक प्रयोजनकी सिद्धि वे दो प्रकारसे करते 
है, एक तो दृष्ट हेतुओसे--ऐसे हेतुओसे जिन्हे हम लौकिक दृष्टिसे जान 
(+-देख) सकते है, दूसरे वे जिनके लिए दृष्टहेतु पर्याप्त नही हे श्रौर उनके 
लिए भ्रदृष्टकी कल्पना करनी पडती है। कणादने अपनेको बुद्धिवादी सावित' 
करते हुए कहा, कि “दृष्ट न होनेपर ही ग्रदृष्टकी कल्पना” करनी चाहिए, 
जैसे कि चुम्बक (--अयस्कान्त)की ओर लोहा क्यो खिचता है, वृक्षके 
शरीरमे ऊपरकी श्रोर पानी कैसे चढता हैं, भर चक्कर काटता हें 
आग क्यो ऊपरकी शोर जाती है, हवा क्यों अगल-वगलमे फेलती है 
परमाणओमे एक दूसरेके साथ सयोग करनेकी प्रवृत्ति क्यो होती है। इनके 
लिए दुष्ट हेतु न मिलनेसे भ्रदृष्टकी कल्पना करनी पड़ती है इसी तरह 
जन्मान्तर, गर्भभे जीवका आना आदिके वारेमे दृष्ट हेतु नही मिल सकते, 
वहाँ हमे श्रदृष्टकी कल्पना केरनी पडेगी। कणादके मतानुसार द्रव्य, 
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प्र दर्शन-दिग्दशन [ श्रध्याय १६ 


गुण, कर्म इन तीन पदार्थों तक दृष्ठ हेतुओका प्रवेश है, इनसे अन्यत्र 
श्रदुष्टका राहारा लेता पडता है । 

एक वार जब अदृष्टकी सल्तनत कायम हो गई, तो फिर उससे धर्म, 
रूढि, वर्ग-स्वार्थ सभीको कितना पुप्ट किया जा सकता है, इसे हम कान्ट 
आदि पारचात्य दार्शनिकोके प्रयत्तोमे देख चुके हे। पॉँचवे अध्यायके 
दूसरे आह्विकमे उस समयके अज्ञात कारणवाली कितनी ही भौतिक घट- 
नाग्रोकी व्याख्या अ्रदृप्ट द्वारा करनेकी कोशिश की गई है। पुरोहितोके 
कितने ही यज्ञ-यागो, स्नान, ब्रह्मचर्य, गुरुकुलवास, वानप्रस्थ, यज्ञे, दान 
आदि क्रिया-कर्मोका जो फल बतलाया जाता है, उसे बुद्धिसे मही सावित 
किया जा सकता, इनके लिए हमे श्रदृष्टपर वेसे ही विश्वास रखना 
चाहिए, जैसे कि चुम्बक द्वारा लोहेके खिचनेपर हमे विश्वास करना 
पडता हे । 

ग्राहार भी धर्मका भ्रग है । बुद्ध श्राह्मर वह है, जो कि यज्ञ करनेके 
बाद बच रहता है, जो भ्राह्मर ऐसा नही है वह भ्रशुद्ध है । 

डा, दाशेनिक विचार--इस तरह कणादने धर्मके पृष्ट करनेकी 
प्रतिजा पूरी करनेकी चेप्टा जरूर की है, किन्तु सारे ग्रथमें उसकी मात्रा 
इतनी कम और दलीले इतनी निर्वल हे, कि किसी ब्राह्मणकों यह कहना 
ही पडा. 

/ृर्ू व्योस्यातुकामस्य पटपदार्थोपवर्णनम्‌ । 
हिमवद्गन्तुकामस्य सागरागमतोपमम्‌ | े 

[ “बर्मकी व्याध्याकी इच्छा रखनेवाले (कणाद)का छो पदा्थोका 
वर्णन दैसा ही है, जैसा हिमालय जानेकी इच्छावालेका समुद्रकों श्र 
आना । | 5०५ ५०५०६ 
& पदार्थ--अरस्तूने जिस तरह अपने “तर्कशास्त्र में पदार्थोको 





९ क्ललाप-व्याकरणकी कोई पुरानी टौका,--ग#0ए ० हतग्रा) 
?050979, (99 $ 7. 7)8-500) में उद्धृत। 





कणाद |] भारतीय दर्शन प्र 


गिनाया है, उसी तरह कणादने भी विश्वके तत्त्वोकों छे पदार्थों'मे विभा- 
जित किया हे, वे हे-- 

द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय | 

(9) द्रव्य--चल विश्वकी तहमें जो अ्रचल या वहुत कुछ भ्रचल 
तत्त्व हे, उन्हे कणादने द्रव्य कहा है। जो आज ईटे, घडे, सिकोरे हे, वे कल 
टूटकर घिसते-घिसते धूलि बन जाते हे, फिर उन्हें हम ईटो और बतंनोके 
रूपमे बदल सकते है । इन सब तब्दीलियोमे जो वस्तु एक्साँ रहती है, 
वही है पृथिवी द्रव्य । कणादने नौ हव्य माने हे-- 

पृथिवी, जल, अ्रग्नि, वायू, आकाश, काल, दिशा (--देश )श्रात्मा 
और मन। 

इनमें पहिले चार प्रभौतिक तत्त्व, और अपने मूलरूपमे अत्यन्त 
सूक्ष्म अ्रविभाज्य, अवेध्य भ्रवेक परमाणुओसे मिलकर बने है। झ्राकाश, 
काल, दिशा और भआत्मा, श्रभौतिक, तथा सर्वत्र व्यापी तत्त्व हैं। मन 
भी पअतिसृक्ष्म भ्रभौतिक कण (--अ्रणुपरिमाणवाला) है । 
(0) गृण--गुण सदा किसी द्वव्यमे रहता है । जैसे-- 





द्र्ग्य 





विशेषगृण 





सामान्य गुण 





१ पृथिवी | गध | रस, रूप, स्पर्श ] 
जल | रस | रस, रुप, स्पश तर- 


लता, स्तिग्धता संयोग, विभाग | संख्या 


पे 


४ वाय | स्पर्श स्पर्श | परिमाण 
५ आकाश।| शब्द शब्द पृथक्त्व 
९ काल परत्व, अपरत्व 

७ दिशा परत्व, भ्रपरत्व 

प आत्मा / 


! पौछेके न्याय वेशेषिकने अभावको भर जोड सात पदार्थ माने है । 


शव दर्शन-दिग्दशंन | अध्याय १६ 


कणादने सिर्फ ग्यारह गृण माने थे-- 


( । (७ ) थकत्व ( _-भ्रेलगपन ) 
(२) रस (८) सयोग (--जुड़ना) 
(३) गध (६) विभाग 

(४) स्पर्श (>>सर्दी, गर्मी) (१०) परत्व (--परे होना) 
(५) संख्या (११) अपरत्व ( ना) 


दी हें-- 


(१२) वुंद्धि (ज्ञान) (१८) गुछत्व (--भारीपन) 
(१३) सुख (१६) बघुत्व (हल्कापन) 
(१४) दुख (२०) द्रवत्व (--तरलता) 
(१५) इच्छा (२१) स्नेह (--जोडनेका गुण) 
(१६) हेष (२२) संस्कार 

(१७) प्रयत्न (२३) अदृप्ट (अलौकिक 


शक्तिमत्ता) 
(२४) गब्द 

इनमे द्रवत्व, स्नेह और शब्दको कणादने जल और आकाशके गुणोमे 

गिता हैं । गन्ध, रस, रूप, स्पर्श, शब्द--विशेष गुण कहे गये हे, क्योकि 

ये पृथिवी, जल, अ्रग्ति, वायु, श्राकाशके क्रमश अपने-अपने विशेप 
गुण है ।' 

(८) कर्म--कर्म क्रिया(>-गति)को कहते हे। इसके पाँच 
भेद हे-- 


* “बायो नरवेकादद तेजसो गुणा जलक्षितिप्राणभूतां चतुदंश । 
दिक्‌-कालयोः पंच पडेव चांवर महेद्वरेष्टो मनसस्तथव च ॥ 


कणाद | भारतीय दर्शन प््प७ 


(१) उत्क्षेपण (-ऊपरकी (४) प्रसारण (ज॑चारों ओर 


और गति) फैलना) 
(२) अपक्षेपण (>-नीचेकी (५) गसन (>नसामतेकी गति) 
और गति) 


(३) आकुचन (--सिकुडना) 

द्रव्य, गुण, और कर्मपर दृष्ट हेतुओका प्रयोग होता हैं, यह बतला 
चुके है । इन तीनोको हम निम्न समान रूपोमे पाते है-- 

(१) सत्ता(--अस्तित्व) वाले (४) कार्य 


(२) अनित्य (५) कारण 
(३) द्रव्य (६) सामान्य 
(७) विशेष 


गुण और कर्म सदा किसी द्रव्यमे रहते हे, इसलिए द्रव्यकों गुण- 
कर्मोका समवायि (>-नित्य) कारण कहते हे । गुण की विशेषता यह 
है, कि वह किसी दूसरे गुण और कर्ममे नहीं होता । 

(6) प्ामान्य--अनेक द्रव्योमे रहनेवाला नित्य पदार्थ सामान्य है, 
जैसे पृथिवीत्व (--पृथिवीपन) भ्रनेक पार्थिव द्रव्योमे, गोत्व (+-गायपन) 





ग्र्थात्‌-- 

द्र्व्य गुण-सख्या द्र्व्य गुण-संख्या 
(१) पृथिवी १४ (६) काल ५ 
(२) जल १४ (७) दिशा भ्‌ 
(३) श्ररिन ११ (८) श्रात्मा १४ 
(४) वायु & (६) मन ८ 
(५) श्राकाश ६ 


महेशवर (--ईश्वर)को पीछेके ग्रत्थकारोने श्राठ गुणोवाला माना 
है, किस्तु कणादके सृत्रोमे ईश्वरके लिए कोई स्थान नही, वहाँ तो ईश्वर- 
का काम अदृष्टसे लिया गया है । 


भ्ध्र८ दर्शन-दिग्दर्दन [ प्रध्याय १६ 


अनेक गायोमे रहनेवाला नित्य पदार्थ है। गाये लाखो आज, पहिले 
और आने भी नष्ट होती रहेगी, किन्तु गोत्व वष्ट नही होता । वह आजकी 
सारी गायोमे जिस तरह मौजूद है, उसी तरह पहिले भी था भौर आगेको 
गायोमे भी मिलेग”, इस प्रकार गोत्व नित्य है । 

(८) विशेष--परमाणुओं (>-पृथिवी, जल, वायु, झागके सृक्ष्मतम 
नित्य अवयव) मे जो एक दूसरेसे भेद है, उसे विशेष कहते हे। विशेष 
सिर्फ नित्य द्रव्योमे रहता है, और वह स्वय भी नित्य है । इसी विशेषके 
प्रतिपादनके कारण कणादके शञास्त्रका वाम वेशेषिक पड़ा । 

(/) सम्रवाय--वस्तुओके बीचके नित्य संबंधकों समवाय कहते 
है । द्रव्यके साथ उसके गुण, कर्म समवाय सबंधसे संबद्ध हे--पृभिवीमे 
गध, जलमे रस समवाय सबधसे रहते है। सामान्य (्न्गोत्व भादि) 
भी द्रव्य, गृण, कर्ममे समवाय (--नित्य) सबधसे रहता है । 

(ख) द्रब्य--चारो भूतोका जिक्र ऊपर हो चुका है। बाकी उव्योमे 
आकाश, काल और दिशा अदृष्ट है, साथ ही वैशेषिक इन्हे निष्किय भी 
मानता है। अदृष्ट श्रौर निष्किय हो पर वह है, इसको कैसे पिद्ध किया 
जा सकता है---इस प्रश्नका उत्तर आसान नहीं था। वेशेषिकका कहना 

शब्द एक गुण है जो प्रत्यक्ष सिद्ध है। गण द्रव्यके बिना नहीं रहे 
सकता, शब्दको किसी और भतसे जोडा नहीं जा सकता, इसलिए एक नर्य 
द्रव्यकी जरूरत है, जो कि भ्राकाश है । कणादकों यह वही मालूम था कि 
हवासे खाली जगह में रखी घटी शब्द नहीं कर सकती । 

(४) काल--बाल्य, जरा, एकसाथ (>न्यौगपच्च), क्षित्रता हगर 
लिए सिद्ध बाते है, इनका कोई ज्ञापक होता चाहिए, इसी ज्ञापकको काल 
कहा जाता है। कालका जबर्दस्त खडन बौद्धोने किया है, जो बहुते कुछ 
आ्राधनिक सा्पेक्षतावादकी तरहका है, इसे हम भाग कहेंगे । कंणादके 
समय व्यवहारकी आसानीके लिए जो कितनी ही युक्तिरहित धारगाए 


* संत्या * देखो, धर्मकीर्ति, पृष्ठ ७४० 
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फैली हुई थी, उनसे भी उन्हें अपने बादका अग बनाया । 

(0) दिज्ञा--दूर भ्ौर नजदीकका ख्याल जो देखा जाता है, उसका 
भी कोई ग्राश्रय होना चाहिए, श्र वही दिशा (+-देश) द्रव्य है। सापे- 
क्षता में हम देख चुके है, और भागे धर्मकीतिके दर्शनमे भी देखेगे, कि देश 
या दिशा व्यवहार-सत्य हो सकती है, किन्तु ऐसे निष्किय अदृष्ट तत्त्वको 
परमार्थ-सत्य सिर्फ श्रद्धावश ही माना जा सकता है । 

(०) आत्मा--(१) इच्द्रियों और विषयोके सपर्कसे हमे जो 

ज्ञान होता है, उसका आधार इन्द्रिय या विषय नहीं हो सकते, क्योकि वे 
दोनो ही भौतिक--जड--है | ज्ञानका अ्रधिकरण (>-कोद) श्रात्मा है। 
(२) जीवितावस्थामे शरीरमे गति और मृतावस्थामे गतिका बन्द होना 
भी बतलाता है, कि गति देनेवाला कोई पदार्थ है, वही श्रात्मा है । 
(३) इवास-प्रश्वास, आ्ाखका निमेष-उन्मेष, मतकी गति, सुख, दू ख, 
इच्छा, हेष, प्रयत्न, शरीरके रहते भी जिसके अभावमे नहीं होते वही 
आत्मा है। दूसरे आात्मवादियोकी भाँति कणाद शब्द (>-वेद, धामिक 
ग्रथ) के प्रमाणसे आत्माकों सिद्ध कर सकते थे, किन्तु शब्द-प्रमाणपर 
जिस तरहका प्रहार उस वक्‍त पड रहा था, उससे उन्होंने उसपर ज्यादा 
जोर नही दिया। उन्होंने यह भी कहा कि (४) आत्मा प्रत्यक्ष-सिद्ध है, 
जिसे में! (--अह) कहा जाता है, वह किसी पदार्थका वाचक हें, 
और वही पदार्थ भ्रात्मा है। इस प्रकार यद्यपि प्रात्मा प्रत्यक्ष-सिद्ध है, 
तो भी अनुमान उसकी और पुष्टि करता हे। सुख, दु ख, ज्ञानकी निष्पत्ति 
(उत्पत्ति) सर्वत्र एकसी होनेसे (सभी आत्माओ)की एक-आत्मता 
(+एक आत्माकी व्यापकता) है, तो भी सबका सुख, दुख, ज्ञान 
अलग-अलग होता है, जिससे सिद्ध है, कि आत्मा एक नही अनेक है । 
शास्त्र (--वेद आदि) भी इस मतकी पुष्टि करते हे । 

(0) मन--अगणु (+-सृक्ष्म) परिमाणवाला, तथा प्रत्येक आत्माका 


* देखो, “विश्वकी रूपरेखा” । 
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अलग-अलग हैँ। कई इन्द्रियों और विषयोका सच्निकर्ष हो चुका है, 
आत्मा भी व्यापक होनेसे वहाँ मौजूद है, तो भी अनेक इनच्द्रियाँ आत्माके 
साथ मिलकर अनेक विषयोका ज्ञान नहीं करा सकती, एक बार एक 
विषयका ही ज्ञान होता है; इससे मालूम होता है कि इन तीनोके रहते 
कोई एक चौथी चीज (पआत्माकी शक्तिको सीमित करनेवाली) है, जो 
श्रणु होनेंसे सिफे एक इच्द्रिय-विषय-सपर्कंपर ही पहुँच सकती है, यही 
मन है। मन प्रत्यक्षका विषय नहीं है, इसलिए एक बार एक ही 
विषयका ज्ञान होनेसे उसका हम अनुमान कर सकते हे । 

(ग) भ्रन्य विषय---छै पदार्थोके भ्रतिरिक्त कुछ और बातोपर 
कंणादने प्रसगवश विचार किये है । जैसे-- 

(2) प्रभाव--अभावको यद्यपि कणादने अपने पिछले अनुयाय्रियोकी 
भाँति पदार्थोमे नही गिना है, तो भी उन्होने उसका प्रतिपादत जरूर 
किया है। अभाव अ-सत्‌, भ्र-विद्यमानकों कहते है। अ्रभाव गुण और 
क्रियासे रहित है । सिर्फ क्रियासे रहित इसलिए नही कहा, क्योकि वैसा 
करनेपर भ्राकाश, काल और दिशा भी अ्रभावमे शामिल हो जाते, इस- 
लिए कणादने उन्हे कोई न कोई गुण देकर भाव-पदार्थोमे शामिल किया । 
अभाव चार भ्रकारके होते हे । (१) प्राग-अभाव--उत्पत्तिसे पहिले उस 
वस्तुका न होना प्राग-प्रभाव है, जैसे बननेसे पहिले घडा । (२) ध्वंस- 
झभाव--ध्वस' हो जानेपर जो भ्रभाव होता है, जैसे टूट जानेके बाद 
घडेकी अवस्था। (३) प्रव्योत्य-प्रभाव--भाववाले पदार्थ भी एके 
दूसरेके तौरपर भ्रभाव-रूप है, घडा कपडेके तौरपर अ्भाव-हप है, कपडा 
घडेके तौरपर भ्रभाव-झूप है । (४) सामात्य-अभाव (न्ल्भेत्ताभाव)-- 
किसी देश-कालमे वस्तुका न होना, सामान्याभाव है, जैसे गवहेकी सीग, 
बॉभाका बेटा । श्रभाव बनी वस्तुकी स्मृतिकी सहायतासे ब्रभावको प्रत्यक्ष 
किया जा सकता है। स्मृति अ्रभावके प्रतियोगी (+>जिसका कि वह 
प्रभाव है, उस) वस्तुका चित्र सामने उपस्थित रखती है, जिससे हैः 
ग्रभावका साक्षात्कार करते है । 
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(0) नित्यता--जों सद्‌ (>भाव-रूप) है, ओर बिना कारणका 
है, वह नित्य है। जैसे कार्य (--धूए)से कारण (--आराग)का अनुमान 
होता है, जैसे अ्रभावसे भावका अनुमान होता है, उसी तरह अनित्यसे 
नित्यका अ्रनुमान होता है । कणाद, देमोक्रितुके मतानुसार बाहरसे निरन्तर 
परिवर्तन होती दुनियाकी तहमे श्रचल, अपरिवरत्तन-शील, नित्य परमा- 
णुओ्लोको देखते है । पृथिवी, जल, तेज, वायु ये चारो भूत १रमाणु-रूपमे 
नित्य है। इन्ही नेत्र-अगोचर सृक्ष्मकणोके मिलतेसे आँखसे दिखाई देने- 
वाले अथवा शरीरके स्पर्शसे मालूम होनेवाले स्थूल महाभूत पैदा होते 
है। मन भी प्रणु तथा नित्य है। आकाश, काल, दिकू, आत्मा सर्व- 
व्यापी (+-विभु) होते नित्य हे। इस प्रकार कणादके मतमे परिवतेन, 
अनित्यता या क्षणिकता बाहरी दिखावा मात्र हैँ, नही, तो विश्व वस्तुत 
नित्य है--अर्थात्‌ अनित्यता अवास्तविक है और नित्यता वास्तविक । 
यह सीधे बौद्धदर्शनके अनित्यता (--क्षणिक)वादका जवाब नही तो 
और क्या है ? कणादका मुख्य प्रयोजन ही मालूम होता है, बौद्ध क्षणि- 
कवादको देमोक्रितुके परमाणुवाद, अफलातूके सामान्यवाद तथा भ्रस्तूके 
द्रव्य श्रादि पदार्थवादकी सहायतासे खडित करना । कणादने यूनानियोके 
दर्शनका प्रयोग प्रीतौरसे भ्रपते मतलबके लिए किया, इसमे सन्देह नही । 

(८) प्रमाण--वैशेषिक दर्शनकी पदार्थोकी विवेचना मुख्यत थी 
पदार्थोके नित्य और अनित्य रूपो एव दृष्ट और भ्रदृष्ट (--शास्त्र) हेतु- 
ओसे उन रूपोकी सिद्धिके लिए। किन्तु, किसी वस्तुकी सिद्धिके लिए प्रमाण- 
पर कुछ कहना जरूरी था, इसीलिए विशेषतौरसे नहीं वल्कि प्रसगवश 
प्रमाणोपर भी वेशेषिकसृत्रोमे कुछ कहा गया । यहाँ सभी प्रमाणोका एक 
जगह क्रमबद्ध विवेचन नही है, तो भी सब मिलानेपर प्रत्यक्ष, अनुमान ये 
दुष्ट प्रमाण वहाँ मिलते है। (१) साथ ही कंणाद कितनी ही वातोके 
लिए शास्त्र या शब्दप्रमाणको भी मानते हे । (२) नवे अ्रध्यायके प्रथम 
आह्ििक वस्तुके साक्षात्कार करनेके लिए योगीकी विशेष गक्तिका भी 
जिक्र ग्राता है, जिससे मालूम होता है, कि यौगिक गक्तिको कणाद 
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प्रमाणोमे मानते है । किस तरहके शब्द और योगि-प्रत्यक्षकों प्रमाण माना 
जाये, इसके बारेमे कणादने बहस नहीं की । (३) प्रत्यक्षपर एक जगह 
कोई विवेचना नही है, तो भी गआात्माके प्रकरणमे “इन्द्रिय और विषयके 
सन्निकर्ष (“सबंध )से ज्ञान”का जिक्र प्रत्यक्षेक ही लिए आया है, इसमे 
सन्देह नही । जो पदार्थ प्रत्यक्षके विषय है, उनमेसे गुण, कर्म, सामान्यकी 
प्रत्यक्षताकों उनके आश्रयभूत द्वव्यके संयोग्से बतलाया है--जैसे कि 
पथिवीद्रव्यका (प्राणसे) सयोग होनेपर गध गुणका प्त्यक्ष होता, जल- 
श्रग्नि-वायुके सयोगसे रस, वर्ण, स्पर्श गुणोके प्रत्यक्ष होते है। (४) वस्तुका 
अनुमान प्रसिद्धिके शाधारपर होता है । इसके तीन रूप हे-- (3) एकके 
अभावका अनुमान दूसरेके भाव (->विद्यमानता) से, जैसे सीगके विद्य- 
मान होनेसे भ्रनुमान हो जाता है कि वह घोडा नही है । (0) एकके भाव- 
का अनुमान दूसरेके अ्रभावसे, जैसे सीगके न विद्यमान होनेसे अनुमान 
होता है, कि वह घोडा है। (८) एकके भावसे दूसरेके भावका भ्रनुमान, 
जैसे सीगके विद्यमान होनेसे अ्रनुमान हो जाता है, यह गाय है । ये सभी 
अनमान इन प्रसिद्धियोके श्राधारपर किये जाते हे, कि घोडा सीग-रहित 
होता है, गाय सीग-सहित होती है । प्रथम अध्यायके प्रथमाह्विकर्म यह 
भी बतलाया है, कि कारण (आग) के अ्रभावमे कार्य (धूम)का अभाव 
होता है, किस्तु कार्य (भूम)के अभावमे कारण (प्रग्ति)का अभाव नही 
होता। अनुमानके लिए हेतुकी: जरूरत होती है। बिना देखे ही कोई कह 
उठता है, 'पहाडमे भ्राग है', किन्तु जब हम उसे देखते नहीं, कहने मात्रस 

गगकी सत्ता नहीं मानी जा सकती । इसके लिए हैतु देनेकी जरूरत 
पडती है, और वह है-- क्योकि वहाँ धुआँ दिखाई पड रहा हैं. इस श्रकार 
नवम अध्यायके दूसरे श्राह्विकमे हेतुका जिक्र किया गया है । 

(0) ज्ञान और मिथ्याज्ञान--श्र-विद्या या मिध्याज्ञान इन्द्रियोके 
विकार भ्रथवा गलत सस्कारोके साथ किये साक्षात्कार या श्र-साक्षात्का र्क 
कारण होता है। इससे उल्टा हैँ विद्या या ज्ञान ! 

(६) ईइवर--ईशवरके लिए कणादके दर्शनमे गुजाइग नहीं । 
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उसके नौ द्रव्योमे आत्मा श्राया हे, किन्तु वे हे इन्द्रियों भ्रौर मनोकी 
सहायतासे ज्ञान प्राप्त करनेवाले भ्रनेक जीव । उन्हे कर्मफल आदि अदृष्ट 
देता है। यह फल देनेवाला अदृष्ट सुकृत-दुष्कृतकी वासना या सस्कार है । 
इसे ईश्वर नहीं कहा जा सकता । सुष्टिके निर्माणके लिए परमाणुश्रोमे 
गतिकी आवश्यकता है, जिससे कि उनमे सयोग होकर स्थल पदार्थ बने । 
सृष्टि-रचनाके लिए होनेवाली यह परमाणु-गति भी कणादके अनुसार 
श्रदृष्टके अनुसार होती है, इस प्रकार भ्दृष्टवादी कणादको सृष्टि, कर्मफल 
कही भी ईहवरकी जरूरत नही महसूस होती | 
२-भनेकान्तवादो जैन-दर्शन 

जैन तीर्थंकर महावीरके दर्शनके बारेमे हम पहिले कुछ बतला चुके 
है। महावीरके समय यह ब्रत-उपवास भर तपस्याका पथ था, अभी इसपर 
दर्शनकी पृट नही लगी थी, किन्तु, जेसा कि हम बतला आये हे, सजय 
वेलट्टिपुत्तके भ्रनेकान्तवादसे प्रभावित हो जनोने अपना भअनेकान्तवादी 
स्थादवाद दर्शन तैयार किया | दाशनिक विचार-सघर्ष और यूनानियोके 
सपकंसे ईसवी सनके आरम्भ होनेके साथ अपने-अपने दाशेनिक विचारोको 
सुव्यवस्थित करनेका प्रयत्न जो भारतके भिन्न-भिन्न सप्रदायोने करना शुरू 
किया, उसमे जैन भी पीछे नही रह सकते थे, श्रौर इसीका परिणाम हम 
तग्नता और अनशनके ब्रती इस सप्रदायमे, स्याह्माद दर्शनके रूपमे पाते हे। 
नई व्यवस्थावाले जैन-दर्शनके पुराने ग्रथकारोमे उमास्वातिका नाम पहिले 
आता है। इनका समय ईसाकी पहिली सदी बतलाया जाता हे, किन्तु 
वह सन्दिग्ध है। जो कुछ भी हो उमास्वातिका तत्वार्धाधिगम नवीन 
दर्शनयुगमे जैनोका सबसे पुराना दर्शन-ग्रथ हे । 

यद्यपि जैनोके इवेतावर और दिगवर दो मुख्य सप्रदाय ईसाकी पहिली 
सदीसे चले आते है, तो भी जहाँ तक द्शनका सवध है, उनमे वैसा कोई 
मौलिक भेद नही है । दोनोके भेद झ्राचार भ्रादिके सवधमे हे, जैसे-- 


इवेतावर दिगवर 
१. अहँत्‌ भोजन करते हे नही 


रेप 
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२ बर्धमानकों गर्भावस्‍थामे देवनन्दासे त्रिशलाके गर्भपे 


बदला गया था। नही 
३ साधु वस्त्र पहिन सकते है नही 
४ स्त्रीकों मोक्ष मिल सकती है नही 


इवेताबर जेन अधिकतर गुजरात, पश्चिमी राजपुताना, युक्तप्रान्त 
और मध्यभारतमे रहते है । दिगबर पश्चिमोत्तर पजाब, पूर्वीय राज- 
पूताना और दक्षिण भारतमे रहते हे। श्वेताबरोके मूलग्रथ--अंग-- 
प्राइंतने मिलते है, किन्तु दिगबरोके सारे ग्रथ सस्कृतमे है। दिगबर 
प्राकंत श्रंगोंकी बनावटी बतलाते हे, यद्यपि पालि-ब्रिपिटकसे श्रर्वाचीनता 
रखनेपर भी वे उतने नवीन नही है, जितने कि ये उन्हें बतलाते है। 

जैन-धर्म-दर्शनकी एक खास विशेषता है, कि इसके प्राय सारे अनु- 
यायी' व्यापारी, महाजन और छोटे दूकानदार हे। 'लाभ-शुभ” और 
शान्तिके स्वाभाविक प्रेमी व्यापारी वर्गका चरम श्रहिसाके दर्शनमे इतनी 
श्रद्धा आकस्मिक नहीं हो सकती, यह हम अन्यत्र' बतला आये है । 

हमने यहाँ २००-४०० ई० तकके भारतीय दर्शनोको लिया है, किन्तु 
इससे अगले प्रकरणमे दुहरानेसे बचनेके लिए हम यही भ्रगले विकासको 
भी लेते हुए इस विषयमे लिख रहे है । 

(१) दर्शन ओर धर्म--जैनोके स्थादृवादका जिक्र पीछे कर चुके 
है, जिसके अ्रनुसार वह सबमे सबके होनेकी सभावना मानते है। उप- 
निषद्‌के दर्शनमे नित्यतापर जोर दिया गया था, बौद्धोका जोर श्रनित्वता- 
पर था, जैनोने दोनोको सम्भव बतलाते हुए बीचका रास्ता स्वीकार 
किया। उदाहरणार्थ-- 

उपनिषद्‌ बौद्ध जन 


है] 


(बह) सत्‌ है. सबअनिल है... कुंड नाशमान हें, और 
कुछ अ्रनाशमान भी 


! ध्ञानव-समाज, पृष्ठ १६३०४ 
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के 


जैन दोनोकी आशिक सत्यता और भसत्यताको बतलाते हुए कहते है--.- 
पर्यायनयसे देखनेपर मिट्टीका पिड नष्ट होता है, घडा उत्तन्न होता है, 
वह भी नष्ट हो जाता है। किन्तु द्रव्यमयसे देखनेपर सारी अवस्थाप्रोमे 
मिट्टी (द्रव्य) मौजूद रहती है। द्रव्यकों न वह सर्वेथा परिवतेनशील 
मानते हे, नही सर्वथा भ्रपरिवर्ततशील, बल्कि परिवर्तनशील अ-परिवतंन- 
शील दोतो तरहका मानते हे---अर्थात्‌ द्रव्य एक ही समयमे वह (--द्रव्य 
है) श्ौर नही भी है। सत्ता (--विद्यमानता)के बारेमे सात प्रकारके 
स्पाद्‌ (हों सकता हे)की बात हम पीछे बतला चुके हे । 

(२ ) तत्त्त--जेन-दर्शनमे तत्त्वोके दो, पाँच, सात, नौ भेद बत- 
लाये गये हे, जो कि बौद्धोंके स्कन्ध, श्रायतन धातुकी भाँति एक ही विशव- 
का भिन्न-भिन्न दृष्टिसे विभाजन है ।-- 

दो तत््व--जीव, भ्रजीव 

पॉच तत्त्व--जीव भ्रजीव, भ्राकाश, धर्म, पुदगल 

सात तत्त्व--जीव, अ्रजीव, भाव, बध, सवर, निजर, मोक्ष 

नौतत्त्व--जीव, भ्रजीव, ग्राख़व, बंध, सवर, निजेर, मोक्ष, पुण्य, अपुण्य 

दो और पॉच तत्त्वोवाले विभाजनमें दाशनिक पदार्थोकों ही 
रखा गया है, पिछले दो विभाजनोमे धर्म और भ्राचारकी बातोकों भी 
शामिल कर दिया गया है। 

(३) पाँच अस्तिकाय--जीव अजीवके दो भेदोमे भ्रजीवको ही 
आकाश, धर्म”, अधर्म”, पुद्गल चार भेदोमे वॉटकर पॉँच तत्त्वमे 
बॉटा गया है, इन्हे ही पर अस्तिकाय भी कहते हे, इनमे--- 

(क) जीव--जीव श्रात्माको कहता हैं जिसकी पहिंचान ज्ञान हें। 
तो भी सिर ज्ञानवाला मान लेनेपर प्रनेकान्तवाद न हो सकता था, इस- 
लिए कहा गया -- 


' “ज्ञानाद्‌ भिन्नो न चाभिल्नो भिन्नाभिन्नः कथज्चन। 
ज्ञानं पूर्वापरीभूतं सोध्यमात्मेति कीतितः ॥* 
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“जो ज्ञानसे भिन्न हे और न ग्रभिन्न है, न कैसे भी भिन्न-और-अभिन्न 
है, (जो) ज्ञान पूर्वापरवाला है, वह आत्मा है ॥” 

आ्रात्मा भौतिक (--भूतपरिणाम) नहीं है, शरीर उसका अधिकरण 
है, जीवोकी सख्या असख्य हैे। जीव नही सर्वव्यापी है, व वेशेषिकके मन- 
की भॉति अणु है, बल्कि १ह मध्यम परिमाणी है, श्र्थात्‌ जितना बडा 
शरीर होता है, उतना बडा ही आत्मा है--हाथीके शरीरमे हाथीके बराबर- 
का आत्मा है, और चीटीके शरीरपे चीटीके बराबरका। मृत हाथीसे 
निकलकर जब वह चीटीके शरीरमे प्रवेश करता है तो उसे वैसा 
ही क्षुद्र आकार धारण करना पडता है । दीपकके प्रकाशकी भाँति वह 
प्रचार और सकोच कर सकता है । इतनेपर भी भ्रात्मा नित्य है, भिन्न- 
भिन्न जीवोमे इन्द्रियोकी सख्या कम-बेश होती है, यह ख्याल जैनोमे 
महावीरके समयसे चला आ्राता है। वृक्षोके कटवानेपर जैन साधुझ्रोने 
बौद्ध भिक्षग्रोको 'एकेन्द्रिय जीव” के बध करनेवाले कहकर बदनाम करना 
शुरू किया था, जिसपर बुद्धको भिक्षुओके लिए वृक्ष काटना निषिद्ध 
ठहराना पडा ।' भिन्न-भिन्न जीवोमे इच्द्रियोकी सख्या इस प्रकार हैं-- 


जीव इन्द्रिय सख्या 
(१) वृक्ष (१) सं 
(२) पीलु (कृमि) (२) स्पर्श, रस 
(३) चीटी (३) स्पर्श, रस, गध 
: (४) मक्‍्खी (४) स्पर्श, रस, गध, दृष्टि 
(५) पृष्ठधारी (५) स्पर्श, रस, गध, दृष्टि, गव्द 
( 


६) नर, देव, नारकीय (६) स्पर्श, रस, गध, दृष्टि, शब्द, मन 
स्पर्श आदिकी जगह त्वक, रसना, तासिका, श्राँख, शत ओर मन 


इद्रिय समझ लीजिए । गे 
जीवोके फिर दो भेद है, कितने ही जीव संसारी हे और कितने ही मुक्त । 


' विनय-पिटक (भिक्षु-विभंग) १११ 
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(2) संसारी--ससारी आवागमन (--पुनजन्म)के चक्कर (--ससार) 

मे फिरते रहनेवाले हे। वे क्मके श्रावरणसे ढेंके हुए हे। मन-सहित 
(>-+समनस्क) और मत-रहित (>-अ्रमनस्क ) यह उनके दो भेद हे। शिक्षा, 
क्रिया, श्रालापको ग्रहण करनेवाली सज्ञा (--होश) जिनमे हे, वह मन-सहित 
जीव है । जिनमे सज्ञा (होश) नही है, वह मन-रहित (--अमनस्क) है । 
अमनस्कोमे फिर दो भेद हे। पृथिवी, जल, अग्नि, वायु और वृक्ष--ये 
एक इन्द्रियवाले जीव स्थावर जीव हे । पृथिवी ग्रादि चारो महाभूत भी 
जैन-दर्शनके अनुसार किसी जीवके शरीर है, उपनिषद्के अन्तर्यामी ब्रह्मकी 
तरह नही, बल्कि हती भ्रात्मवादियोके शरीर-निवासी जीवकी तरह । 

मन-सहित (>-समनसस्‍्क) जीव छीे इन्द्रयोवाले नर, देव और 
नारकीय प्राणी हे । 

(7) मुक्त--जीवोमे जिन्होंने त्याग-तपस्थासे करमंके आ्रावरणको 
हटाकर कैवल्य पद प्राप्त कर लिया है, वे मुक्त कहे जाते हे । 

प्रश्न हो सकता है, कि अ्नन्तकालसे आजतक जिस प्रकार प्राणी मुक्त 
होते जा रहे हे, उससे तो एक दिन दुनिया जीवोंसे खाली हो जायेगी । इसके 
समाधानमे जैन-दर्शनका कहना है, कि जीवोकी सख्या घटने योग्य नहीं हैं, 
विश्व ते निगोद--जीव-ग्रथियो--से भरा हुआ है । एक-एक निगोदके भीतर 
सकोच-विकास-शील जीवोकी कितनी भारी सख्या है, यह इसीसे पता लग 
सकता है कि भ्रनादिकालसे लेकर भ्राजतक जितने जीव रक्त हुए है, उनके 
लिए एक निगोद पर्याप्त है । इस प्रकार ससारके उच्छिन्न होनेका डर नही | 

(अजीव )--अजीवके धर्म, अधर्, पुदूगल आकाश चार भेद बतला 
चुके हे, धर्म, अधर्म यहाँ खास अर्थमे व्यवहृत होता है । 

(ख) धर्म--विश्वव्यापी एक चालक तत्व है, जिसका अनुमान 
गति--प्रवृत्ति--से होता है । 

(ग) श्र-धर्म-+एक विश्वव्यापी रोधक तत्त्व टे, स्थिति--गतिहीन 
अवस्था--से इसका अनुमान होता हे । 

विश्वका सचालन, सृष्टि, स्थिति, प्रलय इन्ही दो तत्त्वो--बर्म श्रर्ण्म 
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-“डारा होता है। 

(घ) पुद्गल (--भोतिक तत्त्व---बौद्ध-दर्शनमे पृदूगल जीवको कहते 
हे, भौर बौद्ध इस तरहके पुद्गलको नही मानते। जैनोका पुद्गल उससे बिल- 
कुल उलटा भ्र-जीव पदार्थ भ्र्थात्‌ भौतिक तत्त्व है। पुदूगल (+-भौतिक 
तत्त्व) मे स्पर्श, रस वर्ण, तीनो गुण मिलते है । इनके दो भेद हे--(१) 
उनकी तहमे पहुँचनेपर वह सूक्ष्म श्रणु रह जाते हे, इन्हे प्रणु-पुदूगल कहते है, 
ये देमोक्रितुके भौतिक परमाणु है, जिनके र्यालको दूसरे भारतीय दाशैनिको- 
की भाँति जैन-दशनने भी बिना आभार स्वीकार किये यवनोसे ले लिया है । 
(२) दूसरे हे स्कंध-पुद्गल, जो अनेक परमाणुश्रोके सघात (+-स्कन्ध) 
है । स्कन्ध पुद्गलोकी उत्पत्ति परमाणुओ्रोके सयोग-वियोगसे होती है। 

(ड) आाकाश--यह भी पच अस्तिकायोमे एक है, और उप- 
निषद्के समयसे चला आया है। यह अकाश ससारी जीवोके लोकसे 
परे/जहाँ कि मुक्त जीव है, वहाँ तक फैला हुआ है । ग्राकाश ग्रभावात्मक 
नही भावात्मक वस्तु है, इसीलिए इसकी गणन। पाँच श्रस्तिकायोमे है । 

(४) सात तत्व-- (क, ख) सातमे जीव और अजीवको पाँच ग्रस्ति- 
कायोके रूपमे श्रभी बतला चुके, बगकी पाँच निम्न प्रकार हे। 

(ग) श्राज़्व--आख््रव बहनेको कहते हे, जेसे “नदी आ्रास्तवति” 
(नदी बहती हे) | बौद्ध-दर्शनमे भी भ्राख़व (--आसव ) भ्राता है, किन्तु 
वह बहुत कुछ चित्तमलके श्र्थमे। जीव कषाय या चित्तमलोसे लिपटा 
आवागमनमे अ्राता है । 

कषाय--क्रोध, मान, माया लोभ और अशुभ बुरे कषाय है, अ-क्रोष, 
अ-मान, अ-माया, श्र-लोभ, शुभ (अच्छे) कषाय हे । 

(घ) बंध--बध सातवाँ तत्त्व है। कषायसे लिप्त होनेसे जीव 
विषयोंगे ग्रासक्त होता है, यही बध या बन्धन है, जिसके कारण जीव 
एक शरीरसे दूसरे शरीरमे दु ख सहते मारा-मारा “फिरता है । ; 

कषायके चार हेतु होते है--(१) मिथ्या दर्शन--भूठा दर्शन, जो 
नैसगिक या पूरबले मिथ्या कर्मोस्े उत्तन्न भी हो सकता है या उपदेशज 
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यानी इसी जन्ममे भूठे दर्शनोके सुनने-पढनेसे हो सकता है। (२) भ्र- 
विरति या इन्द्रिय श्रदिपर सयम न करना। (३) प्रमाद है, अ्राखव 
रोकनेके उपाय गृप्ति समिति आदिसे झालसी होना । 

(४) संबर--आंखव-प्रवाहके रास्तेको रोक देनेकों सवर कहते 
है। जो कि गुप्ति और समिति द्वारा होता है । 

(2) गृप्ति--काया, वचन, मनकी रक्षाकों कहते है। गुप्तिका 
शब्दार्थ है रक्षा । 

(0) समिति--समिति सयम है, इसके पाँच भेद हे--(१) ईर्या 
समिति यानी प्राणियोकी रक्षा करना, (२) भाषा-समिति, हित, परि- 
मित और प्रिय भाषण, (३) ईषणा-समिति--शुद्ध, दोषरहित भिक्षा- 
को ही लेना, (४) आ्रादान-समिति, यह देख-भालंकर आसन वस्त्र 
श्रादिको लेना कि उसमे प्राणिहिसा श्रादि होनेकी तो संभावना नहीं 
है, (५) उत्सगे-समिति यानी वैराग्य, जगत्‌ मल गदगीसे पूर्ण हे इसे 
उत्सगं (>त्याग) करना चाहिए । 

जैसे बौद्धोका भ्रार्य-सत्योपर वहुत जोर है, वेसे ही जैन-धर्ममे ग्राखव 
और सवर मुमुक्षुके लिए त्याज्य और ग्राह्म हे-- 

“आवागमन (--भव) का हेतु आ्रखव है, और संवर मोक्षका कारण | 
बस यह भ्रह॑त्‌ (महावीर) की रहस्य-शिक्षा है, दूसरे तो इसीके विस्तार है। 

इसी तरह बौद्धोमे भी बुद्धकी शिक्षाका सार माना जाता है-- 

“सारी बुराइयो (+-पापो) का न करना, भलाइयोका सपादन करता। 
अपने चित्तका सयम करना, यह बुद्धकी शिक्षा है । 

(थे) मिर्जर--जन्मान्तरसे जो कर्म--कषाय--सचित हो गया हूं 


* “आज़वो भवहेतुः स्थात्‌ सबरो मोक्ष-कारणम्‌ । 
इतीयमाहंती मुष्टिरन्यदस्थाः प्रपअचनम्‌ ॥* 
२ /सब्बपापस्स श्रकरणं कुसलस्सुपसपदा । सचित्तपरियोदपन एत 
बुद्धानुसासन ॥ 
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उसका निर्जरण या नाश करना निर्जर है, यह केश उखाडने, गर्मी, सर्दीको 
नगे बदनसे बर्दाब्त करने आदि तपोके द्वारा होता है । 

(छ) मोक्ष--कर्मोका जब बिलकुल नाश हो जाता है, तो जीव अपने 
शुद्ध आनदमे होता है, इसे ही केवल अवस्था या कैवल्य भी कहते है। इस 
श्रवस्थामे मुक्त पुरुष हर समय अनन्त ज्ञान भ्रनन्‍्त दर्शन---सर्वज्ञ सर्वे दर्शी-- 
होता है। ससार था आवागमनकी अ्रवस्थामे जीवकी यह कैवल्यावस्था 
ढेकी होती तथा शुद्ध स्वरूप मल-लिप्त होता है । मुक्त जीव हमारे लोकके 
सीमान्तपर अ्रवस्थित लोकाकाशके भी ऊपर जाकर अचल हो वास करते है । 

(५) नो तत्त्व--पिछले (क-छ) सात तत्त्वोमे पुण्य और अपुण्यको 
श्रौर जोड देनेसे नौ तत्त्व होते है--- 

(ज) पुण्य--जीवपर पडा एक प्रकारका सस्कार है, जो कि सुखका 
साधन होता है। यह श्रभौतिक नही परमाणुमय है, जो एक गिलाफकी भाँति 
जीवसे लिपटा रहता है । मुक्तिके लिए इस पुण्यसे मुक्त होना जरूरी है। 

(ऋ) पाप--पाप दु ख-साधन है, और पुण्यकी भाँति परमाणुमय है । 

(६ ) मुक्तिके साधन--दु ख़के त्याग और अनन्त भ्रमिश्रित सुखकी 
प्राप्तिके लिए मीक्षकी जरूरत है। इसकी प्राप्तिके लिए ज्ञात, श्रद्धा, चरित्र 
और भावना (>>योग)की जरूरत है । 

(क) ज्ञान--ज्ञानसे मतलब जैन-दर्शन स्यादवाद या अनेकान्तवाद- 
की सत्यताका निश्चय हे । 

(ख) शअद्धा--तीर्थकरके बचनोपर श्रद्धा या विश्वास । 

(ग) चारित्र--सदाचार या शीलको जैन-धर्ममे चारित्र कहा गया 
है । पापका विरत होना, श्र्थात्‌ श्र-हिसा, सूनृत(+-सत्य) अ-चोरी, 
ब्रह्मचय, अ्-परिग्रह (>-अ-ससर्ग) ये चारित्र हे । गृहस्थोके लिए चारित्र 
कुछ नम है, उन्हे सच्चाईसे धन भ्रजंन ' सदाचारका पालन, कुलीन सती 


* खेती तथा दूसरे उत्पादक अमसें हिंसा होनी हक इसलिए वह 
सच्चाईसे धना्जनके रास्ते नहीं है। सच्चाईसे धनाजंनके रास्ते हैं 


जप 
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स्त्रीसे विवाह, देशाचारका पालन, पोषधक्रत, भ्रतिथि-सेवा करनी चाहिए । 

(घ) भावना--मानसिक एकागता है। मोक्षके लिए करणीय भाव- 
नाओ्रोके कई प्रकार है, जैसे-- 

(9) अनित्यता-भावता--भोगोको अनित्य समझ उनकी भावना 
करना | 

(0) अशरण-भावना--कि मृत्यु, दु खके प्रहारसे बचनेके लिए 
ससारमे कोई शरण नही है । 

(८) अरक्युच्ि-भावना--कि शरीर मल-दुर्गध पूर्ण हे । 

(0) आालवा-भोवना--कि श्राल्नव बधनके हेतु है । 

(६) धर्मेस्वभावास्यातता-भ्ावता--सयम, सत्य, शौच, ब्रह्मचय, 
अलोभ, तप, क्षमा, मृदुता, सरलता आदि द्वारा भावना-रत होता । 

(£) लोक-भावना--सृष्टिके स्वभावकी भावना | 

(2) बोधि-भावना--मनृष्यकी अ्रवस्था कर्म-निमित है । 

(7) भेत्री-भावना--सवंत्र मित्रताके भावसे देखना । 

() करुणा-भावना-- 

(]) मुद्दता-भावना--आरादि। 

(६ ) अनीश्वरवाद--ईरवरके न माननेमे जैन भी चार्वाक और 
बौद्ध-दर्शनोके साथ है। इनको युक्‍तियाँ भी प्राय वही है, जिन्हें वे 
दोनो दर्शन देते हे । वैशेषिकने लोककी सृष्टिके लिए अदृष्टको ईश्वरके 
स्थानपर रखा है, और जेनोने धर्मे-प्रधर्मकों उसके स्थानपर रखा। 
लोक, ऊध्वे, मध्य श्र भ्रध तीनो लोकोमे विभकत है, जिनमे क्रमण 
देव, मानव और नारकीय लोग बसते हे | लोकमे सर्वत्र श्राकाञ है, 
जिसे लोकाकाश कहते हे। लोकाकाशके परे तीन तह हवाकी है । मुक्त 
जीव तीनो लोकोकों पार कर लोकाकाशके ऊपर जाकर वास करता है । 


व्यापार, दृकान, सूदका व्यवसाय. । 
* थे भावनाएं बौद्ध-ग्रंथोर्में भी पाई जाती हे। 


[ श्रध्याय १६ 


दर्शन-दिग्दर्शन 


+पड६: बे “3 22]॥+ ५ लक डर दा कक है ५४ ड2)0॥+ 52७.॥४ ४०02] 393 
अधीमयकटी जब जद. मल तिल लि तक तमाशा बी मन नल लदिद | ॥ || 


िविकआ ली जिन ]_ 


| | (/०४2) ९६0०) (४॥0०) 


श-2::2 8 //: 4 2 8 
[ 


(+2)३)2--) (88-) अंडे... 09८ कक ।० ७४६ २) 


'फक.. वात. औ+. >090) »>४०४ का &9/£ | | 
न-त++त+्+>त3ततत+त्+ते___*..ह...- ] 


“डे ३५४४७ >५% /2५०| ७६ >।५४ डे ७७ ६४४४४ ४०॥७०)२ 3>॥5 








जेसिनि ] भारतीय दर्शन ६०३ 


३-शब्दवादो जैसिनि (३०० ३०) 


जैमिनि उस कालके ग्रत्थकारोमे है, जब कि ब्राह्मणोमे पुराने ऋषियो- 
के नामपर ग्रथोको लिखकर भ्रपने धर्मकों मजबूत करनेका बहुत जोर 
था। इसलिए भीमासाकार जेमिनिकी जीवनीके बारेमे जानना सभव 
नही हैं । हम इतना ही कह सकते हे कि मीमासाका लेखक कणाद, नागा- 
जुन, अक्षपादके पीछे हुआ, भर इन स्वतत्र चेता दाशंनिकोके ग्रत्थोसे 
उसने पूरा लाभ उठाया। साथही उसे हम वसुवधु (४०० ई०) और 
दिगताग (४२५) से पीछे तही ला सकते । वादरायण श्र जैमिनि दोनोने 
एक दूसरेके मतको उद्धृत किया है, इसलिए दोनोका समय एक तथा ३०० 
ई० के आसपास मालूम होता है । 


(१) मीमांसा शास्रका प्रयोजन--मीमासाका भ्रारभ करते हुए 
जैमिनिने लिखा 'है--अ्रब यहाँसे धर्मकी जिज्ञासा आरभ होती है ।*” 
वेशेषिकका प्रथम सूत्र भी इससे मिलता जुलता है । कूछ विद्गवानोके मतसे 
वेशेषिक एक तरहकी पुरानी मीमांसा है, जिससे प्रभावित हो जैमिनिते 
अपने १२ अध्यायके विस्तृत मीमासा-शास्त्रकों लिखा। यद्यपि वेदकी 
अनित्यता, वेदके स्वत प्रामाण्य ञ्रादि कितनी ही बातोमे वैशेषिकका 
मीमासासे मतभेद है, तो भी, प्रदृष्ट, कितनी ही बातोमे शास्त्र प्रामाण्य, 
धर्म-व्यास्यान आदिपर दोनोका जोर एकसा होनेसे समानता भी ज्यादा 
है । भारी भेद यही कहा जा सकता है, कि वैशेषिक जहाँ उत्तरमे हिमालयके 
लिए घरसे निकल दक्षिणके समुद्रमे पहुँच गया, वहाँ जेमिनिने सचमुच 
शुरूसे भ्रन्ततक धर्म-जिज्ञासा जारी रखी, और वैदिक कर्मकाडके समर्थन 
तथा विरोधियोके प्रत्यास्यनिमे श्रपनी शक्ति लगाई ! 

उप॑निषद्के वर्णनके समय हमने ब्राह्मण ग्रथोका जिक्र किया था, 


' “ग्रथातों धर्मजिज्ञासा'--मीमांसासूत्र १११; भ्रथातो धर्म 
व्यास्यास्थामः/--वेशेषिकसृत्र १११ 
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जो कि वेद-सहिताओ्रोके बाद यज्ञ-कर्मकाडकी विधि और व्याख्याके लिए 
भिन्न-भिन्न ऋषियों द्वारा कई पीढियो तक बनाए जाते रहे। शतपथ, 
ऐतरेय, तैत्तिरीय, षड़्विश, गोपथ श्रादि कितने ही ब्राह्मण ग्रथ अरब भी 
मिलते है। इन्ही ब्राह्मणोमेसे कुछके अन्तिम भाग आरण्यक और उपनिषद्‌ 
है, यह भी हम बतला चुके हे । ब्राह्मणोका मुख्य तात्पय भिन्न-भिन्न 
यज्ञोकी प्रक्रियाओ्नो तथा वह वेदके किन-किन मत्रोके साथ की जानी चाहिए, 
इसे ही बतलाना है। ब्राह्मण ग्रथोमे वणित ये विधान जहाँ-तहाँ बिखरे 
तथा कही-कही श्रसबद्ध भी थे, जिससे प्रोहितोको दिक्कत होती थी, 
जिसके लिए बुद्धके पीछे कितनेही ग्रथ बने, जिन्हे कल्प-सूत्र या प्रयोग- 
शास्त्र कहते हे । कल्प-सृत्रोमे श्रौते-सूत्रोका काम था, यज्ञ करनेवाले पुरो- 
हितोकी आासानीके लिए सारी प्रक्रियाको व्यवस्थित रीतिसे जमा कर देना। 
यजुर्वेदके कात्यायन श्रौतसूत्रकों देखनेसे यह बात स्पष्ट हो जावेगी। 

ब्राह्मण और श्ौतसूत्रोने यज्ञ-पद्धतियाँ बनानेकी कोशिश की । अपने- 
अपने वक्‍तके लिए वह पर्याप्त थी, किन्तु, ईसवी सनके शुरू होनेके साथ 
सिफफ पद्धतियोसे काम नही चल सकता था, बल्कि वहाँ जरूरत थी उठती 
हुई शकाओोको दूर कर यज्ञ और कमंकाडके महत्त्वको समभानेकी । इसी 
कामको अग्रत्यक्ष रूपसे कणादने करना चाहा, किन्तु यूनानी दर्शनते दिमाग 
प्र भार असर किया था, जिससे धर्मके लौकिक व्याख्यान द्वारा 
अदृष्टकी पृष्टिकी जगह दृष्टपर जोर ज्यादा दिया, जिससे वह लक्ष्यसे 
बहक गए । जैमिनिने, जेसा कि अभी कहा जा चुका है, यज्ञ और कर्मकाडके 
लौकिक पारलौकिक लाभके रूपमे पुरोहितोकी श्रामदनीके एक भारी 
व्यवसायकी रक्षा करनेके ख्यालसे पहिले तो यह सिद्ध करना चाहा कि 
सत्यकी श्राप्तिके लिए वेद ही एक मात्र अ्रश्नान्त प्रमाण हे। इसके बाद 
फिर उसने भिन्न-भिन्न यज्ञों, उनके अभगो तथा दूसरी कर्मकाडसवंधी 
प्रक्रिाश्लोका विवेचन किया। 

मीमासा-सत्रमे १२ अध्याय तथा प्राय २५०० सूत्र हे। इसके भाष्य- 
कार शवर स्वामी (४०० ई०) ने योगाचार मतका जिस तरह बड़न 
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किया है, उससे उसको अ्रसगका समकालीन या पश्चात्कालीन होना 
चाहिए। मीमासाके शब्द प्रामाष्यवाद तथा कर्मकांडका खड़न दिड्दनाग 
और दूसरे झ्राचार्योते किया, उसके उत्तरमे छठी सदीमे कुमारिल भट्ट 
(५५० ई० )ने कलम उठाई, और जैमिनिका समर्थन करते हुए मीमासाके 
भिन्न-भिन्न भागोपर क्रश इलोकवातिक, तत्त्रवातिक और दृपृटीक। तीन 
ग्रथ लिखे, जिनमे इलोकवातिक विशेषकर तकक-निर्भर है। कुमारिलके शिष्य 
प्रभाकर (जिसकी प्रत्भिके कारण कहा जाता है उसके गुरु कृमारिलने 
उसे गुरुका नाम दे दिया, और तबसे अभाकरका मत गुरुमत कहा जान 
लगा) ने शबर-भाष्यपर दूसरी टीका बृहती लिखी । मीमासापर और भी 
ग्रथ लिखे गए, किन्तु शबर और कृुमारिलके ही ग्रथ ज्यादा महत्व रखते 
है । हम यहाँ जैमिनि ही के दर्शनपर कहेंगे, कुभारिलका दार्शनिक मत 
धर्मकीतिके प्रकरणमे पृर्वेपक्षके रूपमे आरा जायेगा। 

(२) मीमांसासूत्र-संक्षेप--मीमासाने अपने १२ अध्याय तथा 
ढाई हजार सूत्रोमे निम्न विषयोपर विवेचन किया हे-- 
ग्रध्याय विष्य 

१ प्रमाण--विधि (>-यज्ञका विधान), प्रथ॑वाद, मन्त्र 

स्मृति, नामपधेयकी प्रामाणिकता ' 
॥थ-- कर्मभेद उपोदघात, प्रमाण, ग्रपवाद, प्रयोगभेद। 


रे श्रुति, लिग, वाक्य, प्रकरण, स्थान समाख्या (--नाम )के 
विरोध, प्रधान (-यज्ञ ) के उपकारक और कर्मोका चिन्तन । 
४ प्रधान (>-मुख्य) यज्ञ, तथा अप्रधान (>>््रग यज्ञ)की 


प्रयोजकता, जूह (जपात्र)के पत्ते आदिके होनेका फल, 
राजसूय यज्ञके भीतर जुझ्ना खेलने आदि कर्मोपर विचार । 
५ श्रुति, लिग, ग्रादिके क्रम, उनके द्वारा विशेषका घटना- 
बढ़ना ग्रौर मजबूती तथा कमजोरी । 
अधिकारी उसका धर्म, द्रव्य-प्रतिनिधि, अ्र्थलोपनप्राय- 
दिचत्त, सत्रदेय वह्निपर विचार | 


जी 
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अध्याय विषय 
७. प्रत्यक्ष (--श्रुतिमे) न कथन किये गए अतिदेशोमेसे नाम- 
लिग-अतिदेशपर विचार | 
हैँ; स्पष्ट, अ्रस्पष्ट प्रबल लिग वाले अंतिदेशपर विचार। 
९. ऊहपर विचारारम्भ--साम-ऊह, मत्र-ऊह । 
१० निषेधके अर्थोपर विचार । 
११ तत्रके उपोद्घात, अवाप, प्रवचन अवाय, प्रपचत चितन | 
१२. प्रसग, तत्र निर्णय, समुच्चय, विकल्पपर विचार। 


यह सूची पूर्ण नही है । यहाँ दिये विषयोसे यह भी पता लग जाता है 
कि भीसांसाका दर्शनसे बहुत थोड़ा सा सबंध है, बाकी तो कर्मकाड-सबधी 
प्रश्नों, विरोधों, सन्देहोकों दूर करनेके लिए कोशिश मात्र है ।--वस्तुत 
जैमिनिने कल्प-सूत्रो (-्रयोगशास्त्रो)के लिए वही काम किया है, 
जो कि वेदान्तने उपनिषदोके लिए । 

(३) दाशंनिक विचार--जैमिनिने पहिले सूचमे धर्म-जिज्ञासाको 
मीमासा शास्त्रका प्रयोजन बतलाया । धर्म क्या है। इसका उत्तर दिया-- 
“चोदनालक्षणार्थों धमे ”'--. (वेदकी ) प्रेरणा जिसके लिए हो वह बाते 
धर्म है। कणादते धर्मकी व्याख्या करते हुए उसे अशभ्युदय और नि श्रेयस 
(>-पारलौकिक समृद्धि )का साधन बतलाया था। जैमितिने यहाँ 
धर्मका स्वरूप बतलाना चाहा, और उसके लिए तर्क और बुद्धिपर जोर न 
देकर वेदके उन वाक्योको मुख्य बतलाया जिनमे कर्मकी प्रेरणा (>-चौदना 
या विधि) पाई जाती है। ऐसे प्रेरणा (--चोदना ) वाक्य ब्राह्मणोमे सत्तरके 
करीब है। इन्हे ही जैमिनि कर्मकाडके लिए सबसे बडा श्रमाण तथा उसके 
साफल्यकी गारटी बतलाता हे । 

भीमासाने बुद्धिवादकी चकाचौधमें श्राये भारतमे किस मतलवतसे 
पदार्पण किया, इसे आचार्य इचेबॉस्कीके ? वाक्य बहुत अच्छी तरह वत- 


* मीमांसा-सृत्र ११२ 
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लाते है 

“मीमासक पुराने ब्राह्मणी यज्ञवाले धर्मके भ्रत्यन्त कट्टर धर्मशास्त्री 
थे। यज्ञके सिवाय किसी दूसरे विषयके तक-वितकके वह सख्त खिलाफ 
थे। शास्त्र--वेद--उन्त ७०के करीब उत्पत्ति विधियोंके सभ्रहके भ्रतिरिक्त 
और कुछ नहीं। ये विधियाँ यज्ञोका विधान करती हे और बतलाती हे 
कि उनके करनेसे किस तरहका फल मिलेगा। (मीमासाके) इस धर्ममे न 
कोई धामिक भावुकता हे और न उच्च भावनाएँ। उसकी सारी बाते इस 
सिद्धान्तपर स्थापित हे--ब्राह्मणोको उनकी दक्षिणा दे दो, और फल तुम्हारे 
पास आ मौजूद होगा। लेकिन इस धामिक क्रय-विक्रय--व्यापार--पर 
जो प्रहार (बुद्धिवादियोकी शोरसे) हो रहे थे, उनसे अपनी रक्षा करना 
मीमासकोके लिए जरूरी था, और (सारे व्यापारकी भित्ति) वेदकी 
प्रामाणिकताको दृढ़ करनेके लिए शब्द नित्य हे इस सिद्धान्तकी कल्पना 
थी। जित गकार आदि (वर्णो)से हमारी भाषा बनी है, वह उस तरहकी 
ध्वनियाँ या शब्द नही है, जैसी कि दूसरी ध्वनियाँ श्ौर शब्द । वर्ण नित्य 
भ्रविकारी द्रव्य हे, किन्तु सिवाय समय-समयपर अभिव्यक्त होनेके उन्हें 
साधारण आदमी (सदा) नही ग्रहण कर सकता। जिस तरह प्रकाश जिस 
वस्तुपर पडता है, उसे पैदा नही करता, बल्कि प्रकाशित (--म्रभिव्यक्त) 
करता है, इसी तरह हमारा उच्चारण वेदके शब्दोकों पैदा नहीं वल्कि 
प्रकाशित करता है । सभी दूसरे आस्तिक नास्तिक दर्शत मीमासकोके इस 
उपहासास्पद विचारका खडन करते थे, तो भी मीमासक अपनी असाधारण 
सूक्ष्म ताकिक युक्तियोसे उनका उत्तर देते थे। इस एक वातकी रक्षामे 
वह इतने व्यस्त थे, कि उन्हे दूसरे दार्शनिक विषयोपर ध्यान देनेकी फुर्सत 
न थी। वह कट्टर वस्तुवादी, योग तथा अध्यात्मविद्याके विरोधी झ्ौर 
निषेधात्मक सिद्धान्तोके पक्षपाती थे | कोई सृप्टिकर्ता ईशैवर नहीं, 
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कोई सरबवज्ञ नही, कोई मुक्त पुरुष नहीं; विश्वके भीतर कोई रहस्यवाद 
नही, वह उससे अधिक कुछ नही है, जैसा कि हमारी (स्थूल) इच्द्रियोको 
दिखलाई पडता है। इसलिए (यहाँ) कोई स्वयभ्‌ (“स्वत सिद्ध) 
विचार नही, कोई रचनात्मक साक्षात्कार नही, कोई (मानस) प्रतिबिब 
नही, कोई अन्तदेशन नहीं, एक केवल चेतना--चेतना स्मृदिकी कोरी 
तख्ती--है जो कि सभी बाहरी अनुभवोकों अ्रकित करती और सु- 
रक्षित रखती है। बोले जानेवाले शब्दको नित्य माननेके लिए उन्होने 
जिस प्रकारकी मनोवृत्ति दिखाई, वही उनके (यज्ञके) फलोके पैसे-पेसेके 
हिंसाबवाले सिद्धान्तमे भी पाई जाती है। यज्ञकी क्रियाएँ बहुत पेचीदा 
हे, यज्ञ बहुतसे टुकडो (-+अंगो )से मिलकर सम्पन्न होता है । प्रत्येक अग- 
क्रिया आशिक फल (--भाग-अपूर्व ) उत्पन्न करती है, फिर ये झ्राशिक फल 
जोडे जाते है, जिससे सम्पूर्ण फल (--समाहार-श्रपू ) तैयार होता हँ-- 
यही सम्पूर्ण याग (>>प्रधान)का फल है । शब्द नित्य हैं इस सिद्धान्त 
तथा इससे सबध रखनेवाले विचारोकों छोड देनेपर मीमासा और वबुद्धि- 
बादी न्याय-वैशेषिक दर्शनोमे कोई भेद नहीं रहता। मीमासकोके सबसे 
जबरद॑स्त विरोधी बौद्ध दाशनिक थे। दोनोके प्राय सारे ही सिद्धान्त एक 
दूसरेसे उलट 

(क) बेद स्वतः प्रमाण है--जैसा कि ऊपरके उद्धरणसे मालूम हुआ, 
मीमासाका मख्य प्रयोजन था पुरोहितोकी भ्रामदनीकों सुरक्षित करता । 
दक्षिणा उन्हें तभी मिल सकती थी, यदि लोग वेदिक कर्मकाडको मीने 
बैदिक कर्मकाड तब यजमानोको प्रिय हों सकता था, जब कि उत्त 
विश्वास हो कि यज्ञका भ्रच्छा फल--स्वर्ग जरूर मिलेगा। इस विश्वासके 
लिए कोई पक्‍का प्रमाण चाहिए, जिसके लिए मीमासकोने वेदको पेश 
किया। उन्होने कहा--चेद अ्रनादि हे, वह किसी देवता या मातुपक नहीं 
बनाये---अपौरुषेय--है । पस्षके वचनमे गलतीका डर रहता है, क्योकि 
उसमें राग-देष है, जिसकी प्रेरणासे वह गलत बात भी मुहसे निकाल 
सकता है। वेद यदि बना होता तो उसके कर्त्तोाओका नाम सुना जाता 


जेमिनि | भारतीय दर्शन ६०६ 


कर्ताकी याद तक न रहनी यही सिद्ध करती है कि वेद श्रक्ृते है । वेद 
अनादि हे, क्योकि उन्हे हर एक वेदपाठीने अपने गरुसे पढा है, और इस 
प्रकार यह गुरु-शिष्यकी परंपरा कभी नही टूटती | व्ेदमत्रोमे भरद्वाज, 
वशिष्ठ, कुशिक, भ्रादि ऋषियों; दिवोदास्‌, सुदास, आदि राजाग्रोके 
नाम आते है। जैमिति मत्र (-सहिता) और ब्राह्मण दोनोको वेद मानता 
है। उसने श्रौर सैकडो ऐतिहासिक नामोकी व्याख्याके फदेमे फेंसनेके डरसे 
दयानदकी भाँति ब्राह्मणकों वेदसे खारिज नह्टी किया। भरद्वाज-वशिष्ठ 
और दिवोदास-सुदाससे लेकर आ्रारुणि-याज्ञवत्क्य और पौत्रायण-जनक तक 
सेकडों ऐतिहासिक नामोकों वह अ्रनैतिहासिक-वस्तुओका नाम कहकर 
व्याकरणके धातु-प्रत्ययोसे व्यास्या कर देना चाहता हैँ । जैमिनिके लिए 
प्रावाहणि किसी प्रवहणके पुत्र का नाम नही, बहनेवाली हवाका नाम है । 
ऋषियोको मत्रकर्त्ता कहता गलत हूँ। वेदके शब्द-प्रथेक्ष सबंध नित्य 
है, जैसे लौकिक भाषामे 'रेलगाडी” शब्द और पहियावाले लम्बे चौडे 
घर पदढार्थका सवध पिता-माता-गुरु आ्रादि द्वारा बतलाया और किसी 
समय बने मानृष-सकेतके रूपमे देखा जाता हैँ, वेदमे ऐसा नहीं है। 
जैमिनिने तो बल्कि यहाँ तक कहा है कि लौकिक भाषामे भी “गाय” शब्द 
और गाय अ्र्थका जो सबध है, वह भी वेदिक शब्दार्थ-सबवकी नकलपर 
भ्रान्तिके कारण है । 

/ वेद जिस कर्मंको इष्टका साधक बतलाता है, वही धर्म है। वेद जिसे 
अनिष्टका साधक बतलाता है, वह अ्रधर्म है । स्मृति (--ऋषियोके बनाए 
धर्म सबधी ग्रथ) और सदाचार भी धर्मभे प्रमाण हो सकते हे, यदि वह 
वेद-अनसारी है। स्मृति और सदाचारमे पाये जानेवाले कितने ही कर्म भी 
धर्म हो सकते हे, यदि वेदमे उनका विरोध न मिले । किन्तु उन्हें वेदसे 
अलगका समझकर धर्म नही माना जायगा, वल्कि इसलिए माना जायगा 
कि वेदका वैसा कोई वाक्य पहिले कभी मौजूद था, जिससे स्मृति और 
सदाचारने उसे लिया। अद बेदकी कितनी ही गाखाओके लुप्त हो जानेसे 
वह प्राप्य नहीं हे। “प्राप्य नहीं हे” का अर्थ इतना ही लेना है, कि 
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उसकी ग्रभिव्यक्ति नही होती, भ्रन्यथा नित्य होनेसे बेदकी शब्दराशि तो 
कही मौजूद है ही । 

(2) विधि--वेदमे भी सबसे ज्यादा प्रयोजनके हे विधि-वाक्‍्य, 
जिनके द्वारा वेद यज्ञ आदि करके करनेका आ्रादेश देता हे. स्वर्गकी 
कामनावाला अग्नि्रोत्र करे” 'सोमसे यजन करे” 'पशुकी कामनावाला 
उद्धिद्‌ (यज्ञ)का यजन करे।” इस तरह सत्तरके करीब विधि-वाक्य 
है, जो यज्ञ कर्मोके करनेका विधान करते हे। और साथ ही यजमानको 
उसके शुभफलकी गारदी देते हे । वेदके मत्रभागका जैमिनि, इससे ज्यादा 
कोई प्रयोजन नहीं मानता कि यज्ञकी क्रियाओ्रो--पगुके पकड़ने, धोने, 
बध करने, मास काटने, पकाने-बधारने, होम करने भ्रादि--में उनके 
पढने (+-विनियोग) की जरूरत होती है । ब्राह्मणमे भी इन सत्तर-बहत्तर 
यज्ञ विधायक वाक्योंके अतिरिक्त बाकी सारे--आह्ाणं--आ्रारण्यक 
उपनिपद्के--पोथे सिर्फ श्र्थवाद है । 

सागोपाग सारा यज्ञ प्रधान यज्ञ कहा जाता है, लेकिन सारा यज्ञ 
एक क्षणमे पूरा नहीं हो सकता । जैसे गाय लाता हूँ. यह सारा वाक्य 
एक अभिप्रायकों व्यक्त करता है, कित्तु जब “गा-” बोला जा रहा होता 
है, उसी वक्‍त श्रभिप्राय नहीं मालूम होता। जब एक-एक करके है” 
तक हम पहुँचते हे, तो सारे गाय लाता है वाक्यका अ्भिष्राय मालूम 
हो जाता है । उसी तरह एक यज्ञके अ्ंगभूत कर्म पूरे होते-होते जब सागो- 
पाग यज्ञ पूरा हो जाता है, तो उसके फलका श्रपुर्व---फल-उत्पादक 
सस्कार--पैदा होता है, यही भ्पूर्व श्रुति-प्रतिपादित फलकों इस जन्म 
या परजन्ममे देगा। ह 

(7) श्र्भवाद--वेद (ब्राह्मण)के चद विधि-वाक्योकों छोड बाकी 
सभी श्रर्थवाद है, यह बतला चुके। अर्थवाद चार प्रकारके है--निंदा, 
प्रणसा, परकृति, पुराकल्प। निंदा आदि द्वारा श्र्थवाद विधिकी पुष्टि 


* “ग्रश्निहोत्र॑ जुहुयात्‌ स्वर्गकामः” “सोसेन यजेत' । 
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करता है। जैमिनिके अनुसार भ्रार्णि और याज्ञवल्क्यके सारे गभीर 
दर्शन यज्ञ-प्रतिपादक विधियोके अ्र्थवादको छोड और कोई महत्त्व नही 
रखते । 

(१) स्तुति--- उसका मुख शोभता है, जो इसे जानता है-.- 
यहाँ जाननेकी विधिकी स्तुति है । 

(॥) निन्‍दा--इस भश्रथ्॑वादका उदाहरण हँ--.-भ्रॉसुओसे जन्मी 
(यह) चॉदी है, जो इसे यज्ञमे देता है, वर्षसे पहिलेही उसके घरमे रोते 
हैं ।” यह यज्ञमे दक्षिणा रूपसे चॉँदी देनेकी निदा करके “थज्ञमे चॉदी 
नही देनी चाहिए /--इस विधि-वाक्यकी पुष्टि करता है। (॥) पर- 
कृति--दृसरे किसी महान्‌ पुरुषने किसी कामको किया उसको बतलाना 
परक्ृृति है, जैसे अग्निने कामना की” (ए) पुराकल्प--पुराने कल्पकी 
बात, जैसे 'पहिले (जमानेमे) ब्राह्मण डरे।”' जैसे स्तुति और निदासे 
विधिकी पुष्टि होती है, वैसे ही बडोकी कृति तथा पुराने युगकी बाते भी 
उसकी पृष्टि करती हे । यह समभानेकी कोशिश की गई है कि वेदमे विधि- 
वाक्योको कम करनेसे वेदका भ्रधिकाश भाग निरर्थक नही है। जैमिनिने 
एक ओर तो वेदकों अनादि अपौरुषेय सिद्ध करनेके लिए यह घोषित 
किया कि उसमें कोई इतिहास नही, दूसरी शोर श्रर्थवादोमे परक्ृति भर 
पुराकल्प जोडकर इतिहासकों मान-सा लिया, इसके उत्तरमे मीमासकोका 
कहना है, यह इतिहास नित्य इतिहास हे, भ्रर्थात्‌ याज्ञवल्वथ और जनक 
ग्नित्य इतिहासकी एक बारकी घटना नेहीं बल्कि रात दिनकी भाँति 
बराबर भअ्रनादिकालसे ऐसे याज्ञवल्कय और जनक होते है, जितका जिक्र 
वेदके एक अश शतपथ ब्राह्मणके भ्रतिम खड वृह॒दारण्यकमे हमेशासे लिखा 


' “शोभते वास्प सुख । 

* “प्रश्न॒ज हि रजतं यो वहिंषि ददाति पुरास्य संवत्सराद गृहे रुदन्ति ।* 
* “वहिषि रजतं ने देयम्‌”। / “अग्तिर्वा श्रकामयत । 
* “पुरा ब्राह्मणा प्रभेषु. 
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हुआ हैं । आज हमे यह दलील उपहासास्पदसी जान पडेगी, किन्तु कोई 
समय था जब क्रि कितने ही लोग ईमानदारीसे जैमितिके इस तरहके 
अ्रपौरुषेय वे 





वेढके सिद्धान्तकों मानते थे । 

(ख) श्रन्य प्रमाण--मीमासाके प्रमाणोकी यूची वहुत लंबी है । बह 
जब्द प्रमाणके अतिरिक्त प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, भ्रर्थापत्ति, भव, भ्रभाव 
छे श्र प्रमाणोकों मानता है, यद्यपि सबसे मजबूत प्रमाण उसका भब्द 
प्रमाण या वे हें। प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान भीमासकोंके भी वेसे ही है, जैसे 
जि उन्हे ब्रक्षपाव गौतम जमिनिसे पहिले कह गए थे। श्रर्थापत्तिका उदाहरण 
“गोटा रेवढत्त ब्निकों नहीं खाता” अर्थात्‌ रातकों खाता है। संभव-- 
जैसे हजार कहनेपर सौ उसमे सम्मिलित समझा जाता हैं। अ्रभाव या 
अनुपलब्धि भी एक प्रमाण हे, क्योकि “भूमिपर घड़ा नहीं हैं” इसके सत्र 
होनेके लिए यही प्रमाण दे सकते हे कि वहाँ घडा अनुपलब्ध हैं । 

(ग) तत्त्व--मीमासाके अनुसार वाह्मय वि्व सच है और वह जैसा 
दिखलाई पडता हैं वैसा हीं है। भ्रात्मा अनेक हे। स्वगेकों भी वह 
मानता हैं, कित्तु उसके भोगोक्री विष्वके भोगोसे इस वातमे समानता 
है, कि दोनों भौतिक हे । ईव्वरके लिए मीमासामे गुंजाइश नही । ! जैमिनि- 
को बेदकी स्वत प्रमाणता सिद्धकर बत्न कर्ंकाडका रास्ता साफ करता था | 
उसने ईव्वर-सिद्धिके वखेडेमे पहनेने वेदकों नित्य अनादिं सिद्ध करना ग्रासान 
समझा, और इतिक्षसके सकवंधमे उत्त वक्त जितना ग्ज्ञान था, उससे यह वात 
आसान भी थी । हे 

मीमासासूत्र वैसे टाकी पाँचों ब्राह्मण दर्शनोसे बहुत वच् है, किन्तु 
उसमे दर्शनका भ्रञ्म बहुत कम है । 

मीमासा वेदिककालस चले आ्ाते पुरोहित श्रेणीका श्रपनी जीविका 

(>-दक्षिणा आदि ) को सुरक्षित रखनेके लिए अ्रन्तिम प्रयत्न था। उपनिपद्‌- 


१ धद्विजन्मना जैमिनिना पूर्व वेदमयार्यत.। निरीश्वरेण बादेन छत 
शास्त्र महत्तरम्‌ ॥/--पद्मपुराण, उत्तरखंड २६१ 
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कालके आसपास (७००-६०० ई० पृ०) धर्म और स्वगंके नामपर होने- 
वाली मुँहबॉधकर या दूसरे ढगसे की गई पशु-हत्याओ तथा टोटके जैसी 
क्रियाओसे बुद्धि बगावत करने लगी थी। उपनिषद्ने यागोका स्थान थोडा 
नीचाकर ब्राह्मज्ञानको ऊँचे स्थानपर रख, ब्राह्मणोको नये धर्म (--ब्रह्म- 
बाद) का पुरोहित ही नही बनाया, बल्कि पुराने यज्ञन्यागोको पितृयाणका 
साधन मान पुरानी प्रोहितीकों भी हाथसे नही जाने दिया। अब बुद्धका 
समय आया। जात-पातों और आशिक विषमताञ्रोसे उत्पन्न हुए 
असन्तोषोने धामिक विद्रोहका रूप धारण किया | अजित केशकम्बली जैसे 
भौतिकवादी तथा बुद्ध जैसे प्रतीत्य-समृत्पाद प्रचारक बुद्धिवादीने पुराने 
धामिक विश्वासोपर जबद॑स्त प्रहार किये। कृपमड़कता भौगोलिक ही नही 
बौद्धिक क्षेत्रमे भी हटने लगी। फिर यूनानियो, शको तथा दूसरी आकर बस 
जानेवाली आ्रागन्तुक जातियोने इस बौद्धिक युद्धको और उग्र कर दिया। 
अब याज्ञवल्क्थ और आारुणिकी शिक्षाओ्रोसे, गार्गको शिर गिरानेका भय 
दिखला, प्रइन औऔर सन्देहकी सीमाओको रोका नहीं जा सकता था। 
नवागन्तुक जातियाँ जब यहाँ बसकर भारतीय बन गई, तो फिर अपने-अपने 
धर्मोको बौद्धिक भित्तिपर तकंसम्मत सिद्ध करनेकी कोशिश की गई। 
बृद्धके बाद भी मौ्योके उत्तराधिकारी और प्रतिहद्दी शुगोने भ्रश्वमेध यज्ञ 
तथा दूसरे यागोको पुनरुज्जीवित करना चाहा था। मथुरामे शककालके 
भी यज्ञ-यूप मिले है । इस तरह जमिनिके समय यज्ञ-सस्था लुप्त नही हो 
गई थी । लेकिन उसका हास हुआ था, और भविष्यका सकट और भी 
प्रबल था, जिसको रोकनेके लिए कणादने हलका और ज॑मिनिने भारी प्रयत्त 
किया। जैमिनिके बाद गुप्तकालमे लोक-प्रसिद्धिके लिए यज्ञ राजाग्रो 
और धतियोको बडे साधक मालूम हुए, जिससे इनका प्रचार अच्छा 
रहा । किन्तु इसी कालने वसुवधु (४०० ई०), दिग्नाग (४२५ ६०) 
जैसे स्वतत्रचेता ताकिकोकों पैदा किया, जिससे फिर ब्राह्मणोकी यज्- 
जीविकापर एक भारी सकट झ्ञान उपस्थित हुआ, श्रौर तव कुमारिलने 
जैमिनिके पक्षमे तलवार उठाई। 
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कुमारिलने मीमासा दश्शनमे कोई खास-तत्त्व विकास नही किया, बल्कि 
जमिनिके सिद्धान्तोकों युक्ति और न्यायसे और पृप्ट करना चाहा। 
कुमारिलके तककी बानगी हम उसके प्रतिद्वदी धर्मकीतिके प्रकरणमे 
देखेंगे । 

यद्यपि इस प्रकार मीमासकोने वैदिक कर्मकाडकों जीवित रखनेका 
बहुत प्रयत्न किया, किन्तु उसके ह्ासकों नहीं रोका जा सका। उसमे 
एक कारण था--ब्राह्मणोके अ्नुयायियोमे भी मन्दिरों और मूर्तियोकी 
अधिक सर्वप्रियता | वैदिक पुरोहित देवल या पुजारी बनकर दक्षिणा 
कम करनेके लिए तैयार न था, दूसरी भ्रोर यजमान भी चद दिनोमे खिला- 
पिला मामूली पत्थर या गूलरके यूपको खडाकर अपनी कीरतिकी उतना 
चिरस्थायिनी नही होते देखता था, जितना कि उतने ख्ेसे खडा किया 
देवबरनारक या बेजनाथ (कागडा ) का मदिर उसे कर सकता था । 


सतदृश अध्याय 


दृश्वस्वादी दर्शन 


नये युगके अनीश्वरवादी दर्शनोके बारेमे हम बतला चुके, ग्रब हम इस 
युगके ईदवरवादी दर्शनोकों लेते हे। इन्हे हम बुद्धिवाद, रहस्य- 
वाद और शब्दवाद--तीन श्रेणियोमे बॉट सकते हे। अ्रक्षपाद गौतमका 
न्याय-शास्त्र बुद्धिवादी है, पतजलिका योग रहुस्यवादी दर्शन है, बल्कि 
दर्शनकी अपेक्षा उसे योग-युक्तिकी गुटका समभता चाहिए। वादरायणका 
वेदान्त शब्दवादी है । 


( १-बुद्धिवादी न्यायकार अक्षपाद (१४० ३०) 
१-अक्षपादको जीवनो 


क*- पथ. अंक, 


अक्षपादके जीवनके बारेमे भी हम अन्धेरेमे है । डाक्टर सतीशचन्द्र 
विद्याभूषण ने मेधातिथि गौतमकों आ्रान्वीक्षिकी (-नन्याय)का श्राचार्य 
बतलाते हुए उनका काल ५५० ई० पूृ० साबित करना चाहा हैँ, और 
दर्भगाके गौतम-स्थानकों उनका जन्मस्थान बतला, उन्होंने वहाँकी 
तीर्थथात्रा भी कर डाली। ऐसा गौतमस्थान सारन (छपरा जिला) में 


सरयके दाहिने तटपर गोदना भी है, जहाँ कार्तिकके महीनेमें भारी 
मेला लगता है।' 


'पृशवाश 7.0200, |) 37... दर्भगासे २८ मील पूर्वोत्तर। 
* गौतम-स्थानमें चेत्रमें मेला लगता है। 
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ऋग्वेदके ऋषि मेधातिथि गौतम, और उपनिषद्‌के ऋषि नचिकेता 
गौतमको मिला-जुलाकर उन्होंने श्रान्वीक्षकीके मल आचार्य मेधातिथि 
गौतमको तैयार किया है। तकंविद्याको आ्न्वीक्षकी अ्रक्षपादसे पहिले, 
कौटिल्य (३२० ई० पू०)के समय भी पुमकिन है, कहा जाता हो। 
तक्की वीमसी” (--ताकिक और मीमासक ) शब्द पाली ब्रह्मजाल-सुत्तमे' 
भी भ्राता है, किन्तु इससे हम जैमिनिके “मीमासा”का अस्तित्व उस समय 
स्वीकार नही कर सकते। जिस व्यायसूत्रकों हम अ्रक्षपादके न्यायसूत्रोके 
रूपमे पाते हे, उससे पहिले भी ऐसा कोई व्यवस्थित शास्त्र था, इसका 
कोई पता नही। 

न्यायसूत्रोके कर्ता श्रक्षपाद (श्रॉखका काम देते हे जिनके पैर) है। 
न्यायवात्तिक (उद्योततर ५५० ई०) और न्यायभाष्यकार (वात्स्यायन 
३०० ईं०)मे न्यायसूत्रकारकों इसी नामसे पुकारा गया है।' किन्तु 
श्रीहर्प (नेषधकार ११६० ई०)के समय न्याय-सत्रकारका नाम गोतम 
(”? गौतम) भी प्रसिद्ध थे । दोनोकी सगति गौतम गोत्री अ्रक्षपादसे हो 
जाती हूँ ! 

अक्षपादके समयके वारेमे हम इतता ही कह सकते है, कि वह 
नागार्जुनसे पीछे हुए थे। सापेक्षतावादी नाग्रार्जुतते श्रपती विग्हव्या- 


 मुत्तपिदक, दीघनिकाय १३१ 

 “बदक्षपादः प्रवरो मुनीनां शमाय श्ञास्त्रं जगतो जगाद ।” 
--न्यायवात्तिक (श्रारम्भ), 

“योहक्षपाद्माष न्यायः प्रत्यभाद्‌ बदतां वरम्‌। 

तस्य वात्स्यायन इति भाष्यजातमवत्तेयत्‌॥* 


* “मुक्तयें यः शिलात्वाय शास्त्रमूचे सचेतसाम्‌ | 
गोतमं तमवेत्येव यथा वित्थ तथेव सः ॥” 
“--नषध १७॥७४ 


झ्क्षपाद | भारतीय दर्शन ६१७ 


वत्तेती मे परमार्थ रूपमे प्रमाणकी सत्ता न माननेके लिए जो युक्तियाँ 
दी है, प्रक्षपादने न्यायसूत्रोमे उनका खडन कर परमार्थ प्रमाणके साबित 
करनेकी चेष्टा की हे, जिसका अ्र्थ इसके सिवाय भर कुछ नहीं हो 
सकता, कि न्यायसूत्र नागार्जुनके बाद बना। 


२-ल्यायसूत्रका विषय-संक्षेप 
न्यायसूत्रोके वर्णनकी शैली ऐसी है, कि पहले अथकार प्रतिपाद्य विष- 
योके नामोकी गिनती और लक्षण बतलाता है, फिर पीछे युक्ति (+-त्याय )- 
से परीक्षा करके बतलाता है, कि उसका मत ठीक है, श्रौर विरोधीका मत 
गलत है । न्यायसूत्रमे पाँच अ्रध्याय और प्रत्येक ग्रध्यायमे दो-दो आाह्विक 
है। इनमे सूत्रोकी सख्या निम्न प्रकार है-- 
अध्याय आह्विक सूत्र-सख्या 





१ । ४१ 
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श १ ४३ ) हे 
रे र्र 
प३३ 
अध्यायोमे कही गई बाते निम्न प्रकार है-- 
१ प्रतिषपाद्यका सामान्य कथन अध्याय १ 


१ /विग्नहव्यावर््तन पद है| 8 (2.९ & 5 ए७0] न शा, 2९9८९, 
|2॥ 2 070, प्र 
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(१) प्रतिपाद्य विषयोका सामान्य तौरसे वर्णन अध्याय ? 
(२) प्रतिपादनके लिए युक्त और अयुक्त शैली 


री 


२. परीक्षाएं श् 
(१) प्रमाणोकी परीक्षा २ 
(२) प्रमेयो (--प्रमाणके विषयो)की परीक्षा ३-४ 

(क) स्वसम्मत वस्तुओंकी परीक्षा ३ 
(ख) धामिक धारणाग्रोकी परीक्षा ४ 
(३) अथुक्त वाद-शैलियोकी परीक्षा ५ 


* इस संक्षेपतते और विस्तारसे जाननेके लिए निम्न पंक्तियोंको 
अवलोकन करें-- 


ग्रध्याय आक्लविक. विषय सूत्रांक 
१ न्यायसूत्रके प्रतिपाद्योकी नाम-गणना ! 
१ १ अपवर्य (--सुक्ति) प्राप्तिका क्रम २ 
(१) (चारों) प्रमाणोंकी नाम-गणना ३ 

प्रमाणोके लक्षण डन्प 

(२) प्रमेयों (--प्रमाणके विषयो) की नाम-गणना &€ 

प्रमेयोके लक्षण १०-२२ 

(३) संशयका लक्षण २३ 

(४) प्रयोजनका लक्षण र्‌ढं 

(५) दुष्टान्तकां लक्षण २५ 

(६) सिद्धान्तका लक्षण २६ 


सिद्धान्तोके भेद और उनके लक्षण २७-३१ 

१ २ (७) साधक वाक्योके अवयवोंकी नाम-गणना ३२२ 
उनके लक्षण ३३-३६ 

(८) तकका लक्षण . ४० 

(६) निर्णयका लक्षण ४१ 


भ्रक्षपाद | 


भारतीय दहोन ६१६ 


न्यायसूत्रके प्रतिपाद्य विषय या पदार्थ सोलह है, जो कि पहिले भध्याय- 


के दोनो भ्रात्विकोमे दिये हे। इनमे चार प्रमाणो और ग्यारह प्रमेयोपर 


भ्रध्याय श्राह्वनिक विषय सृत्राक 
१ २ (१०) वाद (>-ठीक बहस)का लक्षण १ 
(११) जल्पका लक्षण २ 

(१२) वितंडाका लक्षण ३े 

(१३) गलत हेतुओं (--हेत्वाभासो)की नाम-गणना. ४ 
हेत्वाभासोके लक्षण ५-६ 

(१४) छलका लक्षण १० 

छलके भेद ११ 

उनके लक्षण १२-१७ 


५ 


२ 


(१५) जाति(-*एक तरहका गलत हेतु)का लक्षण. १८ 
(१६) निग्नह-स्थान (--पराजयके स्थान)का लक्षण... १६ 


जाति-निभ्नहस्थानकी बहुता २० 
संशयकी परीक्षा १-७ 

(१) प्रमाण-परीक्षा (सामान्यतः) ८-१६ 
(क) प्रत्यक्ष-प्रमाणके लक्षणकी परीक्षा २०-२६ 
प्रत्यक्ष श्रनुमान नही है ३०-३२ 

[ पूर्ण (--अवयवी ) अपने अ्ंश्ोसे श्रलग है| ३३-२६ 

(ख) प्रनुमानप्रसाण-परीक्षा ३७-२८ 
(काल पदार्थ है) ३६-४३ 

(ग) उपमान-प्रमाणकी परीक्षा ४४-४८ 
(घ) शब्द-प्रमाणकी परीक्षा ४६-६६ 
प्रमाण चार ही हे १-१२ 
(बोले जानेवाले वर्ण नित्य नही हे) १३-५६ 


पद क्या है 5० 
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ही बहुत जोर दिया गया हे, यह इससे मालूम होता है, कि पाँच 
भ्रध्यायोमे तीन अध्याय (२-४) तथा ५३३ सूत्रोमे ४०४ सूत्र इन्हीके 
बारेमे लिखे गये हे । 


श्रध्याय आ्ाह्विक विषय सूत्रांक 
पदार्थ (--गाय झ्रादि पदोंके विषय ) क्या है ? ६१-७० 
३ १ (१) आत्मा है १-२७ 
(आँखोंके दो होनेपर भी चक्षु-इच्द्रिय 
एक है) (८-१४) 
(२) शरीर क्या है ? २८-२६ 
( रे ) इन्द्रियों भोतिक हे ३०-४० 
(श्रॉल आगसे बनी है ) (३०-३६) 
इन्द्रियां भिन्न-भिन्न हे * ५१-६० 
(४) प्रथों (--इन्द्रियोंके विषयो)की परीक्षा. ६१-७१ 
३ २ (५) बृद्धि (--ज्ञान) अनित्य है १-१६ 
(बोढोंके क्षणिकवादकी परीक्षा) (१०-१७ 
(६) मनहे ५७-६० 
[--अदृष्ट (देहान्तर भौर कालान्तरमें भोग 
पानेका कारण) है] ६१-७३ 
(७) प्रवृत्ति (--कांयिक, वाचिक, सानसिक, 
कर्स, या धर्म-अधर्म )की परीक्षा १ 


(८) दोष क्या है ? २-६ 
(दोषके तीन भेद--राग, हेष, मोह) (३) 
(६) प्रेत्यभाव (>-पुनर्जन्म) है १०-१३ 


(बिना हेतु कुछ नही उत्पन्न होता) १४-१८ 
(ईव्वर है) १६-२१ 
२२०२४ 


श्र-हेतुवादका खंडन 


श्रक्षपाद ] 
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३-अक्षपादके दाशनिक विचार 


न्यायसूतरके प्रतिपाद्य विषयोपर सक्षेपस्े भी लिखना यहाँ सभव नही 
है तो भी दाशनिक विचारोकों बतलानेके लिए हम यहाँ उसकी कूछ 
बातोंपर प्रकाश डालना चाहते हे । 


गध्याय आहिक 


विषय सृत्रांक 
(सभी अलित्य हे ? ) २५-२८ 
(सभी वस्तुएं नित्य है ? ) २६-३३ 
(सभी वस्तुएं भ्रपने भीतर भी प्रलग- 
झलग है ? ) ३४-३६ 
(सभी शून्य है ? ) ३७-४० 
(प्रतिज्ञा, हेतु श्रादि एक नही है) ४१-४३ 
(१०) (कर्म-)फल होता है डड-४ढै 
(११) दुख-परीक्षा भ-प८ 
(१२) श्रपवर्ग (>-मुतित्त) है ५६-६६ 
४ २ पूर्ण [-अवयवी | अंक्षोसे ्रलग है १-१५ 
परमाणु १६-२४ 
विज्ञानवादियोका बाहरी जगत्‌से इन्कार 
गलत है २६-३७ 
तत्त्वज्ञान प्राप्त करतेका उपाय ३४-११ 
जल्प, वितंडा जंसी गलत बहसोकी भी 
ज़रूरत है ५०-५१ 
प्श जातिके भेद १ 
उनके लक्षण आदि २-४३ 
२ निग्रह-स्थानके भेद १ 


पु 


उनके लक्षण श्रादि २-२५ 


६२२ दर्शन-दिग्द्शन [ अध्याय १७ 


(१) प्रमाण--सच्चे ज्ञान तक पहुँचनेके तरीकेको प्रमाण कहा 
जाता है। अ्रक्षपाद प्रमाणकों सापेक्ष नही परमार्थ अर्थमे लेते हे, जिस- 
पर (नागार्जुन जैसे) विरोधियोका पहिले हीसे श्राक्षेप था--- 

पूर्वपक्ष--प्रत्यक्ष आदि (परमार्थ रूपेण) प्रमाण नहीं हो सकते, 
क्योकि तीनों कालो (--भूत, भविष्यत्‌, वर्तमान) में वह (किसी) बात 
(न्ज्प्रमेय--जशेय बात)कों नहीं सिद्ध कर सकते |--(क) यदि प्रमाण 
(प्रमेयसे) पहिलेहीसे सिद्ध है, (ठो! ज्ञान-रूप प्रमाणके पहिले ही सिद्ध 
होनेसे) इन्द्रिय और विषय (<-अर्थ ) के सयोगते प्रत्यक्ष (ज्ञान) उत्पन्न होता 
हैं, यह बात गलत हो जाती है। (ख) यदि प्रमाण [प्रमेयके सिद्ध हो 
जानेके) बाद सिद्ध होता है, तो प्रमाणसे प्रमेय (ज्ञातव्य सच्चा ज्ञान) 
सिद्ध होता है यह बात गलत है। (ग) एक ही साथ (प्रमाण और 
प्रमेय दोनो )की सिद्धि माननेपर (एक ही साथ दो ज्ञान(>-बुद्धि) होता 
है यह मानना पडेगा, फिर) ज्ञान (>-बुद्धि) क्रमश उत्पन्न होती हैं 

(अर्थात्‌ एक समय मनमे सिर्फ एक ज्ञान पैदा होता हे) यह (तुम्हारा 
सिद्धान्त) नही रहेगा। 

इन चार सत्रोमे किये गए श्राक्षेपोका उत्तर पाँच सत्रोमे! देते हुए 
कहते हं-- 

उत्तरपक्ष--(क) तीनो कालोमे (--प्रमाण) सिद्ध नही है, ऐसा 
माननेपर (तुम्हारा) निषेध भी ठीक नहीं होगा । (ख) सारे प्रमाणोका 
निषेध करनेपर निषेध नहीं किया जा सकता, (क्योकि श्राखिर निपेष भी 
प्रमाणकी सहायतासे ही किया जाता है) । (ग) उस (>न्अ्पने मतलब 
वाले प्रमाण)कों प्रमाण माननेपर सारे प्रमाणोका निषेध नहीं हुआ | 

(घ) तीनो कालो (+-पहिले, पीछे श्र एक कालमें जो) निषेध (आपने 


' स्यायसूत्र १८-१२  बही ११।१२-१६ 
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किया है, वह) नहीं किया जा सकता, आ्राखिर पीछे जिस शब्द (की 
सिद्धि सुनकर हमे होती है उस) से (पहिलेसे स्थित) बाजा सिद्ध होता है । 
(इसी तरह एक साथ होनेवाले धुए और आ्ागमे धुएके देखनेसे श्रागकी 
सिद्धि होती है) । (ड) प्रमेय (-ज्शैय) होनेसे कोई किसी वस्तुके 
प्रमाण होनेमे बाधक नही होती, जैसे तोला (का बटखरा माशा या रत्तीसे 
तोलते वक्‍त प्रमेय हो सकता है, किन्तु साथही वह स्वयं मान-"-प्रमाण है, 
इसमे सन्देह नही) ! 

इसपर फिर आक्षेप होता हे-- 

पूर्वपक्ष--(क) प्रमाणसे (दूसरे) प्रमाणोकी सिद्धि माननेपर 
(फिर उस पहिले प्रमाणकी सिद्धिके लिए) किसी और प्रमाणकी सिद्धि 
करनी पडेगी। (ख) इस (बात)से इन्कार करनेपर जेंसे (बिना 
प्रमाणके किसी बातको ) प्रमाण मान लिया उसी तरह प्रमेषको भी (स्वत ) 
सिद्ध मान लेना चाहिए। 

उत्तर-पक्ष-- (आपका भ्राक्षेप ठीक) नहीं है, दीपकके प्रकाशकी 
भाँति (प्रमाण) स्वत अपनी सत्ताकों सिद्ध करते हुए दूसरी वस्तुओकी 
सत्ताको भी सिद्ध करता है । 

इस तरह श्रक्षपादने प्रमाणकों परमार्थरूपेण प्रमाण सिद्ध करना चाहा 
है, यद्यपि आजके सापेक्षतावादी युगमे परमार्थ नामधारी किसी सत्ताको 
साबित करना टेढी खीर है, साथही सापेक्ष प्रमाण ऐसा सिक्का है, जिसे 
प्रकृति स्वीकार करती है, इसलिए व्यवहार (--अर्थक्रिया) में वाधा नहीं 
होती । 

(२) प्रमाणकी संख्या--अ्रक्षपादने प्रमाणचार माने हे-- 
प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, शब्द | दूसरे प्रमाणशास्त्री चारसे श्रधिक 
प्रमाणोको भी मानते हे--जसे इतिहास, अ्र्थापत्ति (->श्र्थमे ही जिसको 
सिद्ध समझा जाये, जैसे मोटा देवदत्त दिनकों विलकुल नहीं खाता, 
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जिसका अर्थ होता है, वह रातको खाता है), सम्भव, भ्रभाव (घडेका 
किसी जगह न होना वहाँ उसके श्रभावसे ही सिद्ध है) | श्रक्षपाद इन्हे 
श्रपने चारो प्रमाणोके अन्तर्गत मानते है, और प्रमाणोकी सख्या चारसे ' 
अधिक करतेकी जरूरत नही समभते | जैसे--.' 


इतिहास शब्द प्रमाणमे 
ग्र्थापत्ति | 

सभव अनु मानमे 
ग्रभाव 


किन्तु साथ ही इतिहास आदिकी प्रामाणिकतामे सनन्‍्देह करनेकी वह आज्ञा 
नही देते ।* 

(क) प्रत्यक्ष-प्रमाण-- इन्द्रिय और श्रर्थ (““-विषय)के सयोगसे 
उतन्न ज्ञान प्रत्यक्ष है, (किन्तु इन शर्तोके साथ, यदि वह ज्ञान) कथनका 
विषय न हुआ हो, गलत (>>व्यभिचारी) न हो और निश्चयात्मक हो 
(“दूर आदिसे देखी जानेवाली अनिश्चित चीज जेसी न हो) । 

ग्रक्षपाद इन्द्रियोसे परे मन सौर उससे परे आत्माकों भी मानते हे, 
प्रत्यक्षका लक्षण करते हुए उन्होने “आत्मासे युक्त मन, मज़से युक्त इच्द्रिय 
नही जोडा इसलिए उनका लक्षण अपूर्ण (--असमग्र ) हैं। इसका समाधान 
करते हुए सृत्रकारने कहा है कि (अनुमान आदि दुसरे प्रमाणोसे) खास 
बात जो ज्यादा (प्रत्यक्षमे) है, उसको यहाँ लक्षणमे दिया गया हूं । 
(ऐसा न करनेपर) दिश्या, देश, काल, श्राकाश झादिको भी (प्रत्यक्षके 
लक्षणमे ) देना होगा।'* 

गायका हम जब प्रत्यक्ष करते है, तो “उसके (प्रिर्फ) एक अ्रगको 
ग्रहण करते है, एक श्रगके ग्रहणसे सारे गौ-शरीरका प्रत्यक्ष (ज्ञान) अनु- 
, मान होता है, इस प्रकार प्रत्यक्ष अनुमान” के अच्तगत हैं। अक्षेपादका 
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उत्तर है! ।---(क) एक अशका भी प्रत्यक्ष मान लेनेपर प्रत्यक्षसे इन्कार 
नहीं किया जा सकता, (ख) और 'एक अशका प्रत्यक्ष ग्रहण-करना भी 
ठीक नही है, क्योकि आदमी गायके सिर्फ एक अश (--अ्रवयव) का ही 
प्रत्यक्ष नही करता, बल्कि अवयवोके भीतर किन्तु उनसे भिन्न एक अखड 
ग्रवयवी भी है, जिसका कि वह अपनी अ्रॉखसे सीधा प्रत्यक्ष करता है। 

यहाँ दूसरा उत्तर एक विवादास्पद वस्तु 'अवयवी“---जिसे भारतीय 
दार्शनिकने यवन दाशनिकोसे लिया है,--को मानकर दिया गया, और 
सापेक्षकों छोडकर परमार्थरूपेण ज्ञान, सत्य भ्रादिकी सिद्धिके लिए पुराने 
दाशतिक--चाहे पूर्वी हो या पश्चिमी--इस तरहकी सदिग्ध दलीलोपर 
बहुत भरोसा किया करते थे। अ्रवयवीके बारेमे भ्रक्षपादका मत क्या है 
इसे हम झ्ागे बतलायेगे । 

(ख) अनुमान-प्रमाण--अनुमान वह है, जो कि प्रत्यक्ष-पूर्वक 
होता हे--श्र्थात्‌ जहाँ कुछका प्रयत्क्ष होनेपर बाकीके होनेका ज्ञान होता 
है, जैसे- धूएको हम प्रत्यक्ष देखते है, फिर उसके कारण आंग--जो 
कि प्रत्यक्ष नही है--का अनुमान-श्ञान होता है। अनुमान तीन प्रकारका 
है ।--(2)--पूर्ववरत्‌ (पूर्ववाली वस्तुके प्रत्यक्षसे पीछे होनेवाली संबद्ध 
वस्तुका ज्ञान--कारण से कार्यका अनुमान, चीटियोके उठनेसे वर्षा भ्रानेका 
अनुमान), (०) शेषवत्‌ (पीछेवाली वस्तुके प्रत्यक्ष पूबे बीती वातका 
अनमान--कार्यसे कारणका अनुमान, बिना वर्षाही हमारे यहाँकी बढ़ी 
गगासे ऊपरकी ओर वृष्टिके होनेका अनुमान), और (८) सामान्यतो 
दुष्ट (जो दो वस्तुए सामान्यत. एक साथ देखी जाती है, उनमेसे एकके 
देखनेसे दसरेका अनुमान, जैसे भ्रागकों देख आँच या श्रॉँचको देख आागका 
अनमान, अथवा मोर और बादलमेंसे एकसे टूसरेका अनुमान) 

्रनमानके उक्त लक्षण और भेदके सवधम भ्राक्षेप हो सकता है 
पर्ववत अनमान कोई प्रमाण नही क्योकि चीटियाँ कितनी ही वार वर्षा छोड 
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किसी दूसरे त्रासके कारण भी अडा मुँहमे दाबे हजारोके कुडमे घर छोड बैठती 
है। शेबवर्त भी गलत है, क्योकि ऊपरकी ओर वर्षा हुए बिना शगे 
प्रवाह रुक जानेपर--किसी पहाडके गिरने या दूसरे कारणसे--भी नदीमे 
बाढ आई सी मालूम हो सकती है । स्ामान्यतोदृष्ट भी गलत है क्योकि 
मोरका शब्द बाज वक्‍त मनुष्यके स्वर्से मिल (समान हो) जाता है, फिर 
ऐसा सादश्य वास्तविक नही भ्रमात्मक अनुमान पैदा कर सकता है । इसके 
उत्तरमे कहा है--जब हम प््ववत्‌, शेषवत्‌, सामान्यतोदृष्ट कहते है, तो 
सारी विशेषताओके साथ वैसा मानते हे । सिर्फ नदीकी भरी धार ऊपर हुईं 
वृष्टिका अनुमान नही करा सकती, कितु यदि उसमे मिट्टी मिली हो, काठ 
और तिलके बहकर चले आरा रहे हो, तो वृष्टिका अनुमान सच्चा होता है । 

(ग) उपमान-प्रसाण--असिद्ध वस्तुकी समानता (-संधर्मता)से 
किसी साध्य पदार्थके सिद्ध करनेको उपमान-प्रमाण कहते है। जसे 
गाय एंक लोक-असिद्ध वस्तु है। किसी शहरी झादमीकों कहा गया कि 
जैसी गाय होती है, उसीके समान जगलमे एक जानवर होता है, जिसे 
नीलगाय (>+घोडरोज) कहते हे। शहरी श्रादमी इस ज्ञानके साथ 
जगलमें जा नीलगायको ठीकसे पहचाननेमे समर्थ होता है--यह ज्ञान उसे 
उपमान-प्रमाणसे हुआ। 

पुर्वेपक्ष--किन्तु समानता एक सापेक्ष बात है, उससे अत्यन्त समा- 
नता प्रभिप्रेत है, या प्रायिक समानता ? अत्यन्त समानता लेनेपर 'जेंसी 
गाय तैसी” गाय ही हो सकती है, फिर नया ज्ञान क्या हुआ । प्रायिक 
समानता लेनेपर जैसी सरसो गोल तैसी नारंगी गोल, इस तरह सरसो देखे 
हुएको नारगी देखनेपर उसका ज्ञान नहीं हो तकता। 

उत्तरो--हम न अत्यन्त समानताकी बात कहते हैँ और न प्रायिक 
समानताकी, वल्कि हमारा मतलब प्रसिद्ध समानतासे-- जैसी गाय तैसी 


नील गाय ।” 
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पूवपक्ष'--फिर प्रत्यक्ष देखी गई गायसे श्रप्रत्यक्ष नीलगायकी 
सिद्धि जिस उपमानसे होती है, उसे अनुमान ही क्यो न कहा जाये ? 

उत्तर--यदि नीलगाय प्रप्रत्यक्ष हो, तो वहाँ उपमान प्रयोग करनेको 
कौन कहता है ?--अनुमानमे प्रत्यक्ष धूयेसे अप्रत्यक्ष आगका अनुमान 
होता है, उपमानमे अप्रत्यक्ष गायकी समानतासे प्रत्यक्ष नीलगायका ज्ञान 
होता हैँ, यह दोनोमे भेद हे। 

पूर्व पक्त--किसी यथार्थवक्‍्ताकी बात पर विश्वास करके जो नीलगाय- 
का ज्ञान हुआ, उसे शब्द-प्रमाण-मुलक क्यों न मान लिया जाये ? 

उत्तर-- जैसी गाय तैसी नीलगाय” यहाँ 'तिसी” यह खास वात 
है जो उपमानमे ही मिलती है, जिसे कि शब्द-प्रमाणमे हम नही पाते । 

(घ) शब्दृअमाण--आप्त--यथार्थवक्‍्ता (>सत्यवादी)के-- 
उपदेशको शब्दप्रमाण कहते हे। शब्द प्रमाण दो' प्रकारका होता हैँ, एक 
वह जिसका विषय दृष्ट--पत्यक्षसे सिद्ध--पदार्थ हे, दूसरा वह जिसका 
विषय अ्र-दृष्ट--प्रत्यक्षसे श्र-सिद्ध अथवा प्रत्यक्ष-भिन्न (--प्रप्रत्यक्ष )से 
सिद्ध--पदार्थ हे । 

पू्वपक्ष'---(क) शब्द (प्रमाण) भी भ्रनुमान है, क्योकि गाय-शब्दका 
वाच्य जो साकार गाय-पदार्थ है, वह नहीं प्राप्त होता, उसका अनुमान ही 
किया जाता है । (ख) किसी दूसरे प्रमाणसे भी गाय पदार्थकों उपलब्ध 
मानने पर दो दो प्रमाणोकी एक ही बातके लिए क्या जरूरत ? (ग) शब्द 
और अथ्थके सबधके ज्ञात होनेंसे उसी सवध द्वारा गाय-पदार्थका ज्ञान 
होना एक प्रकारका अनुमान है, इस तरह भी शब्दको अलग प्रमाण नहीं 
मानना चाहिए। 

उत्तर--सिफ्फ दब्दमात्रसे स्वर्ग आदिका ज्ञान नहीं होता, वल्कि 
आरप्त (--सत्यवादी) पुरुषके उपदेशकी सामर्थ्यंसे (इस) व्यच्य---प्र्थ--- 
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में विश्वास होता है । शब्द और अर्थके बीचका सबंध किसी दूसरे प्रमाणसे 
नही ज्ञात होता, भ्रत शब्द और उसके वाच्य श्र्थका कोई स्वाभाविक 
सबंध नही है, यदि सबध होता तो लडड़ कहनेसे मुँहका लड़ड़से भर जाना, 
आग कहनेसें मूंहका जलना, बसला कहनेसे मैहका चीरा जाना देखा जाता। 

पू्वपक्ष --शब्द औ्ौर भ्रथंके बीच सबधकी व्यवस्था हैं, तभी तो गाय 
शब्द कहनेसे एक खास साकार गाय-प्रथंका ज्ञान होता है, इसलिए शब्द 
और भअर्थके स्वाभाविक सबधसे इन्कार नहीं किया जा सकता। 

उत्तर---स्वाभाविक सबंध नही है, किन्तु सामयिक (--मान लिया 
गया) सबंध जरूर है, जिसके कारण वाच्य-प्रथंका ज्ञान होता है । यदि 
शब्द-अर्थका सबध स्वाभाविक होता, तो दुनियाकी सभी जातियो और देशोमे 
उस हदब्दका वही भ्र्थ पाया जाता, जैसे आग पदार्थ और गर्मके स्वाभा- 
विक सबंध होनेसे वे सवंत्र एकसे पाये जाते हे ! 

शब्द-प्रमाणकों सिद्ध करनेसे भ्रक्षपादका मुख्य मतलब है, वेद-- 
ऋषि-वाक्यो--को प्रत्यक्ष अनुमानके दर्जंका एक स्वतत्र प्रमाण मनवाना। 
इसीलिए उन्होने जहाँ प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमानकी परीक्षाग्रोमे क्रमश 
१३, २और ४ सूत्र लिखे हे, वहाँ शब्द-प्रमाणकी परीक्षामे सबसे भ्रधिक 
यानी २१ सूत्र' लिखे हे, जिनमें भ्रन्तिम १२ सूत्रोका ढग तो करीब 
करीब वही है, जिसका अ्रनुकरण पीछे जैमिनिने अपने मीमासा-सूत्रोमे बडे 
पैमानेपर किया है । 

वेदकी कितनी ही बाते (यज्ञ-कर्म) भूठ निकलती है, कितनी ही 
परस्परविरोधी है, वहाँ कितनी ही पुनरुक्तियाँ भरी पडी हैं। भ्रक्षपादन 
इसका समाधान करना चाहा है ।--भूठ नहीं निकलती, ठीक फलन 
मिलना कर्म, कर्त्ता और सामग्रीके दोषके कारण होता है। परस्परविरोधी 
बात नही है, दो तरहकी बात दो तरहके श्रादमियोके लिए हो सकती 
पुनरुक्ति श्रनुवादके लिए भी हो सकती हैं । 
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फिर अक्षपादने वेदके वाक्योकों विधि, अर्थवाद और अनुवाद तीन 
भागोमे विभकत किया है । विधिका काम हे कत्तंव्यका विधान करना । 
विधिमे श्रद्धा जमानेके लिए अच्छेकी प्रशसा (--स्तुति) वुरेकी निनन्‍्दा, 
और दूसरे व्यक्तियोकी कृतियों तथा पुरानी बातोका उदाहरण वेदमे 
बहुत मिलता है, इसको श्रर्थवाद कहते हे । भ्रनुवाद विधिवाक्यमे बतलाये 
शब्द या अर्थका फिरसे दृहराना है, जो कि “जल्दी जल्दी जाग्रो”की 
भाँति विधि (--आज्ञा)को और जोरदार बनाता है, इसलिए वह 
व्यथंकी चीज नहीं है। अन्तमे वेदके प्रमाणमे सबसे जबर्दस्त युक्ति 
है--वेद प्रमाण है, क्योकि उसके वक्ता ऋषि आप्त (--सत्यवादी) 
होनेसे प्रामाणिक हे, उसी तरह जैसे कि साँप-बिच्छुके मत्रो और 
आयुर्वेदकी प्रामाणिकता हमें माननी पडती हे |--आ्राखिर मत्रों श्रौर 
आयुर्वेदके कर्त्ता जो ऋषि.है, वही तो वेदके भी हे ।' 

यहाँ मेने ग्रक्षपादकी वर्णनशेलीको दिखलानेके लिए उसका अनुकरण 
किया है, किन्तु साथ ही समभनेकी आ्रासानीके लिए सूत्रोकों लेते हुए भी 
उनके ग्रथंको विशद करनेकी कोशिश की है । 


ख, कुछ प्रसेय 


आत्मा आदि ग्यारह प्रमेय न्यायने माने हे, इनमे मन, आत्मा श्ौर 
ईश्वरके बारेमे हम यहाँ न्यायके मतकों देंगे, और कुछका जिक्र न्यायके 
धामिक विचारोकों बतलाते समय करेगे। 

(१) मन--यद्यपि न्यायसूत्रके भाष्यकार वात्स्यायन स्मृति, अनुमान, 
आगम, सशय, प्रतिभा, स्वप्न, ऊह (--तर्क-वितर्क )की शक्ति जिसमे है 
उसे मन बतलाया है, किन्तु भ्रक्षपाद स्वयं इस विवरणमे न जा 'एक समय 
(अनेक) ज्ञानोका उत्पन्न न होना मन (के अ्रनुमान ) का लिंग” बतलाते 
हैं ।--प्रर्थात्‌ एक ही समय हमारी आँखका किसी रूपसे सवंध है, तथा 
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उसी समय कानका शब्दसे भी, किन्तु हम एक समयमे एकका ही ज्ञान 
प्राप्त कर सकते है, जिससे जान पडता है, पाँच इन्द्रियोके अतिरिक्त एक 
और भीतरी इच्द्रिय है, जिसका ज्ञानके प्राप्त करनेमें हाथ है और वहीं 
मन है । एक बार अनेक ज्ञान न होनेसे यह भी पता लगता है, कि मन एक 
और अ्रणु है ।! जहाँ एक समय अनेक क्रिया देखी जाती है, वह तीव्र 
गतिके कारण है, जैसे कि घूमती बनेठीके दोनो छोर भ्रागका वृत्ति बनाते 
दीख पडते है। 

(२) आत्मा--बौद्ध-दर्शनके बढते प्रभावकों कम करना न्यायसृत्रोके 
निर्माणमे खास तौरसे श्रभिप्रेत था। शब्द-प्रमाणकी सिद्धिमे इतना 
प्रयत्न इसीलिए है, नित्य आत्मा और ईह्वरको सिद्ध करनेपर जोर भी 
इसीलिए है। बौद्धोके कितने ही सिद्धान्तोका न्‍्यायमे खडन हम आगे देखेगे | 
मनकी तरह आत्माको भी प्रत्यक्षसे वही सिद्ध किया जा सकता। अनुमानसे 
उसे सिद्ध करनेके लिए कोई लिंग (+-चिह्न) चाहिए, जो कि खुद 
प्रत्यक्ष-सिद्ध हो, साथ ही ग्रात्मासे सबध रखता हो। अक्षपादके अनुसार 
(१) श्रात्माके लिग हे-- “इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, सुख, दुख और ज्ञान ।” 
शरीर, इछ्धिय और मनसे भी अलग आरात्माकी सत्ताको सिद्ध करते हुए 
ग्रक्षपाद कहते हे-- (२) ग्रॉखसे देखी वस्तुकों स्पशे-इन्द्रियसे छुकर जो 
हम एकताका ज्ञान--जिसे मेने देखा, उसीको छ रहा हुँ--आ्राप्त करते 
है, यह भी आत्माकी सत्ताको साबित करता है । (३) एक एक इच्धियको 
एक एक विषय जो बॉटा गया है, उससे भी अनेक इच्धियोंके ज्ञानोके 
एकत्रीकरणके लिए आत्माकी जरूरत है। (४) आ्ञत्माके निकल जानेपर 
मृत शरीरके जलानेमे अपराध नहीं लगता। आत्माके नित्य होनेसे उसके 
साथ भी शरीरके जलानेपर आत्माका कुछ नही होगा यह गैक है; किन्तु, 
शरीरको हानि पहुँचा कर हम उसके स्वामीको हानि पहुँचाते है, जिससे 
अपराध लगना जरूरी है। (५) वाई आँखसे देखी चीजको दूसरी वार 
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सिर्फ दाहिनीसे देखकर स्मरण करते हे, यह भ्रात्माके ही कारण। (६) 
स्वाद भोजनकों श्रॉखसे देखते ही हमारे जीभमे पानी झाने लगता है, यह 
बात स्वादकी जिस स्मृतिके कारण होती है, वह आत्माका गुण है । 

यहाँ जिन बातोसे आात्माकी सत्ताका प्रतिपादन किया गया है, वह मन- 
पर घटित होती है ।' इस प्राक्षेपका उत्तर अक्षपादने ज्ञाता (भात्मा)को 
ज्ञानका एक साधन (मन) भी चाहिए कहकर देना चाहा हे, किन्तु, यह 
कोई उत्तर नही है। चूंकि आत्मा सर्वेव्यापी (--विभु) है, जिससे पाँचो 
इन्द्रियो और उनके विषयोका जिस समय सयोग हो रहा है, उस वक्‍त 
आत्मा भी वहाँ मौजूद हे, तब भी चूँकि विषय ज्ञान नहीं होता, इससे 
साबित होता है कि श्रात्मा और इन्द्रियोके बीच एक और अणु (--भ्र- 
स्वेव्यापी) चीज है जो कि मन है--अक्षपादकी इन्द्रिय, मन और ग्रात्माके 
विषयकी यह कल्पन। बहुत उलझी हुईं हैं। अनुमानसे वह मनको सिद्ध 
कर सकते है, जिसकी सिद्धिमे ही सारे लिग समाप्त हो जाते है, फिर 
उनमेसे ही कुछुको लेकर वह श्रात्माकों सिद्ध करना चाहते हे, जिससे 
आत्मा और मन एक ही वस्तुके दो नाम भले ही हो सकते हे, किन्तु उन्हें 
दो भिन्न वस्तु नही साबित किया जा सकता । 

(३) इंश्वर--अक्षपादने ईश्वरको अपने ११ प्रमेयोगे नहीं गिना है, 
और न उन्होने कही साफ कहा है कि ईहवरको भी वह ग्रात्माके भ्रत्तगंत मानते 
है। ऊपर जो मनको ग्रात्माका साधन कहा है, उससे भी यही सा/ठेत होता 
है, कि भ्रात्मासे उनका मतलब जीवसे है । अ्रपने सारे दर्शनमे अ्रक्षपादका 
ईह्वरपर कोई जोर नहीं है, और न ईइवर वाले प्रकरणकों हटा देनेसे 
उनके दर्शनमे कोई कमी रह जाती है, ऐसी अवस्थामे न्याय-सूत्रोमे यदि 
क्षेपक हुए हे, तो हम इन तीन सूत्रों को ले सकते हे, जिनमे ईश्वरकी सत्ता 
सिद्ध की गई है ।--डाक्टर सतीशचन्द्र विद्याभूणने जहाँ न्यायसूत्रके वहुतसे 
भागको पीछेका क्षेपक मान लिया हैं, फिर इन तीन सूत्रोका क्षेपक होना 
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बहुत ज्यादा नही है। इन सूत्रोमे भी, हम देखते हे, भ्रक्षपाद ईईवरकों दुनियाका 
कर्ता-हर्ता चही बना सकते है। कर्म-फलके भोगमे ईहवर कारण है, उसके न 
होनेपर पुरुषके गुभ-अशुभ कर्मोका फल न होता। यह सही है कि प्रुपका 
कम न होनेपर भी फल नहीं होता, किन्तु कर्म यदि फलका कर्ता 
ईव्वर उस फलका कारयिता (>-करानेवाला) हैं। 


४-अक्षपादके घामिक विचार 


आत्मा और ईश्वरके वारेमे न्यायसूत्रके विचारको हम कह श्राये 
है। शब्द-प्रमाणके प्रकरणमे यह भी वतला चुके है, कि अक्षपादका वेदकी 
प्रामाणिकता ही नहीं उसके विधि-विधान--कर्मकाइ--पर बहुत 
जोर था, यद्यपि कणादकी भाँति इन्होंने धर्म-जिज्ञासापर ज्यादा जोर न 


रे 


दे तत्व-जिज्नासाकों अपना लक्ष्य बनाया। 


(१) परलोक और पुनजन्म 


एक गरीरकों छोडकर दृसरे शरीरमे आत्मा जाता #, उसका अक्ष- 
पादने समर्थन किया है।' मरनेके वाद आत्मा लोकान्तरमे जाता हैं, 
इसके लिए आत्माका नित्य होना ही काफी हेतु टै। परलोकमे ही नहीं इस 
लोकमे भी पृनर्जन्म होता है, इसे सिद्ध करनेके लिए श्रक्षपादने निम्न 
युक्तियाँ दी है --- (१) पैदा होते ही बच्चेकों हु, भय, बोक होते देखा 
जाता है, यह पहिले (जन्म )के अ्रभ्यासके कारण ही होता है । यह वात 
पद्मके खिलने और संकचित होनेकी तरह स्वभाविक नहीं है, क्योहि 
पाँचों महाभतोके बने पद्म आ्रादिकी वैसी अवस्था सर्दी, गर्मी, वर्षा आादिक 
कारण होती है । (२) पैदा होते ही वच्चेकों स्तन-ानकी श्रभिलापा 


5 


होती है, यह भी प्व॑जन्मके श्राह्मरके अ्रभ्याससे हो होती है । 
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(२) कम-फल 

कायिक, वाचिक, मानसिक कमसे उनका फल उत्पन्न होता है ।' 
अच्छे बुरे कर्मोका फल तुरन्त नहीं कालान्तरमे होता हैँ । चूँकि कर्म 
तब तक नष्ट हो गया रहता है, इसलिए उससे फल केसे मिलेगा -- 
ऐसी शकाकी गूजाइश नहीं, जब कि हम गेहके पौधेके नष्ट हो जाने- 
पर भी उसके बीजसे अगले साल नये वृक्षको उगते देखते हे, उसी तरह 
किये कमसि धर्म-अधर्म उत्पन्न होते हे, जिनसे आगे फल मिलता है। यह 
धर्म-अ्रधर्म उसी आत्मामे रहते है, जिसने किसी शरीरमे उस कामको 
किया है।' 

पहिलेके कर्मसे पैदा हुआ फल शरीरकी उत्पत्तिका हेतु है ।' महा- 
भूतोसे जेसे ककड-पत्थर अ्रादि पैदा होते है, वेसे ही शरीर भी, यह कहना 
मान्य नही है, क्योकि इसके बारेमे कुछ विचारकोका मत हे, कि सारी 
दुनिया भले-बुरे कर्मोके कारण बनी है। माता-पिताका रज-वीय तथा 
ग्राहदर भी शरीर-उत्पत्तिका कारण नही है, क्योकि इनके होनेपर भी 
नियमसे शरीर (--वच्चे)को उत्पन्न होते नहीं देखा जाता। भला-बुरा 
कर्म गरीरकी उत्पत्तिका निमित्त (--कारण) है, उसी तरह वह किसी 
शरीरके साथ किसी खास आत्माके सयोगका भी निमित्त है। 


(३) मुक्ति या अपवर्ग 


यज्ञ आदि कर्मकाडका फल स्वर्ग होता हे, यह वेद, ब्राह्मण तथा श्रोत- 
सूत्र आदिका मन्तव्य था। उपनिषद्‌ने स्वर्गके भी ऊपर मुक्ति या अ्रप- 
वर्गकों माना। जैमिनिने अपने मीमासा-दर्शनमे उपनिपद्की इस नई 
विचारधाराकों छोड, फिर पुराने वेद-ब्राह्मणकी ओर लौटनेका नारा 
बुलन्द किया, किन्तु अक्षपाद उपनिषद्से पीछे लौटनेकी सम्मति नहीं देते, 


* ज्याय० ११४२० *१ वही ४१४४-४७, ५२ 
* वहीं ३२६१-६६ * बही ३२६७ 
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भारत और यूनानी राजाग्रोके शासित प्रदेशोसे घनिष्ट सबंध स्थापित करनेकी 
ब्रात आ्राती है । और मौय॑ साम्राज्यकी समाप्तिके वाद उसके पश्चिमी 
भागका तो शासन ही हिन्दूकृशपारवाले यूनानियों (मीनान्दर )के हाथम 
चला गया। ईसापूर्व दूसरी शताव्दीसे यूनानी और भारतीय मूतिकलाके 
मिश्रणसे गधारकला उत्पन्न होती है, श्रौर ईसाकी तीसरी सदी तक अट्ट 
चली आ्ञाती है । कलाके क्षेत्रमे दोनो जातियोके दानादानका यह एक 
ग्रच्छा नमूना है, और साथ ही यह यह भी बतलाता है कि भारतीय दूसरे 
देशोसे किसी वातकों सीखनेमे पिछडे नहीं थे। पिछली सद्दियोमे कुछ 
उलटी मनोवृत्ति ज्यादा बढ़ने लगी थी जरूर, और इसीलिए वराह- 
मिहिरको' इस मनोवत्तिके विरुद्ध कलम उठानेकी जरूरत पडी | कला 
ही नहीं, आाजका हिन्दू ज्योतिष भी यूनानियोका बहुत ऋणी है । यह 
हो नही सकता था, कि भारतीय दाशेनिक यूनानके उन्नत दशनसे प्रभा- 
वित न होते । यूनानी प्रभावके कछ उदाहरण हम वेशेषिकके प्रकरणम 
दे आए हे । ग्रक्षपादने स्तोइकोकी तकके वारेमे 'श्रक्रकी रक्षाके लिए 
(कॉटोकी ) वाड”की उपमाकों एक तरह शब्दण ले लिया, इसे हमने अभी 
देखा | महामहोपाध्याय सतीशचन्द्र विद्याभूपणने अपने लेख “ग्ररस्तके 
तरक॑-सवधी सिद्धान्तोका सिकन्दरिया (मिश्र)से भारतमे श्राना'में दिख- 
लाया हैं, कि १७५ ई० प्‌०से ६०० ई० तक किस तरह शअरस्तृर्क तकन 

भारतीय न्यायको प्रभावित किया। सिकन्दरियाके प्रसिद्ध पुस्तकालयक 
पुस्तकाध्यक्ष कलिमक्मुने २८५-२४७ ई० पू०में अरस्तूके ग्रथोकी प्रतिया 
पुस्तकालयमे जमा की । दूसरी सदीमे स्थालकोट (>>सागल) यूनानी राजा 
मिनान्दरकी राजधानी थी, श्रोर मिनान्दर स्वय तर्क श्र वादका पहित 
था यह हम वतला आए है । उस समय भारतके यूनानियोमे अरस्त्क ताक 


' बहत्सहिता २१४ “म्लेच्छा हि यवनास्तेषसम्यक्‌ शास्त्रमिद 
स्थितम। ऋषिबत ते5पि पृज्यन्ते कि पुनहँवविद्‌ हविज ॥ 
पाताशा 4.080, 2]7०0व5 # , 0 $7-735 
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प्रचार होना बिलकुल स्वाभाविक बात है। यूनानी स्वय बौद्ध-धर्मसे 

प्रभावित हुए थे, इसलिए उनके तकंसे यदि नागसेन, अश्वघोष, 

नागार्जुन, वसुबंधु, दिड़नाग, प्रभावित हुए हो तो कोई श्राइचयें नही । 

अक्षपादने भी उससे बहुत कुछ लिया है, यहाँ इसके चद उदाहरण हम देने 
है 


जा रहे है ।-- 
(१) अवयबी 


अवयव (+-अज) मिलकर भ्रवयवी (>-पूर्ण)को बनाते हे, भ्र्थात्‌ 
अवयवी अ्वयवोका योग है । यूनानी दाशंनिक अ्वयवी को एक स्वतत्र 
वस्तु मानते थे। अक्षपादने भी उनके इस विचारको माता है। प्रमाणसे 
हम सापेक्ष नही परमार्थ ज्ञान पा सकते हे, यह अक्षपादका सिद्धान्त है । 
प्रत्यक्ष प्रमाणसे प्राप्त ज्ञाकों भी वह इसी भअ्र्थमे लेते है। किन्तु प्रत्यक्ष 
जिस इन्द्रिय और विषयके सयोगसे होता है, वह सयोग विषयके सारे अव- 
यव (वृक्षके भीतरी-बाहरी छोटेसे छोटे सभी श्रशो--परमाणुश्रो ) के साथ 
नही होता, इसलिए जो प्रत्यक्ष ज्ञान होगा वह सारे विषय (>-वक्ष )का 
नही हो सकता। ऐसी अवस्थामे यह नही कहा जा सकता, कि हमने सारे 
वृक्षका प्रत्यक्ष ज्ञान कर लिया, हम तो सिर्फ इतना ही कह सकते है, कि 
वृक्षेके एक बहुत थोडेसे बाहरी भागका हमे प्रत्यक्ष ज्ञान हुआ हैं । 
लेकित अक्षपाद इसकों माननेके लिए तैयार नहीं हैे। उनका कहना 
है,--(वृक्षके) एक देशका ज्ञान नही (सारे वृक्षका ज्ञान होना है), 
क्योंकि अवयवीके अ्रस्तित्व होनेसे (हम अखड वृक्षको देख लेते 
हैं) |” “अ्रवयवी (सिद्ध नहीं) साध्य हे, इसलिए उस (की सत्ता) में 
सन्देह है ।”” इस उचित सन्देहकों दूर करनेके लिए श्रक्षपादने कहा--' 


* ७१०0] * न्याय० २१३२ * बही २॥१३३ 
* बही २१३४-३६ 
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सभी (पदार्थों )का ग्रहण (--ज्ञान) नही होगा, यदि हम (अ्रवयवोसे) 
अवयवी (की अलग सत्ताको) न माने। थासने तथा खीचमेसे भी 
सिद्ध होता हैं (कि अवयवसे अ्वयवी अ्रलग है, क्योकि थामते था खीचते 
वक्‍त हम वस्तुके एक भ्रवयवसे ही सबंध जोडते है, कितु थामते या खीचते 
हैं सारी वस्तुको ) । (यह नहीं कहा जा सकता कि) जैसे सेना या वन 
(अलग अलग अवयवो--सिपाहियो तथा वृक्षो--का समुदाय मात्र होने- 
पर भी उन) का ज्ञान होता है, (वैसे ही यहाँ भी परमाणु-समूह वृक्षका प्रत्यक्ष 
होता है ), क्योकि परमाणु अतीन्द्रिय (अत्यन्त सूक्ष्म) होनेसे इच्द्रियके 
विषय नहीं हे ।” 

भ्रवयवीकों सिद्ध करते हुए दूसरी जगह' भी श्रक्षपादने लिखा हैं-- 

पू्वेपक्ष--“ (सन्देह हो सकता है कि अवयवीमे भ्रवयव) नही सर्वत्र 
है न एक देशमे भ्रा सकतेहे, इसलिए भ्रवयवोका अवयवीमे अभाव (मानना 
पडेगा) । अ्वयवोमे त झा सकनेसे भी भ्रवयवीका भ्रभाव (सिद्ध होता है) 
अवयवोसे पृथक्‌ भ्रवंयवी हो नही सकता, और नहीं भ्रवयव ही भ्रवयवी 


है । 

उत्तर--एक (अखड अ्रवयवी वस्तु)में (एक देश और सर्वत्रका) भेद 
नही होता, इसलिए भेद शब्दका प्रयोग नहीं किया जा सकता, अतएवं 
(अवयवीमे सत्र या एक देशका जो) प्रइन (उठाया गया है, वह) ही 
नही सकता। दूसरे अवयवमे (अवयवीके) न भ्रा सकनेपर भी (एक 
देशमे) न; होनेसे (वह अवयवीके न होनेका) हेतु नही है ।” 

पू्वपक्ष--“ (एक एक अवयवके देखनेपर भी समूहमे किसी वस्तुको 
देखा जा सकता ॥ै)। जैसे कि तिमिरान्ध (आ्रादमी एक एक केश नही 
देखता, किन्तु केश-समूहकों देखता है, उसी तरह प्रवयव-समूहम ) उस 
वस्तुकी उपलब्धि (>-प्राप्ति) हो सकती हे (फिर अवयव-समूहस ग्रलग 
अवयवीके भाननेकी क्या भ्रवश्यकता ? )” 


* न्याय० ४॥२॥७-१७ 
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उत्तर--- विषयके ग्रहणमे (किसी श्रॉख झ्रादि ) इन्द्रियका तेज मद्धिम 
होनेसे अ्रपने विषयको बिना छोडे वेस। (तेजमद देखना) होता है, (उस 
अपने ) विषयसे बाहर (इन्द्रियकी) प्रवृत्ति नही होती । (केश और केश- 
समूह एक तरहके विषय होनेसे वहाँ प्रॉलकी तेजी या मद्धिमपन 
(5आवरण) का प्रभाव देखा जा सकता हे, किन्तु परमाणु कभी श्रॉखका 
विषय ही नही है, इसलिए वहाँ तेजी मदीका सवाल नहीं हो सकता । 
ग्रतएव अ्रवयवीकी भ्रलग ही सत्ता माननी पड़ेगी) । 


(परमाणुवाद--) 


पूवपक्ष-- भ्रवयवोमे भ्रवयवीका होना तभी तक रहेगा, जब तक 
कि प्रलय नही हो जाता ।” 

उत्तर-- प्रलय (तक) नही, क्योकि परमाणुकी सत्ता (अन्तिम 
इकाईकी भाँति उस वक्‍त भी रहती हे)। (भ्वयव और ग्रवयवीका 
विभाग) त्रुटि (+--परमाणुसे बनी दूसरी इकाई) तक है ।” परमाणुमे 
भ्रवयव नही होता, अवयव तो तब शुरू होता है, जब अनेक परमाणु 
मिलते है, और अवयव बननेके बाद अवयवी भी श्रान उपस्थित होता, 
इसी न्रुटिसे अवयवीका आरम्भ होता हे । 

यहाँ हमने देखा परमार्थ-ज्ञानके फेरमे पडकर अ्रक्षपादकों अ्वयवोके 
भीतर अ्रवयवोसे परे एक पृथक पदार्थ सिद्ध करनेकी कोशिश करनी पडी, 
यदि सापेक्ष-ज्ञानसे वह सतुप्ट होते---और वह प्र्थक्रिया (>व्यवहार)के 
लिए पर्याप्त भी ह--तो ऐसी क्लिष्ट कल्पनाकी जरूरत नही पडती । 


(२) काल 


ग्रक्षपादने कालकों एक स्वृतत्र पदार्थ सिद्ध करनेकी चेप्टा नही की, 
किन्तु, उनके अनुयायी विश्येषकर उद्योतकर (५०० ई०)ने' कालकों एक 


' “स्यायवात्तिक” २।१।३८ (चौखम्दासिरीज्ञ, पृष्ठ २५३) 
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स्वतत्र सत्ता सिद्ध करना चाहा हैं। उनकी युक्तियाँ है--(१) कालके 
ते होनेका कोई प्रमाण नहीं, (२) पहिले और पीछेका जो ख्याल है, वह 
किसी वस्तुके आधारसे ही हो सकता है, और १ह काल है। काल एक है, 
उसमे पहिले, पीछे, या भूत, वत्तेमान, भविष्यव। भेद पाया जाता है, वह 
सापेक्ष है, जैसे कि एक ही पुरुष अनेक व्यक्तियोकी अपेक्षासे पिता, पृत्र 
और अ्राता कहला सकता है। वत्तम।न (काल)को श्रक्षपादने पॉँच 
सृत्रोंमे सिद्ध क्या है । 

पू्वपक्षीका आक्षेप है--(ठेपसे) गिरते (फल)का (वही) काल 
साबित होता है, जिसमे कि वह गिर चुका या गिरनेवाला है, (बीचका) 
वत्तमात काल (वहाँ) नहीं मिलता ।” 

उत्तर वत्तेमानके अभावमे (भूत और भविष्य) दोनोका भी 
अभाव होगा, क्योकि वत्तेमानकी अपेक्षासे ही पहिलेको भूत और पिछलेको 
भविष्य कहा जाता है। वत्तंमानके न मातनेपर किसी (वस्तु)का ग्रहण 
नही होगा, क्योकि (वत्तमानके अभावमे) प्रत्यक्ष ही सभव नहीं। 


(३ ) साधन वाक्यके पाँच-अवयव 


अनुमान प्रमाण (विशेषकर दूसरेकों समझानेके लिए उपयुक्त अनुमान ) 
द्वारा जितने वाक्योसे किसी तथ्य तक पहुँचा जाता है. उसके पाँच 
भ्रवयव (+-अश ) होते है, उनको श्रवयव या पच-अवयव कहते है । डाक्टर 
विद्याभषणने' इसे सविस्तारसे सिद्ध किया है, कि यह विचार ही नहीं 
बल्कि स्वयं अ्वयव शब्द भी अरस्तके ग्रेंगेनेन का अनुवाद मात्र हूँ । 
अरस्तूने पॉचके भ्रतिरिक्त दो, तीन श्रवयव भी अपने तर्कमे इस्तेमाल 


* ल्याय० २१३६-४३ 
१ [तदाआ 70870, 0[27०70005 8, 907 $००-5 
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किए हे, जैसा कि भारतमे भी वसुबधु, दिड़नाग और धर्मकीतिने किया है । 
ये पॉच अ्वयव हे--पतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय, निगमन, इनके 
उदाहरण हे-- 

१ प्रतिज्ञा--यह पहाड अ्रागवाला हें, 

२ हेतु--धुआँ दिखाई देनेसे, 

३ उदाहरण--जैसे कि रसोईघर, 

४ उपनय--वैसा ही धुझ्लॉवाला यह पहाड़ है; 

५. निगमन--इसलिए यह पहाड भी भ्रागवाला है। 


६-बो होंका खंडन 


अक्षपादके दर्शनका मुख्य प्रयोजन ही था, युक्ति प्रमाणसे अपने पक्षका 
मडन श्रौर विरोधी विचारोका खड़न। उनके अपने सिद्धान्तोके वारेमे 
हम कह आए है। दूसरे दर्शनोमे सबसे ज्यादा जिसके खिलाफ उन्हें 
लिखना पडा, वह था बौद्ध-द्शन। यूनानी दर्णनमे जैसे हेराक्लितुके 
“सर्व भ्रनित्य/ (--सभी अनित्त्य है )-वादके विरुद्ध एलियातिक दाशनिक 
“ग्रनित्त्यता से ही बिलकुल इन्कार करते थे। अरस्तूने इन दोनो वाद- 
प्रतिवादोका सवाद करते हुये कहा--विश्व नित्य हे, किन्तु दृश्य जगत 
जरूर परिवत्तनशील है । अ्रक्षपादके सामने भी साख्यका “सर्व नित्यवाद' 
प्रौर बौद्धोका सर्वे अनित्यवाद” मौजूद था। यद्यपि प्रसस्तृकी भाँति 
प्रक्षपाठ विव्वको मौलिक तौरसे नित्य ही साबित करना चाहते थे, और 
इस प्रकार वौद्ध-दशनसे बिलकुल उलटा मत रखते थे, तो भी उन्होने पच 
बन कर अरस्तृके फैसलेको दृहराया। वौद्ध इस 'पक्षपातहीन” पचके फंसले: 
को नहीं भात सके, और इसका परिणाम हम देखते हे नांगार्जनके आ्रागे 
बराबर दोनो शोरसे मल्लयुद्ध-- 


* ्यायसूत्र ११३२-३६ 
४१ 


६४२ दर्शन-दिग्द्शन ॥ अध्याय १७ 
(बोद्ध) (ब्राह्मण) 
नागार्जुन (१७५ ई०) 
मल मल न ([ २५० ई० ) 
वेसुवधु (४०० ई०) | वाल्यायन (४०० ई०) 
दिनाग (४२५ ई०) ॥ 





उद्योतकर (५०० ई० ) 
धर्मकीत्ति (६०० ई०) ॥ 





| वाचस्पतिमिश्र (5४१६० ) 
ज्ञानश्री 

५ उदयन (६८४ ई०) 
रत्तकीत्ति (१००० ई०) 


| 
बर्धभान (१२५० ई० ) 

बौद्ध भ्रनात्मवादी, भ्रवीशवरवादी तथा दो प्रमाण (प्रत्यक्ष, अ्नुमान)- 
वादी है, साथही वह प्रमाणकों भी परमार्थ नही सापेक्ष तौरपर मानते 
है। अ्क्षपादके सिद्धान्त उनके विरुद्ध है यह हम बतला आए है। यहाँ 
बौड़ोके दूसरे सिद्धान्तोको अ्रक्षपादने किस तरह खडन किया है, इसके 
बारेमे लिखेंगे। 

(१) क्षणिकवाद-खंडन'-...सब कुछ क्षणिक है' यह पिद्धान्त 
पक्का (--एकान्त ) नही है, क्योकि कितनी ही चीजे क्षणिक (--क्षण क्षण 
परिवत्तेनशील ) देखी जाती है, मौर कितनी ही नही, जैसे कि शरीरमे नया 
नया परिवतेन होता है, स्फटिक (--विल्लौर) मे वैसा नही देखा जाता । 
परिवत्तेन भी (बौद्धोंके सिद्धान्तके श्रनुसार)विना कारण (>-हेतु)के नही 





दुर्वेक मिश्र (११०० ई०) 


* ज्याय० ३३२।१०-१७ का भाव 
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होता बल्कि कारणके रहते होता है, जेसे कि कारणरूप दूध मौजूद रहनेपर 
ही दही उत्पन्न होता है । 

(२) अभाव अहेतुक नहीं--बौद्ध-दर्शनका कार्य-कारणके सवधमे 
ग्रपना खास सिद्धान्त है, जिसे प्रतौत्य-समुत्पाद' (--विच्छिन्न प्रवाह) कहते 
है, भर्थात्‌ कार्य भ्ौर कारणके भीतर कोई वस्तु या वस्तुसार नही हे, 
जो कि कारण (दूध) की अवस्थामे भी हो कार्य (--दधि ) की अवस्थामे भी | 
प्रतीत्य-समृत्पादके अनुसार पहिले एक वस्तु (“दूध )होकर आमूल नष्ट 
हो गई (इसे 'कारण” कह लीजिए), फिर दूसरी वस्तु (दही) जो 
१हिले बिलक्‌ल न थी, स्वंथा नई पैदा हुई, इसे 'कार्य” कह लीजिए। इस 
प्रकार कार्य अपने प्रादुर्भावसे पहिले बिलकूल अभाव रूप था। प्रक्षपादने 
इसे 'अ्रभावसे भाव-उत्पत्ति” कह कर खडित किया, यद्यपि यहॉपर ख्याल 
रखना चाहिए कि बौद्ध-दशन अत्यन्त विनाश और सर्वेथा नये उत्पादको 
मानते भी विन्ाश-उत्पत्ति-विनाश-उत्पत्ति -इस प्रवाह (--सन्तान) 
को स्वीकार करता है । 

“ग्रभावसे भावकी उत्पत्ति होती है, क्योकि बिना (बीजके) नष्ट हुए 
(भ्रक्‌ रका) प्रादुर्भाव नही होता ”---इन शब्दीमे बौद्ध विचारकों रखते 
अक्षपादने इसका खडन इस प्रकार किया है-- 

नष्ट और प्रादुर्भाव (मेसे एक) भ्रभाव श्रौर (दूसरा) भावरूप 
होनेसे दो परस्पर-विरोधी बाते हे, जो कि एक ही वस्तु (--बीज )के लिए 
नही इस्तेमाल की जा सकती । जो बीज वस्तुत नप्ट हो गया हूँ, उससे 
अक्र नही उत्पन्न होता, इसलिए ग्रभावसे भावकी उत्पत्ति कहना गलत 
है। पहिले बीजका विनाश होता है, पीछे अ्रक्र उत्पन्न होता है, यह जो 
क्रम देखा जाता है, वह वतलाता है, कि अ्रभावसे भावकी उत्पत्ति नहीं 
होती, यदि वैसा होता तो बीज-अंकुर क्रकी जरूरत ही क्या थी ? 

प्रवाह स्वीकार करनेसे वौद्ध क्रमको भी स्वीकार करते है, इसलिए 


देखें पृष्ठ ५१९. वही डाश१४.. वहीं ४११५-१८ 
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अक्षपादका भ्राक्षेप ठीक नही है, यह साफ हैं। 

(३ ) शूल्यवाद(--नागाजुन-मत)का खंडन--नागार्जुनने क्षणिक- 
बाद और प्रतीत्य-समुत्पादके आधारपर अपने सापेक्षतावाद या शून्यवाद- 
का विकास किया, यह हम बतला चुके हे । विच्छिन्न-प्रवाह रूपमे वस्तुओ- 
के निरन्तर विनाश और उत्पत्ति होनेसे प्रत्येक वस्तुकी स्थितिकों सापेक्ष 
तौरपर ही कह सकते हे । सर्दीकी सत्ता हमे गर्मीकी अ्पेक्षासे मालूम होती, 
गर्मीकी सर्दीकी अपेक्षासे । इस तरह सत्ता सापेक्ष ही सिद्ध होती है । सापेक्ष 
सत्तासे (वस्तुका) सर्वथा अभाव सिद्ध करना मर्यादाकों पार करना है, तो 
भी हम जानते है कि तागार्जुतका सापेक्षतावाद अन्तमे वहाँ तक जरूर पहुँचा, 
और इसीलिए शून्यवादका अर्थ जहाँ क्षणिक जगत्‌ और उसका प्रत्येक अ्रश 
किसी भी स्थिर तत्वसे सर्वथा शून्य है--होता चाहिए था, वहाँ क्षणिकत्वसे 
भी उसका अर्थ श्य--सर्वथा शूल्य--माव लिया गया। भावों” 
(>-सद्भूत्‌ पदार्थों ) में एकका दूसरेमे श्रभाव (->घडेमे कपडेका अभाव, 
कपडेमे घडेका अभाव) देखा जाता है, इसलिए सारे (पदार्थ) श्रभाव 

(>-शुन्य) ही है “इस तरह बून्यवादके पक्षकों रखते हुए अक्षपादन 
उसके विरुद्ध अपने मतकों स्थापित किया --सब अभाव हूँ यह वात 
गलत है, क्योकि भाव (5-सदूभूत पदार्थ) अपने भाव (<॑सत्ता)से 
विद्यमान देखे जाते हे। एक ओर सब वस्तुओके श्रभावकी घोषणा भी 
करना और दूसरी ओर उसी प्रभावकों सिद्ध करनेके लिए उन्ही अ्रभावभूत 

वस्तुओमेसे कूछकों सापेक्षताके लिए लेना क्या यह परस्पर-विरोबी 
नही हैं ” 

(9) विज्ञानवाद-खंडन--यद्यपि वौद्ध (क्षणिक-) विज्ञानवार्दक 
महाद्‌ आचार्य भ्रमण २५० ई०के श्रासपास हुए, किन्तु विज्ञानवादका 
मूल (>न्भ्रविकसित) रूप उनसे पहिलेके वंपुल्य-सूत्रोमे पाया जाता 7, 


'ज्याय० ४१३७. वही ४१३८-४० (भावार्थ) । 
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यह हम ग्तला आए है, ' इसलिए विज्ञानवादके सडनसे ग्रक्षपादकों अ्रसगसे 
पीछे खीचनेकी जरूरत नही | 

“बुद्धिसे विवेचन करनेपर वास्तविकता (>न्याथात्म्य ) का ज्ञान होता 
है, जैसे (मूल) सूतोको (एक एक करके) खीचनेपर कपडेकी सत्ताका 
पता नही रहता, वैसे ही (बाहरी जगत्‌का भी परमाणु और उससे आगे भी 
विश्लेषण करनेपर ) उसका पता नहीं मिलता ।--इस तरह विज्ञान- 
वादी पक्षकों रखकर भ्रक्षपादने उसका खडन किया है--एक ओर वृद्धिसे 
बाहरी वस्तुओके विवेचन करनेकी बात करना दूसरी ओर उनके भ्रस्तित्वसे 
इन्कार करना यह परस्परविरोधी बाते है। कार्य (+-कपडा) कारण 
(<-सूत) के आश्रित होता है, इसलिए कार्यके कारणसे पृथक न मिलनेमे 
कोई हज नही है। प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे हमे बाहरी वस्तुओका पता 
लगता है। स्वप्नकी वस्तुओ, जादूगरकी माया, गधवेनगर, मृगतृष्णाकी 
भाँति प्रमाण, प्रमेयकी कल्पना करनेके लिए कोई हेतु नहीं है, इसलिए 
वाह्य जगत स्वप्न भ्रादिकी भाँति है, यह सिद्ध नहीं होता । स्वप्नकी 
वस्तुओका ख्याल भी उसी तरह वास्तविक वाह्य दुनिया पर निर्भर हे, 
जैसे कि स्मृति या सकल्प, यदि बाहरी दुनिया न हो, तो जैसे स्मृति और 
सकलप नही होगा, बसे ही स्वप्न भी नहीं होगा । हाँ, वाह्य जगत॒का 
मिथ्या-ज्ञान भी होता है, किन्तु वह तत्त्व (>न्यथार्थ)-जानसे वेसे ही 
नप्ट हो जाता है, जेसे जागनेपर स्वप्नकी वस्तुओका रुयाल । इस तरह 
बाहरी वस्तुओकी सत्तासे इन्कार नहीं किया जा सकता। 


[मिस ६] 
$ २-योगवादी पतंजलि ( ४०० ई० ) 
जहाँ तक योगमे वर्णित प्राणायाम, समाधि, योगिक क्रियाओका सवध 
है, इनका पता हमे सति-पट्टान' जैसे प्राचीनतम बौद्ध सुत्तो तथा कठ, 


! देखो पृष्ठ १९०. न्याय० ४२२६-३४ (का भावार्थ) । 
* दीघनिकाय २।६ 
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इ्वेताइवतर जैसी पुरानी उपनिषदों तकमे लगता है । बुद्धके वक्‍त तक 
योगिक क्रियाये काफी विकसित ही नही हो चुकी थी, बल्कि मौलिक बातोमे 
योग उस वक्‍त जहाँ तक बढ चुका था, उससे ज्याद्य फिर विकसित नही हो 
सका--हाँ, जहाँ तक सिद्धि, महातमकों बढ़ा चढाकर कहनेकी बात है, 
उसमे तरक्की ज़रूर हुईं। इस प्रकार योगको, ईसा-पूर्व चौथी सदीमे 
हम बहुत विकसित रूपमे पाते है । योगका आरभ कब हुआ--इसका उत्तर 
देना आसान नही है। यद्यपि पाणिनि (ईसा-पूर्व चौथी सदी ) ने यृज धातुको 
समाधिके अथंमे लिया है, किन्तु वह इस श्रथंमे हमें बहुत दूर तक 
नही ले जाता | खुद बौद्ध सुत्तोमे योग शब्द अ्रपरिचितसा है और उसकी 
जगह वहाँ समाधि 'समापत्ति”, स्मृतिप्रस्थान (>->सतिपट्टान) आदि 
शब्दोका ज्यादा प्रयोग है। प्राचीन हिन्दी-युरोपीय भाषामे युज्‌ धातुका 
अर्थ जोडना ही मिलता हे योग नहीं । चाहे दूसरे नामसे देवताकी 
प्राप्तिकी ऐसी क्रिया--जिसमें सामग्री नही मनका सबंध हो--ही से 
योगका आरभ हुआ होगा । दूसरे देशोमे भी योग-क्रियाओका प्रचार हुम्ना । 
नव्य-अ्रफलातूनी दर्शनके साथ योग भी पश्चिममे फैला, भर वह पीछे 
ईसाई साधको और मुसलमान सूफियोमे प्रचलित हुआ था, किन्तु योगका 
उद्गम स्थान भारत ही मालूम होता है । 

पतंजलि (२५० ई० )--पहिलेसे प्रचलित योग-क्रियाझ्रोको पतजलिते 
अपने १६४ सृत्रोमे सगृहीत किया | पतजलिके कालके बारेमे हम इतना 
कह सकते है, कि उन्होने वेदान्त-सूत्रोसे पहिले अपने सूत्र लिखे थे, क्योकि 
वादरायणने “एतेन योग प्रत्युक्त “मे उसका जिक्र किया है । वादरायणका 
समय' हमने ३०० ई० माना है। डाक्टर दासगुप्त ने व्याकरण महाभाष्य- 


' जर्मन भाषामें 0८), श्रंग्रेजीमे ४0]:०, लातिनमें |प६&०॥), 
संस्कृतमें युग--जुआ, युग्य--जुयेका वेल। .. वेदान्तसूत्र २४१ 
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कार पतजलि (१५० ई० पूृ०) और योग-सूत्रकार पतजलिको एक करके 
उनका ध्षमय ईसा-पूर्व दूसरी सदी मानता है। में समभता हूँ, किसी भी 
हमारे सूत्रबद्ध दशनकों नागार्जुनसे पहिले ले जाना मुश्किल है । चाहे 
योगसूत्रमे तागार्जुनके शून्यवादका खंडन नही भी हो, किन्तु उसके भ्रन्तिम 
(चतुर्थ) पादमे विज्ञानवादका खड़न आया है, जिसे डाक्टर दात्तग॒प्तने 
क्षेपक मानकर छोट्टी ले ली है, लेकिन वसा माननेके लिए उन्होने जो प्रमाण 
दिए है, वे बिलकुल श्रपर्याप्त हे । हाँ, उनके इस मतसे में सहमत हूँ, कि 
पतजलिने जिस विज्ञानवादका खडन किया है, वह भ्रसंगसे पहिले भी 
मौजूद थश । 

दूसरे द्शेन-सूत्रकारोकी भाँति पतजलिकी जीवनीके वारमे भी हम 
अन्धकारमे हे । 


१-योगसूत्रोंका संक्षेप 


योग-दर्शन छम्मो दशनोमे सबसे छोटा है, इसके सारे सूत्रोकी सख्या 
सिर्फ १९४ है, इसीलिए इसे अ्रध्यायोमे न बॉटकर चार पादोमे बॉटा 
गया है, जिनके सूत्रोकी सख्या निम्न प्रकार है-- 
पाद नाम सूत्र-सख्या 
१ समाधिपाद ५१ 
२ साधनपाद ५४५ 
३ विभूतिपाद' ५४ 
४ कंवल्यपाद ३४ न्‍ 
पादोके नाम, मालूम होता है, पीछेसे दिये गये हे । कुल १६४ सूत्रोमे 
से चौथाई (४६) योगसे मिलनेवाली श्रद्भुत शक्तियोकी महिमा गानेके 
लिए है। इन सिद्धियो (--विभूतियो) मे सारे प्राणियोकी भाषाका ज्ञान 
“भ्रन्तर्द्धान'', “भुवन (--विदव)-ज्ञान”', क्षुधा-प्यासकी निवृत्ति” “दूसरे- 


' योगसूत्र १७ वही ३२१ वही ३२६ वहीं ३॥३० 
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स्‍॥१ ॥/॥॥ 


के शरीरमे घुसना, “आाकाशगमन,” सर्वज्ञता” “दइष्ट देवतासे 
मिलन” जैसी बाते है। सूर्यमे सयम करके, न जाने, कितने योगियोने 
“भुवन (++विव्व ) ज्ञान प्राप्त किया होगा, किन्तु हमारा पुराना भुवन-ज्ञान 
कितना नगण्यसा है, यह हमसे छिपा नहीं है--जहाँ दूसरे देशोने श्रपने 
पचागोको आधुनिक उन्नत ज्योति््-शास्त्रके अनुसार सुधार लिया है, वहाँ 


5 (६, 


अपने “भवन-जान' के भरोसे हम भ्रभी तालमीके पचागकों ही लिए वैठे हे। 


9२  ह॥॥. ॥३. ॥॥ 


२-दार्श निक विचार 


सिद्धियोकी बात छोड देनेपर योग-सूत्रमे प्रतिपादित विंपयोको 
मोटे तौरसे दो भागोमे बाँठा जा सकता है--दार्शनिक विचार और योग- 
साधना-सबधी विचार। दाशनिक विचारोके (१) चित्त-चेतन, (२) 
बाह्य (+-दृश्य) जगत और (३) तत्त्वज्ञान इन तीन भागोमे बॉटा जा 
सकता है, तो भी यह स्मरण रखना चाहिए कि योगसूत्रका प्रतिपादय 
विषय दर्शन नही योगिक साधनाये है, इसलिए उसने जो दाशेनिक विचार 
प्रकट किये हे, वह सिर्फ प्रसगवश ही किये है । 
(१) जीव (+द्रष्टा) 
द्रष्टा चेतनामात्र (+चिन्मात्र) शुद्ध निविकार होते भी बुद्धिकी 
वत्तियोके द्वारा देखता है (इसलिए वह बुद्धिकी वृत्तियोसे मिश्रित मावूम 
होता है ।) दृश्य (-+जगत्‌)का स्वरूप उसी (्रद्नष्टा)के लिए है। ' 
प्रुष (--चेतन, जीव)की निर्विकारिताकों बतलाते हुए कहा 
“उस (>-भोग्य बुद्धि) का प्रभु पुरुष अपरिणामी (+-निविकार) हैं, इस 


लिए (क्षण क्षण बदलती भी) चित्तकी वृत्तियाँ उसे सदा जात रहती 
यद्यपि इन सत्रोमे चेतनका स्वरूप प्री तौरसे व्यवत नहीं किया गया 


'घोग० ३३८ वही ३।४२ ) वहीं ३४८ 
"्वही शा "वहीं २२० २१. वही ४६८ 


पतंजलि ] भारतीय दर्शन द४8 


हैं, किन्तु इनसे यह मालूम होता है, कि चेतन (--पुरुष) चेतनाका श्राधार 
नही बल्कि चेतना-मात्र तथा निविकार है। उसकी चेतनामे हम जो 
विकार होते देखते हे, उसका समाधान पतजलि बुद्धिकी वृत्तियोसे मिश्रित 
होनेकी बात कह कर देते हे । बुद्धिको साख्यकी भाँति पतजलि भी भोग्य, 
विकारशील (प्रकृति)से बनी मानते है। बुद्धिसे प्रभावित हो पुरुष जो 
विकारी मालूम होता, उसीको हटाकर उसे 'भ्रपने (चेतना मात्र), केवल 
स्वरूपमें स्थापित करना” योगका मुख्य ध्येय है, इसी अवस्थाको कंवल्य 
कहते हे । 
(२) चित्त (मन) 

चित्तसे पतजलिका क्या अभिप्राय है, इसे बतलानेकी उन्होंने कोशिश 
नही की है, उनका ऐसा करनेका कारण यह भी हो सकता है, कि साख्यके 
प्रकृति-पुरुष-सबधी दर्शेनकों भानते हुए उन्होने योग-सबंधी पहलूप: ही 
लिखना चाहा। चित्तकों वह भोकता (--चेतन)की भोग्य वस्तुओमे 
मानते हे-- यद्यपि चित्त (मल, कर्म-विपाकवाली) असर्य वासनाओ्ो- 
से यक्‍त होनेसे (देखनेमे भोक्‍ता जैसा मालूम होता है), तथापि (वह) 
दूसरे (अर्थात्‌ भोक्‍्ता जीव)के लिए है, क्योंकि वह सधातरूपमे होकर 
(भ्रपना काम) करता है, (वैसे ही जेसे कि घर, ईंट, का०, कोठरी, 
द्वार आदिका) सघात बनकर जो अपनेको वसने योग्य बनाता है, वह 
किसी दूसरेके लिए ही ऐसा करता हे ।' 

(३ ) चित्तकी वृत्तियाँ 

पतजलिके अनुसार योग कहते ही हैं चित्तकी वृत्तियोके निरोध- 
को । जब तक चितक्तकी वृत्तियोका निरोध (--विनाञ) नहीं होता, तब 
तक पुरुष (--जीव) अपने शुद्ध रूप (--कैवल्य)मे नहीं स्थित होता, 


' योग० १३ वही ४॥२४ मिलाइये “प्रयोजनवाद' से (ह्वाइटहेड 
पृ० ३६३) * वही १२ 
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चित्तकी वृत्तियाँ जैसी होती है, उसी रूपमे वह स्थित रहता है ।' चित्तके 
बारेमे ज्यादा न कहकर भी चित्तकी वृत्तियोको पतजलिने साफ करके 
बतलाया है, भर यह वृत्तियाँ चूँकि चित्तकी भिन्न-भिन्न अवस्थाये है, 
इसलिए उनसे हमे चित्तका भी परिज्ञान हो सकता है। चित्त-वृत्तियाँ 
पाँच प्रकारकी है, जो कि (राग झ्ादिके कारण) मलिन और निर्मल 
दो भेद और रखती हे। वह पॉच वृत्तियाँ निम्न है--- 

(कं) असाण--पथार्थज्ञानके साधन, प्रत्यक्ष, अनुमान और शब्द इन 
तीन प्रमाणोके रूपमे जब चित्त वृत्ति क्रियाशील होती है, उसे प्रमाण- 
वृत्ति कहते है । ! 

(ख) विपयेय-- (किसी वस्तुका ज्ञान) जो अपनेसे भिन्न रूपमे होता 
है, वही मिथ्या-ज्ञान विपर्यय-वृत्ति है (जैसे रस्सीमे सॉपका ज्ञान) । 

(ग) विकल्प--वस्तुके अभावमे सिर्फ उसके नाम (--शब्द)के 
ज्ञानको लेकर (जो चित्तकी प्रवस्था, कल्पना होती है) वही विकल्प 
(नत्सकल्प-विकल्पकी ) वृत्ति है। 

(ध) निद्रा--(दूसरी किसी तरहकी वृत्तिके) श्रभावको ही लिए 
हुए, जो चित्तकी अवस्था होती है, उसे निद्रावृत्ति कहते है । 

(४) स्मृति--प्रमाण आदि वृत्तियोसे जिन विषयोका अनुभव होता 
है, उनका चित्तसे लुप्त न होना स्पृति-वृत्ति है । 

यहाँ पतजलिने स्वप्नका जिक्र नही किया है, जिसे कि विकत्पवृत्तिके 
लक्षणकों जरा व्यापक--वस्तुके श्रभावमें सिर्फ वासनाकों लेकर जो 
चित्तकी भ्रवस्था होती है--कऋरके प्रकट किया जा सकता है, किन्तु सूत्रकार 
केवल चित्त द्वारा निर्भित वस्तुको उतना तुच्छु नहीं समभते, वल्कि 
चित्तकी ऐसी निर्माण करनेकी शक्तिको एक वडी सिद्धि मानते है,' यह 
भी ख्याल रखना चाहिए । 


'योग० श४ड॑ वही १४-११ * चही ४४-५ 
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पतजलिके योगशास्त्रको सेशवर (--ईदवरवादी) साख्य भी कहते हे, 
क्योकि जहाँ कपिलके साख्यमे ईश्वरकी गृजाइश नही है, वहाँ पतजलिने 
अपने दर्शनमे उसके लिए “गुजाइश बनाई” हे। “गुजाइश बनाई” 
इसलिए कहना पडता है, कि पतजलिने उसे उपनिषत्‌कारोकी भाँति 
सृष्टिकर्ता नही बनाना चाहा और न अक्षपादकी भाँति कर्मफल दिलानेवाला 
ही। चित्तवृत्तियोके निरोध (--बद) करनेके (योग-सबधी साधनोका) 
अभ्यास, और (विषयोसे) वेराग्य दो मुख्य उपाय बतलाये' है; उसीमे 
“ग्रथवा ईशवरकी भक्तिसे' कहकर ईश्वरकों भी पीछेसे जोड दिया। 
ईदवर-भक्तिसे समाधिकी सिद्धि होती है, यह भी झागे कहा है ।' पतजलिके 
अनुसार “ईश्वर एक खास तरहका पुरुष है, जो कि (प्रविद्या, राग, द्वेष 
आदि) मलो, (धर्म, अधर्म रूपी) कर्मों, (कर्मके) विपाकों (--फेलो), 
तथा सस्कारोसे निलेप है।इस परिभाषाके अ्रतुसार जैनो श्रौर वौद्धोके 
अहंत्‌ तथा कैवल्यप्राप्त कोई भी (मुक्त) पुरुष ईश्वर है। हाँ, ईश्वर 
बनतेवालोकी सूची कम करनेके लिए श्रागे फिर शर्त रखी हे-- 
'उस (+-ईरवर) में बहुत अधिकताके साथ सर्वेज्ञ बीज है।' लेकिन जेन 
और उनकी देखादेखी पीछेवाले बौद्ध भी अपने मत-प्रवत्तेक गुरुको सर्वेज्ञ 
(++सब कुछ जाननेवाला) मानते हे। इस खतरेसे बचनेके लिए पतजलिने 
फिर कहा-- वह पहिलेवाले (गुरुओओ--ऋषियो)का भी गुरु है, क्योकि 
जब वह न हो ऐसा काल नही हे ।” बुद्ध और महावीर ऐसे सनातन पुरुष 
नही है यह सही है, तो भी पतजलिके कथनसे यही मालूम होता हे 
कि ईह्वर कंवल्यप्राप्त दूसरे मुक्‍्तो जैसा ही एक पुरुष है; फर्क इतना ही 
है, कि जहाँ मुक्त पुरुष पहिले बद्ध रह कर अपने प्रयत्नसे मुक्त हुए हें, 


'योग० ११९ वही शा४उ५ * बहीं १२३ 
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वहाँ ईश्वर संदासे (+>नित्य) मुक्त हैँ। उसका प्रयोजन यही है, कि 
उसकी भक्ति या प्रणिधानसे चित्त-वृत्तियोंका निरोध होता है।' उसका 
वाचक प्रणव (--श्रोम) है, जिसके भ्र्थकी भावना उस (+-म्रोम)का 
जप कहलाता है, जिस (--जप) से प्रत्यक्‌ू-चेतन (--बुद्धिसे भिन्न जो जीव 
है उस) का साक्षात्कार होता है, तथा (रोग, सशय, श्रालस्य भ्रादि चित्त 
विक्षेपरूपी ) अ्न्तरायो (>-बाधाश्रो)का नाश होता है । 


(५) भीतिक जगत्‌ (+-दृश्य) 


पतजलिने जहाँ प्रुषकों द्रष्टा (->देखनेवाला) कहा है, वहाँ भौतिक 
जगत या साख्यके प्रधानके लिए दृश्य शब्दका प्रयोग किया हैं। दृष्यका 
स्वरूप बतलाते हुए कहा है-- (सत्त्व, रण, तम, तीनो गणोके कारण) 
प्रकाश, गति झर गति-राहित्य (-स्थिति) स्वभाववाला, भूत (पॉँच 
महाभत और पाँच तन्मात्रा) तथा इच्दरिय (पाँच ज्ञान- पाँच कर्म-इच्तियं, 
बढ्धि, भ्रहकार, मन तीन श्रन्त करण) स्वरूपी दृश्य (->जगतू) है, गो 
कि (पुरुषके) भोग, और मुक्ति (->श्रपवर्ग )के लिए हैं। 

(क) प्रधान--साख्यने पुरुषके श्रतिरिक्त अक्ृति(--रधान) के रऐ 
तत्त्वोको प्रकृति, प्रकृति-विकृृति, और विक्ृति इन तीन कोटियोंमे बॉँठा 
है, जिन्हें ही पतजलिने चार प्रकारसे बॉटा हैं ।-- 


साख्य तत्त्व यीग 
प्रकृति १ प्रधान (त्रिगुणात्मक) श्र-लिग १ 
१ महत्तत्व (बुद्धि) लिंग १ 


प्रकृति-विक्ृति हि | +- ५ तन्मात्रा+- १ श्रहकार ग्र-विशेष ६ 


| ५ महाभूत-- ५ कर्मच्दिय | विशेष १६ 


विक्ृति १६ की ज्ञानेच्रिय-- | मत 
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दोनोके जन्य-जनक सबंधमे निम्त भ्रन्तर हे-- 


साख्य -> प्रधान अर-लिग <-योग 
महत्तत्त महत्तत्त् 
| 
अहकार श तम्मात्रा १ ्रहकार 
[ [7] ५शहामूर 


५ त्मात्रा ५ ज्ञान० ५ कर्मेन्द्रिय १ मन | । 
] €ः 
५ महाभूत ५ ज्ञान ५ कर्म-इच्रिय १मन 


पाँच तन्मात्राये हे--गधतस्मात्रा, रस०, रूप०, स्पश०, शब्दतन्मात्रा 

पाँच भूत हे--पृथिवी, जल, भ्रग्नि, वायु, आकाश 

पाँच ज्ञान-इन्द्रियां हे--नासिका, जिह्ला, चक्षु, स्पश, श्रोत्र 

पॉच कर्म-इन्द्रियाँ हे--वाणी, हाथ, पैर, मल-इन्द्रय, मूत्र-इन्द्रिय 

अनीश्वरवादी साख्य २४ प्राकृतिक तत्त्वों तथा पुरुष (जीव)को 
लेकर २५ तत्त्वोको मानता है, श्ौर ईश्वरवादी योग उसमे पुरुषविशेष 
(++ईव्वर) को जोड कर २६ तत्त्वोको । 

“पुरुषके लिए ही दृश्य (जगत्‌)का स्वरूप है,” इसका प्र्थ हें, 
कि पुरुषके केवल्य (--मुक्ति)' प्राप्त हो जानेपर ससारका ग्रस्तित्व खतम 
हो जायेगा, किन्तु अ्रतादिकालसे श्राज तक कितने ही पुरुष कैवल्यप्राप्त 
हो गए तो भी जगत्‌ इसलिए जारी है, कि कैवल्यप्रा तोसे भिन्न--वद्ध 
पुरुषो---की भी वह साभेकी भोग्य वस्तु हैं।” 

(ख) परिवत्तेन--पाँचों महाभूतो, दण्ो इच्धियाँ श्रौर मन (+-चित्त ) 
में निरन्तर परिवत्तन(+-नाश, उत्पत्ति) होता रहता है, जिनमेसे महा- 
भूतो और इन्द्रियोके परिवत्तंत (--परिणाम) तीन प्रकारके होते हे-- 
धर्म-परिणाम (>-मिट्टीका पिडरूपी धर्म छोड घटरूपी धर्ममे परिणत 
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होना), लक्षण-परिणाम (+>घडेका अतीत, वत्तेमान, भविष्यके सबध-- 
लक्षणसे अ्रतीत घडा, वत्तेमान घडा, भविष्य घडा बनना); अवस्था- 
परिणाम (--वत्तमा८ घडेका नयापन, पुरानापन आ्रादि अ्रवस्थामे बदलना)। 
मिट्ठीमे चूर्ण और पिड, पिंड और घडा, घंडा और कपाल (<#खंपडा) 
यह जो पहिले पीछेरा क्रम देखा जाता है, वह एक ही मिट्टीके भिन्न-भिन्न 
धमम-परिवत्तंतोको जतलात है, इसी अतीत, वत्तमान और भविष्यकालके 
भिन्न-भिन्न ऋमसे भिन्न-भिन्न लक्षण, तथा दुदृश्य, सूक्ष्म, स्थूलके भिन्न-भिन्न 
क्रमसे भिन्न-भिन्न अवस्थाका परिवर्तन मालूम पडता है । 

इस तरह पतजलि परिवत्तन होता है, इसे स्वीकार करते हे। यद्यपि 
वह स्वय इस बातकी स्पष्ट नही करते, तो भी साख्यकी दूसरी कितनी ही 
बातोकी भाँति उन्के मतमें भी परिवत्तन होता है भावसे भाव रूपमे 
(+्संत्कारयवाद) में ही । 

“(सत्त्व रज, तम ये तीन) गुण स्वरूपवाले (ग्रधानसे वीचेके २३ 
तत्त्व) व्यक्त होते है (जब कि वे वत्तमानकालमे हमारे सामने होते है), 
और सूक्ष्म होते है (जब कि वे झ्रॉखसे ओोभल भूत, या भविष्यमे रहते है)। 
(गृणोके तीन होनेपर भी उनके धर्म, लक्षण, या अरवस्था-) परिणाम 
(>नपरिवत्तन) चूँकि एक होते है, इसलिए (परिणामसे उत्पन्न बुद्धि, 
अहकार भ्रादि वस्तुओका) एक होना देखा जाता है।'' इस प्रकार ताना 
कारणों (>-गुणी) से एक कार्यकी उत्पत्ति पतजलिने सिद्ध की। सास्य 
और योगके तीनो गुण प्रकृतिकी तीन स्थितियोको बतलाते है । यह स्मरण 
रखना चाहिए, वह स्थितियाँ हे--सत्त्त--प्रकाशमय अवस्था, रजे>- 
गतिमय अवस्था, तम>-गतिशून्यतामय अवस्था । | 


(६ ) ज्णिक विज्ञानवाद खंडन 
ताना कारणसे एक कार्यका उत्पन्न होता विज्ञानवादके विरुद्ध ह। 
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क्योकि विज्ञानवादी एक ही विज्ञानसे जगत॒की अ्रसस्य विचित्रताग्रोको 
उत्पन्न मानते हे। इसका खडन करते हुए पतजलि कहते हे कि “वे 
(चित्त--विज्ञान--मन और भौतिक तत्त्व) दोनो भिन्न भिन्न है, क्योकि 
एक (स्त्री) वस्तुके होनेपर भी (जिस चित्तसे उसकी उत्पत्ति विज्ञानवादी 
बतलाते है, वह) चित्त (एक नही) अनेक है । विज्ञानवादके अनुसार 
वहाँ जो स्त्री शरीर है, वह विज्ञान (+-चित्त)का ही बाहरी क्षेपण 
(+-फेकना) है, कितु जिस चित्तके क्षेपणका परिणाम वह स्त्री है, वह 
एक नहीं है--किसीके चित्तके लिए वह सुखदा प्रिया पत्नी है, किसीके 
चित्तके लिए वह दु खदा सौत है । फिर ऐसे परस्परविरोधी अनेक विज्ञानो 
(+>-चित्तो)से निर्मित स्त्री एक विज्ञानसे बनी नहीं कही जा सकती, 
इसकी जगह यही मानना चाहिए कि विज्ञान और भौतिक तत्त्व भिन्न-भिन्न 
है, और वही मिलकर एक वस्तुकों बनाते हे। और भी “यदि वस्तुको एक 
चित्त (--विज्ञान) से बनी माना जाये, तो (उप्त चित्तके किसी दूसरे कपड़े 
आदिके निर्माणमे) व्यस्त होनेपर, उस वस्तुका क्या होगा-(---र्माण 
कर्त्ता चित्तके अ्रभावमे उसका अ्रभाव होना चाहिए, किन्तु ऐसा नही होता, 
इसलिए वस्तु चित्तसे बनी) नहीं है, बल्कि उसकी स्वत्तत्र सत्ता हैं। 
अकेला चित्त सारी वस्तुओं (--भौतिक पदार्थों )का कारण होनेसे श्रापके 
तर्कानुसार उसे सर्वज्ञ होना चाहिए, किन्तु वैसा नही देखा जाता, इसलिए 
विज्ञान सबका मूलकारण हूँ, यह मत गलत है। हमारे मतमे तो “वस्तुके 
ज्ञात होनेके लिए (इन्द्रिय-:द्वारा) चित्तका उस (वस्तु)से रेगा जाना' 
(<+मनपर सस्कार पडना ) ज़रूरी है, (जब वह वस्तुसे रंगा नही होता, तो 
वस्तु) भ्ज्ञात होती है।” चित्त परिवत्तेनशील है, किन्तु “चित्तकी 
वृत्तियाँ लगातार (--सदा ) ज्ञात रढ्ती है, यह इसीलिए कि उस (+-भोग्य- 
वस्तु) का स्वामी (+-पुरुष ) श्र-परिवर्ननशी ल है।” दृश्य (--जगत्‌का एक 
भाग होनेसे चित्त स्वप्रकाश (--स्वयचेतन) नही हैँ” वल्कि उसे प्रकाश 





योग० ४१५ * वही ४१६-१६९ 


६५६ दर्शन-दिग्दशन [ अध्याय १७ 


पुरुषके सपकंसे मिलता है। इसीलिए चित्तमात्रसे जगतृकी उत्पत्ति माननेसे 
चेतनाकी गुत्थी भी नहीं सुलक सकती। 

यद्यपि उपरोक्त ग्राक्षेप शकर और बकेले जैसे नित्य (“स्थिर ) विज्ञान- 
वादियोपर भी लागू होता है, कितु पतजलिका मुख्य लक्ष्य यहाँ क्षणिक 
विज्ञानपर है, इसीलिए अपने अश्निप्रायको और स्पष्ट करते हुए कहते है '-- 
“और(बौद्धोके भ्रनुसार चित्तके क्षणिक होने तथा उससे परे पुरुषके न होने- 
पर) एक समयमे (चित्त श्र चेतन पुरुष) दोनोकी स्मृति (>-ग्रवधारण ) 
नही हो सकती” यद्यपि ऐसा होते देखा जाता है--घडा देखते वक्‍त मेने 
घडा देखासे मेका भी स्मरण होता है। “यदि (दूसरे क्षणवाले) भ्रन्य 
चित्तसे (उसे )देखा जानेवाला माने, तो उस बुद्धिसे दूसरी, उससे दूसरी, 
इस प्रकार कही निश्चित स्थानपर नही पहुँच सकेंगे, और स्मृतियोमे 
गड़बडभाला (>-सकरता) होगा ।” इसलिए क्षणिक विज्ञान स्मरणकी 
समस्याको हल नहीं कर सकता, और वस्तुओकी उत्पत्तिकी समस्याको 
भी तही कर सकता यह अ्रभी कह आये हे, इस प्रकार विज्ञानवाद युक्ति- 
संगत नही है। 

(७) योगका ग्रयोजन 

अविद्या, प्रत्ययालम्बन, क्लेश, सविचार, निर्विचार, शुक्ल, कृष्णकर्म, 
आशय (<-म्रास्नव), चित्त, समापत्ति, वासना, वेशारद्य, प्रसाद, भव- 
प्रत्यय, मुदु-मध्य-प्रधिमात्र, मैत्री-करुणा-मुदिता-उपेक्षा, श्रद्धा-बीर्य 
आदि बहुतसे पारिभाषिक शब्दार्थ पतजलिते ज्योके त्यो बौद्धोसे तो ले 
लिए ही है, साथ ही मौलिक सच्चाई जिसपर पतजलि जोर देना 
चाहते है, उसे भी जब देखते है, कि वह बौद्धोके चार श्रार्य-सत्योका ही 
रूपान्तर है, वो पता लग जाता है, कि पतजलि बौद्ध विचारोसे कितने 
प्रभावित हुए थे। बौद्ध आर्यसत्य हें--(१) ढु ख, (२) हु ख-समुदय 
(+-ढु ख-हेतु ), (३) दु ख-निरोध (+-दु खका विनाश) और (४) दु ख- 
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निरोध-गामिनी-प्रतिपद्‌ (--दु ख निरोधकी ओर ले जानेवाला मार्ग या 
उपाय) । इसकी जगह देखिये पतजलिके' (१) हेय (>>त्याज्य), 
(२) हेय-हेतु, (३) हान (नाश) और (४) हाव-उपायकों। हेयसे 
उनका क्या मतलब है, इसे खुद ही 'हेय आनेवाला दुख” है कह कर 
साफ कर दिया है, इसलिए इसमे सनन्‍्देह ही नहीं रह जाता कि योगने 
बौद्ध चार शआर्यसत्तोको ले लिया है । योगके इन चार मौलिक सिद्धान्तो-- 
जो ही वस्तुत योगशास्त्रके मुख्य प्रयोजन हे--के बारेमे यहाँ कुछ और 
कहना जरूरी है । 

(क) हान--हान दु खको कहते है, भर दु ख पतजलिका भी उतना 
ही व्यापक सत्य हँ जितना बौद्धोका-- सारे (भोग) ही दुख” है । 

(ख) हय (--ढुःख)-हेतु--इस दु खका कारण क्या है ? “जीव 
(<>द्रष्टा) और जगत्‌ (--दृश्य) का सयोग।” “ (यही ) सयोग मिल्कियत 
(+-जगत्‌) और मालिक (>>जीव)की शक्तियोके (जो) अपने-अपने 
स्वरूप हे, उनकी उपलब्धि (--अनुभव)का हेतु है ।' इनमे जगतके 
स्वरूपका अनुभव भोगके रूपमे होता है, पुरुष (--जीव)के स्वरूपका 
प्रनुभव अपवर्ग (+-वौवल्य)के रूपमे। भोगके रूपमे होनेवाले श्रवृभवका 
कारण जो सयोग है, वही दु सका हेतु है । 

(ग) हान (+-दुःख)से छूटना--जीव और जगत्‌के भोवता और 
भोग्यके रूपमे जिस सयोगको अभी दु खका हेतु बतलाया गया है, उस 
संयोगका कारण अविद्या है। उसीके अभावसे उस सयोगका अ्रभाव होता 
है। यही सयोगका अभाव हान है, और वहीं द्रप्टा (“पुरुष)का 
कैवल्य है । 

(घ) हान (-हुःख)से छूटनेका उपाय--पृरुषका प्रकृतिके सयोगसे 
मुक्त हो अपने स्वरूपमे श्रवस्थित होना हान या कैवल्य है, यह तो ठीक है, 


' बोग० २१६ १७, २५, २४ वही २१६. उ्ही २३१४ 
“बही २१७. वही शर३े... वही १२२४-२५ 
४२ 
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कितु यह सयोगसे मृक्त होना (+>हान) किस उपायसे हो सकता है * 
इसका उत्तर पत्तजलि देते हं--.. (पुरुष और प्रकृतिके) विवेक (--भिन्न- 
'भिन्न होने ) का निर्ध्रान्त ज्ञान हातका उपाय है ।/! 

योगके अ्गोके अनुष्ठानसे (चित्तके) मलोका नाश होता है, जिससे 
ज्ञान उज्वल होता जाता है, यहाँ तक कि विवेक ज्ञान प्राप्त हो जाता है ।' 


३-थोगको साथनाएये 


योगसूत्रका मुख्य प्रयोजन है, उन साधनों या भ्रगोके बारेमे बतलाना, 
जिनसे पुरुष कैबल्य प्राप्त कर सकता है। थे योगके अग आठ है, इसीलिए 
पतजलिके योगकों भी अष्टाग-योग कहते हे। ये भ्राठ अंग है--यम, 
नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ध्यान, समाधि, जिनमे पहिले 
पाँच बहिरग कहे जाते हे, और अन्तिम तीन चित्तकी वृत्तियोसे विशेष 
सबंध रखनेके कारण अन्तरग कहे जाते है । योगसूत्रके दूसरे और तीसरे 
पादमे इन झाठो योग-अग्रोका वर्णन है । 

(१) यमा--अहिसा सत्य, चोरी-त्याग, (+-अस्तेय), ब्रह्मचर्य 
और अ-परिग्रह (+>-भोगोका अधिक संग्रह ते करना ) । 

(२) नियम--.शौच (--शारीरिक शुद्धता), सन्तोष, तप, स्वा- 
ध्याय और ईश्वर-प्रणिधान (--ईइ्वरभक्ति) । 

(३) आखसन'--सुखपूर्वक शरीरको निश्चल रखना (जिसमे कि 
प्राणायाम भ्रादिमे आसानी हो) । 

(४) प्राणायाम--प्रासनसे बैठे शवास-इवासकी गतिका विच्छेद 
करना । 

(५) प्रत्याहर'--इच्दियोका उनके विषयोके साथ योग न होने दे 
चित्त (>-मत)का अपने रूप जैसा रहना। 


'योय० श२६. वही २२८५ वही २३०. वही ररेर 
"बोग० श्४ध६ वही शर्६ वही २४४ 
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(६) धारणा -- (किसी खास) देश (--नासाग्र आदि) मे चित्तको 
रोकना । 

(७) ध्यान--उस (धारणाकी स्थिति)मे (चित्तकी) वृत्तियोकी 
एकरूपता । 

(८) समाधि--वही (ध्यान) जब (ध्यानके) स्वरूप (के 
ज्ञानसे) रहित, सिर्फ (ध्येय) श्र्थ (के स्वरूप) मे प्रकाशमात्र होता है (तो 
उसे समाधि कहते हे) । --अ्र्थात्‌ ध्येय, ध्याता और ध्यानके ज्ञानोमे 
जहाँ ध्येय मात्रका ज्ञान प्रकट होता है, उसे समाधि कहते है । 

धारणा, ध्यान, समाधि इन तीन अन्तरग योगागोकों सयम्त भी कहते 
हे । 

$ ३-शब्दग्रमाणक ब्ह्मवादी वादरायण (३०० ई० ) 
१-वादरायणका काल 


यूनानियो और शकोके चार शताब्दियोके शासव और सस्क्ृति-सबंधी 
प्रभाव तथा बौद्धोके तीक्षण तकं| प्रहारसे ब्राह्मणोके कर्मकाडकी ही नहीं 
उनके उपनिषदीय गध्यात्म दशनका प्रभाव भी क्षीण होने लगा । जहाँ तक 
युक्ति-सगत सिद्धान्तोके सबधमे उत्तर हो सकता था वह उन्होने न्याय, 
वैशेषिक, योग और साख्य हारा दिया, किन्तु वह काफी नहीं था। यदि 
वेद-मूलक ज्ञान और कर्मकाडके सबंधमे उत्पन्न हुई शकाग्रोका वह उत्तर 
नही दे सकते थे, तो ब्राह्मणधर्ंकी जड खुद चुकी थी, इसीलिए उनकी रक्षाके 
लिए वादरायण और जैमिनिने कलम उठाईं। जैमिनिकी कर्म-मीमासाके 
बारेमे हम लिख चुके हे। वहाँ हमने यह भी वतलाया था, कि एक दूसरेकी 
राय उद्धृत करनेवाले जेमिनि श्रौर वादरायण समकालीन थे, जिसका अर्थ 
हुआ, वादरायण भी ३०० ई० में मौजूद थे। पौराणिक परपरा वादरायण 


 योग० ३॥१ * बही ३॥२ वहीं ३।३ 
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तथा व्यासको एक मानती है, और पॉच हजारसे कुछ साल पहिले महा- 
भारत कालमे उनका होना वतलाती है, किन्तु, इसका खडन स्वयं वेदान्त 
सूत्रकारके वे सूत्र करते हे, जिनमे सिर्फ बुद्धके दर्शनका ही नही, बल्कि 
उनकी मृत्यु (४८३ ई० पू०)से छु-सात सदियोसे भी पीछे अस्तित्वमे 
आनेवाले बौद्ध दाशनिक सम्प्रदायो--वैभाषिक, योगाचार, माध्यमिक-- 
का खडन हे। अफलातुँके प्रभावसे प्रभावित हो बौद्धोने भ्रपने विज्ञान- 
बादका विकास नागार्जुन (१७५ ई० ) से पहिले भी किया था जरूर, किन्तु 
उसका पूर्ण विकास दो पेशावरी पठाव भाइयो--असग श्र वसुवधु 
(३५० ई०)--नें किया। यद्यपि विज्ञानवाद (>-योगाचार)का जिस 
प्रकार खडन सूत्रोंमे किया गया है, उससे काफी सदेहकी गृजाइश है, कि 
वेदान्तसूत्र असंग (३५० ई०)से पीछे बने, तो भी और निश्चयात्मक 
प्रमाणोके अभावमे अ्रभी हम यही कह सकते हे, कि वादरायण, कणाद 
(१५० ई० ), नागार्जुत (१७५ ई० ), योगसूत्रकार पतजलि (२५० ई०), 
के पीछे और जैमिनि (३०० ई०)के समकालीन थे। यह स्मरण रखना 
चाहिए कि ३५० ई० से पहिले के दर्शन-समालोचक बौद्ध-दाशनिकोके 
ग्रथोसे पता नही लगता, कि उनके समयमे वेदान्तसूत्र या मीमासासूत्र 
मौजूद थे । 
२-वेदल्त-सा हित्य 


वेदान्तसूत्रोपर बौधायन और उपवर्षने वृत्तियाँ (++छोटी टीकाये) 
लिखी थी, जिनमे बौधायन वृत्तिके कुछ उद्धरण रामानुज (जन्म १०२७ 
ई०)ने दिये है, किन्तु ये दोनो वृत्तियाँ श्राज उपलब्ध नही है । परम्परास 
यही पता लगता है, कि बौधायन शारीरकवादी द्वंतवादके समर्थक थं, 
जो ही वेदान्त सूत्रोंका भी भाव मालूम होता है, जैसा कि आगे प्रकट 
होगा, और उपवर्ष श्रद्वेतवादके । वेदान्तसूत्रोपर सबसे पुराना ग्रथ शकर 
(७८८-८२० ई०)का भाष्य है। हर्षबर्धन (६४० ई०)के गासन और 
घमंकीत्ति (६०० ई०)के दर्शनके वाद, सदियोसे कलपर रख छोडी 
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गई सामाजिक और आथिक, समस्याओ्रोकी उलझनो, उनके कारण पैदा 
हुई विषमताओ, बहुसख्यक जनताकी पीडा-प्रताडनाओ, तथा अल्पसस्यक 
शासको-शोषकोकी मानसिक विलासिताग्रो, भ्रनिश्चित भविष्य सबंधी 
आशकाशरोसे भारतीय मस्तिष्क वस्तुस्थितिको लेते हुए किसी हलके ढूँढनेमे 
इतना असमथे था, कि उसे विज्ञानवाद, परलोकवाद, मायावादकी हवामे 
उडकर आत्मसन्तोष या आत्मसम्मोह---्रॉख मूँदना-- एक मात्र रास्त। 
सूकृता था। असग, वसुवधुके विज्ञानवाद द्वारा बौद्धोको शिक्षित शासक- 
शोषक वर्गमे प्रिय और सम्मानित बननेका मौका मिला था, तो भी बौद्ध 
विज्ञानवाद उस समय भ्रति तक न पहुँच सका, यह तो इसीसे मालूम होता है, 
कि दिडनाग (४५० ई०) और धर्मकीत्ति (६०० ई०) विज्ञानवादी 
सम्प्रदायके होते भी उनपर वस्तुवादका जितना प्रभाव था, उतना 
विज्ञानवादका नहीं--धर्मकीत्तिको! तो बल्कि स्वातत्रिक (--वस्तुवादी )- 
विज्ञानवादी साफ तौरसे कहा गया हँ। बौद्धोकी सफलताकों देखकर 
शकरने भी उपनिषद्के दर्शनको शुद्ध विज्ञानवादके रूपमे परिणत करनेकोी 
इच्छासे अपने वेदान्तभाष्यको लिखा | उन्हें इसमे आशातीत सफलता हुई, 
यह तो इसीसे मालूम है, कि भ्राजके शिक्षित हिन्दुश्नोमे--जिन्हे दर्शनकी ओर 
कुछ भी शौक हे--सबसे अधिक सख्या शकर-बेदान्तके अनुयाय्रियो--- 
“वबेदान्तियों की है, शकर-वेदान्तसे सबध रखनेवाली तथा खुद शकरभाप्य- 
पर लिखी गई पुस्तकोकी सख्या हजारो है। शकर-भाप्यके वाद सबसे 
महत्त्वपूर्ण ग्रथ वाचस्पति मिश्र (८५४१ ई०) की भामती (शकरभाष्यकी 
टीका) तथा कन्नौज-राज जयचन्दके दर्बारी कवि और दार्णनिक श्रीहर्ष 
(११६० ई०)का खडनखंडखाद्य है । 


शकरकी सफलताने बतला दिया. कि ब्राह्मण (#-हिन्दू)-धर्मी 
किसी सम्प्रदायको यदि सफलता प्राप्त करनी है, तो उसे शकरके रास्तेका 
अनुकरण करना चाहिए। इस अनुकरणका परिणाम यह हुआ है, कि 
आज सभी प्रधान-प्रधान हिन्दू सम्प्रदायोंके पास अपनी दार्गनिक नींव 
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मजबूत करनेके लिए अपने-अपने वेदान्त-भाष्य है'--- 


संप्रदाय भाष्यकार काल 

शकर (दैव) शकर (मलबार) ७८८-घ२० ई० 

रामानुजीय (वैष्ण)  रामानूज (तामिल) १०२७ (जन्म) 

निम्बाक (वेष्ण) . निम्बार्क (तेलगू) ११ वी सदी 

माध्व (वेष्णव) आतनन्दतीर्थ (कर्माट)| ११६८ (जन्म) 

राधावललभी (वैष्णब) वल्लभ [तिलगू) १४०१ (जन्म) 
३-वेदान्तसूत्र 


वेदान्तसूत्रोको शारीरकसृत्र भी कहा जाता है, क्योकि इसमे जगत 
और ब्रह्मगी शरीर और शरीरधारी>--शारीरकके तौरपर वणित किया 
है,--जो कि शकरके मतके खिलाफ जाता है। दूसरा नाम बह्ममीमासा 
है, जो कि कर्ममीमासा (--मीमासा) की तुलनासे रखा गया है । वेदान्त- 
पूत्रमे चार प्रध्याय और हर अध्यायमे चार-चार पाद है, जिनमे पूत्रो- 
की संख्या इस प्रकार है-- 


अध्याय. पाद सूत्र-सख्या अधिकरण विषय 
(प्रकरण ) 
! १ ३१२ ११] उपनिषद्‌ सिफ ब्रह्म- 
२. श*े३ ६| को जगतकी उत्पत्ति 
३ डे १० | स्थिति प्रलयका कारण 
| मानती है। 
है २९ द युक्‍्तिसे भी जगत 
प्र्द कारण ब्रह्म है, प्रधान 
आदि नही । 


१ इनके अतिरिक्त श्रीकठ, बलदेव और भाष्करके भी भोष्य है। 
यद्यपि उनका श्राज कोई धामिक सप्रदाय मौजूद नही है। हालम जब रामा- 
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स्वप्न, सुषृप्ति आदि 
श्रवस्थाये । 

उपनिषद्के सभी उप- 
देशो (विद्याओं) का प्रयो- 
जन ब्रह्मज्ञानसे ही मुक्ति, 
किन्तु कर्म भी सहकारी । 


ब्रह्मगानका फल शरी- 
रान्तके वाद मुक्तकी यात्रा | 
अन्तिम यात्राका मार्ग 
मरतेके वाद मुक्तकी 
अवस्था और अधिकार । 


४. वेदान्तका प्रयोजन उपनिषदोका समनन्‍्वय--जिस तरह 
जेमिनिने ब्राह्मण श्ौर उसके कर्मकाडका अन्धाधुध समर्थन किया है, वहीं 


नतदी वेण्णवोने अपनेको रामानुजी वैष्णवोसे स्वतत्र सप्रदाय सावित करनेका 
प्रयास किया, तो किसी विद्वानके वेदान्तभाष्यकों रामानन्द-भाष्यके नामसे 
प्रकाशित करना जरूरी समझा । 
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काम वादरायणने उपनिषद्के सबधमे अपने ऊपर लिया। पहिले अध्यायके 
चतुर्थ पाद तथा दूसरे पध्यायके प्रथम और द्वितीय पाद--५४४ सूत्रोमेसे 
१०७--को छोड बाकी सारा ग्रथ उपनिषद्की शिक्षाओ, और विद्यात्रो 
(विशेष उपदेशो) पर बहस करनेमे लिखा गया है और इन १०७ 
सूत्रोमे भी अधिकतर उपनिषद्-विरोधी विचारोका खडत किया गया है । 

वेदान्तका प्रथम सूत्र है अब यहाँसे ब्रह्मकी जिज्ञासा” शुरू होती है , 
इसकी तुलना कीजिये मीमासाके प्रथम सूत्र-- अब यहाँसे धर्मकी जिज्ञासा” 
शुरू होती है--से । ब्रह्म क्या है, यह दूसरे सूत्रमे बतलाया हे-- इस 
(+-जगत्‌ ) का जन्म आदि (स्थिति और प्रलय) जिससे (वही ब्रह्म है) 
यहाँ सूत्रकारने ब्रह्मकी सिद्धिमे अनुमान प्रमाणका प्रयोग किया है, हर 
वस्तुका कोई कारण होता है, इसलिए जगत्‌का भो कारण होना चाहिए 
इस तकंसे उन्होंने जगत्‌-स्रष्टा ब्रह्मको सिद्ध किया। तो भी वादरायण 
ब्रह्मको तक॑से सिद्ध करनेपर उतने तुले हुए नही मालूम होते, इसलिए 
सबसे भारी हेतु ब्रह्मके होनेमे तोसरे सूत्रमे दिया है-- क्योकि शास्त्र 
(+-+उपनिपद्‌) इसका प्रमाण है” (शब्दार्थ हे "क्योकि शास्त्र उसकी 
योनि है”), “और वह (शास्त्रका प्रमाण होना, सारे उपनिषदोका) 
सर्वेसम्मत (--समन्वय)' है ।” बाकी सारा वेदान्त-सूत्र एक तरह इसी 
चौथे सूत्रकी विस्तृत व्याख्या है । 

सर्व-सम्मत या समन्वय साबित करनेमे वादरायणने एक तो उपनिपद्‌- 
के भीतरी विराधोका परिहार करना चाहा है, दूसरे यह सावित किया है 
कि भिन्न-भिन्न उपनिषद्‌-वक्ताओने जो ब्रह्मज्ञान-सबधी खास-लास उपदेश 
(>-विद्याये ) दिए है, वह सभी उसी एक ब्रह्मके बारेमे है । ब्रह्म, जीव, 
जगत्‌ आदिके बारेमे श्रपने सिद्धान्त क्या है, और विरोधी दाशनिक 
सिद्धान्त युक्तिसगत नहीं है, इतना और ले लेनेपर वेदान्तसूत्रमे प्रति- 

' वैत्तिरीय उपनिषद्‌ ३१११ में “जिससे ये प्राणी पैदा हुए... के 
श्राशयको इस सूत्रमें व्यक्त किया गया है। .. वेदान्तसूत्र ११४ 
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पादित सारी बातें भ्रा जाती हे, जेसा कि पहिले दिए नकरेसे मालूम 
होगा । 

(विरोध-परिहार )--उपनिषद्के ऋषियोने जगतके मूलकारणके 
दूँढनेका प्रयास किया था, और सभी एक ही रायपर नही पहुँचे--उदा- 
हरणार्थ सयुग्वा रैक जल (--श्राप)कों मूलकारण मानता था, पिछले 
उपनिषदोमे कपिल भी ऋषि माने गए है, वह प्रधानकों मलकारण 
मानते थे । इसलिए वादरायणके लिए यह जरूरी था, कि उपनिषद्के 
ऐसे वक्तव्योके पारस्परिक विरोधको दूर करे। ग्रथकारने पहिले अध्यायके 
पहिले पादके पाँचवे सूत्रसे विरोध-परिहारकों शुरू किया है । 

(१) प्रधान (--प्रकृतिकी उपनिषद्‌ मूलकारण नहीं 
सानता--उद्दालक आरुणिने अपने पृत्रकों ब्रह्मका उपदेश करते हुए कहा 
“सौम्य |! यह पहिले एक अद्वितीय सद्‌ (--अस्ति रूप) था। 
उसने ईक्षण (+-कामना ) किया कि 'में बहुत सा होऊ'।” यहाँ जिस संद्‌, 
एक, भद्वितीय तत्त्वके अस्तित्वको सुष्टिसे पहिले भ्रारुणि स्वीकार करते हूं, 
वह कपिल-प्रतिपादित प्रधान (>-प्रकृति) पर भी लागू 6। सकता था, 
फिर कही जगत॒का जन्म ब्रह्मसे मानना कही प्रधानसे, यह परस्पर-विरोधी 
बात होती, इसी विरोधको दूर करते हुए वादरायणने कहा है -- स- 
शब्द (--उपनिषदके शब्दोसे न प्रतिपादित प्रधान, यहाँ अभिप्रेत) नहीं 
है, क्योंकि यहाँ ईक्षण (का प्रयोग किया गया है, और वह जड प्रधानके 
लिए इस्तेमाल नहीं हो सकता) ।” प्रइन हो सकता हे, शब्दोका' 
प्रयोग कितनी ही बार मुख्य नही गौण भअर्थमे भी किया जाता हैँ, उसी 
तरह शआ्रागे होनेवाली बातकों काव्यकी भाषामे ऋषिने “ईक्षण किया” 
कहा होगा। उसका उत्तर ह--गौण नही है, क्योकि (वहाँ उसी सतूके 
लिए) आत्म शब्द (का प्रयोग भ्रांया है, जो कि जड प्रधानके लिए नहीं 
हो सकता) ।” यही नहीं “उस (सत्य)मे निष्ठावालेकों मोक्ष पानेकी 


9०% 


' छान्‍्दोग्य ६२।१; देखो पृष्ठ ४५९भी।. बे० सू० ११५-८ 
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बात कही है । (प्रधान अभिप्रेत होता तो मुम॒क्षु र्वेतकेतुके लिए अन्तमे 
उस प्रधानकों हेय--त्याज्यके तौरपर बतलाना चाहिए था) हेय होना 
न कहना भी (यही सिद्ध करता है, कि आरुणि सत्से प्रधानका भ्रर्थ नही लेते 
थे) । आरुणिने उपदेशके भ्रारम्भ ही मे 'एकके जाननेसे सबका ज्ञान 
होता है, इसे मिट्टीके पिड और मिट्टीके भाडोके उदाहरणसे बतलानेकी 
प्रतिज्ञा (--दावा) की थी, चेतन (--पुरुष) उसी तरह प्रधानका कारण 
नही हो सकता, इसलिए “(उस) प्रतिज्ञाके विरोध (का झ्याल करने ) से” 
भी यहाँ सदसे प्रधान अ्रभिप्रेत नही है। आगे इसी उपदेशमे स्वप्नमे 
पुरुष (--जीव)के उस सतके पास जानेकी बात कही है, इस 'स्वप्नमे 
जाने (की बात) से” भी प्रधान अभिप्रेत नहीं मालूम होता । यही नही 
जैसे यहाँ सद्‌ ही भ्रकेला पहिले था” कहा गया है, उसी तरह ऐतरेय उप- 
निषद्में “आ्रात्मा ही श्रकेला पहिले था” कहा गया है, इस एक तरहकी 
(वर्णन) गति (--शैली) से” भी हमारे पक्षकी पुष्टि होती है। श्रौर 
खुद आत्माका शब्द भी सतके लिए वही “सुना गया (श्रुतिनें कहा) 
है इससे भी । 

इसी तरह “आनन्‍्दमय”मे मय (घातुमय)से जीवात्मा प्रभिप्रेत 
नही है, वल्कि वहाँ भी यह ब्रह्मबवाचक है । 

(२) जीवात्मा (ओर प्रधान) भी मूल कारण नहीं--तैत्तिरीय 
उपनिषद्मे' कहा है-- उसी इस आत्मासे श्राकाश पेंदा हुआ, श्राकाशस 
वाय, वायसे भ्राग, श्रागसे जल, जलसे पृथिवी. विज्ञान (नत्झ्रात्मा)कों 
यदि ब्रह्म जानता है... तो सभी कामनाझ्रोकों प्राप्त करता हूं । उत्त 
(>-विज्ञान) का यह शरीर (मे रहने) वाला ही अ्रात्मा है, जो कि पहिलेका 


“छां० ६११, देखो पृष्ठ ४५१ भी।. वे० सू० ११६ 
' छा० ६८१ बे० सू० १११० " ऐतरेय ११ 
' बें० सू० ११११ 7० ६।३॥२ 'अनेन जीवेनात्मना । 
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है। उसी इस विज्ञानमयसे भ्रन्य--प्रन्तर आनन्दमय भ्रात्मा है, उससे 
यह (विश्व) पूर्ण है।” यहाँ आ्ात्मासे आ्राकाश आरादिकी उत्पत्ति बत- 
लाई है, जिससे ग्रात्मा मूलकारण मालूम होता है, और उसी प्रात्माके 
लिए “आनन्दमय, 'शरीरवाला" भी प्रयुक्त हुआ है, जिससे जान पडता 
है, सृष्टिकत्तसि यहाँ ब्रह्म नही जीवात्मा प्रभिप्रेत है । इसका उत्तर वेदान्तके 
श्राठ सूत्रोमे दिया गया हैं-- 

“आनन्दमय (यहाँ जीवके लिए नही अह्मके लिए है ) क्योकि (तैत्ति- 
रीय उपनिषदके इसी प्रकरण--ब्रह्मानदवल्ली--मे आनन्द शब्दकों 
ब्रह्मके लिए) बार-बार दुहराया गया है ।” 

“मय (सिर्फ) विकार (मिट्टीका विकार घडा मृत्मय, सोनेका विकार 
कूडल सुवर्णमय) वाचक नही हे, बल्कि (वह) अधिकता (जैसे सुखमय ) के 
लिए भी होता है ।” 

“और (वही तैत्तिरीयमे) उस (आनन्द)का (इस आत्माकों) 
हेतु भी बतलाया गया है। 

“और (उसी उपनिषद्के) मत्राक्षरमे' (जो सत्य ज्ञान अनन्त ब्रह्म ) 
प्राया है, वही (भ्रानन्दमयसे यहाँ) गाया (+-वर्णित किया) गया है ।” 

“(ब्रह्मसे) दूसरा (जीवात्मा) यहाँ सभव नही है (क्योकि उसमे 
जगत्‌के उत्पादनके लिए भ्रावश्यक सर्वशक्तिमत्ता और सर्वज्ञता कहाँ 
है ?)।” 

“और (यदि कहो कि जीवात्मा और ब्रह्म एक ही हे, तो यह गलत है ) 
क्योकि (दोनोमे) भेद बतलाया गया है /--('उसी इस विज्ञानमय 
(जीव) से अन्य--अन्तर आनन्दमय आत्मा हैं)। 

“उसने कामना की” यहाँ जो “कामना करना आया है, उससे 
(शब्द-प्रमाण-बहिष्कृत) अनुमान-गम्य (>-प्रधात) भी नहीं लिया जा 
सकता ।” 


'बवे० स० १११३-२०. 'है० उ० श६ ' ते० उ० २१ 
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“और फिर इस (श्रात्मा)के भीतर उस (आननन्‍द)का इस (जीव)के 
साथ योग (मिलना) भी कहा गया है ।* 

इस प्रकार श्रात्मा शब्दसे यहाँ न जीवकों लेकर उसे मूलकारण माना 
जा सकता है , और न “मय” प्रत्ययके विकार भर्थंको ले सांख्यवाले प्रधानको 
लिया जा सकता | इस तरह उपनिषद्‌ ब्रह्मको ही विश्वके जन्म आदिका 
कर्ता मानते है, यह बात साफ है । 

अन्तर”, 'भअ्राकाश”, “प्राण”, “ज्योति” शब्दोकों भी छान्दोग्य 
उपनिषदमे' जन्मादि-कत्तकि तौरपर कहा गया है । उनके बारेमे भी प्रकृति 
(>>प्रधान) या प्राकृतिक पदार्थका भ्रम हो सकता है, जिसको सूत्रकारने 
इस पादके आठ सत्रोमे यह कह कर दूर किया है, कि इनमे शब्दोके साथ 
जो विशेषण आदि श्राएं है, वह ब्रह्मपर ही घट सकते हे, जीव या प्रक्ृति- 
पर नही । 

(३) जगत्‌ और जीव बह्मके शरीर--उपनिषद्के कुछ उपदेश 
ऐसे भी है, जिनसे मालूम होता है, कि वक्ता जीव श्र ब्रह्मक। एकसा सम- 
भता है, वादरायण शञारीरकवाद (>-जीव और जगत शरीर हे, और बह 
शरीरवाल|>-शारीरक, शरीर और शरीरवालेको अभिन्न समझता आस- 
तौरसे प्रचलित है, अथवा तीनो मिलकर एक पूर्ण ब्रह्म हे) की मानते 
जरूर थे, किन्तु वह जीव ही ब्रह्म है इसे माननेके लिए तैयार न थे, इसलिए 
जहाँ कही ऐसे भ्रमकी सभावना हुई है, उसे उन्होने बार-बार हटानेकी कोशिग 
की है, इसे हन झ्रागे बतलायेगे। कौषीतकि उपनिषद्मे इसी तरहकी 
एक प्रकरण भ्राया है, जिसमे “प्राण/को लेकर ऐसे अ्रमकी गुजाईश 

--दिवोदासका पुत्र प्रतर्दन (देवासुर-सम्राममे) युद्ध (-विजय) तथा 


* तै० २७ वह (ब्रह्म) रस है, इसको ही पाकर यह (जीव) आनन्दी 
होता है 
क्रमश. निम्नस्थलोमें->छा० १३६; था० ६१४ था? 


१११५; छा० १११४ कोौ० उ० ३।१, 
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पराक्रमसे इन्द्रके प्रिय धाम (इच्दलोक)मे पहुँचा । उसे इन्द्रने कहा-- 
', .  «पुभे बर देता हूँ । उसने उत्तर दिया--भनुष्योके लिए जो 
हिततम वर हो ऐसे वरकों तुम ही चुन दो।' . , .इन्द्रने कहा--मिरा 
हीज्ञानप्राप्तकर , मे प्रज्ञात्मा (--प्रज्ञास्वरूप) प्राण हूँ; मुझे झायु, 
अमृत समझ उपासना कर।” यहाँ प्राणकी उपासना कहनेसे जान पडता 
है कि वह ब्रह्मकी भाँति उपास्य है, तथा इन्द्र (एक जीव)के कहनेसे वह 
जीवात्माका वाचक भी मालूम होता हैं । सूत्रकारने इस सन्देहकों दूर करते 
हुए कहा -- 

“ (यहाँ) प्राण (पहिले) जैसा ही (ब्रह्मदाचक) है, क्योकि (भागे 
कहे गए विशेषण तभी) सभव हे।” 

“वक्ता (इन्द्र) अपने (जीवात्माकी उपासना)का उपदेश करता 
है, यह (माननेकी जरूरत) नहीं, क्योकि (वक्ता इन्द्र )मे आत्माका 
आत्तरिक संबंध बहुत भ्रधिक (ब्रह्मसे व्याप्त है, इसलिए ब्रह्मभूतके तौरपर 
वहाँ इच्दने भ्रपने भीतर प्राण ब्रह्मकी उपासना करनेका उपदेश दिया, न कि 
अपने जीवको ब्रह्म सिद्ध करनेके लिए) ।” 

“शास्त्रकी दृष्टिसि भी (ऐसा) उपदेश होता है, जैसे कि वामदेव 
(ने कहा है) ।” बृह॒दारण्यकमें' कहा हे-- इसीको देखते हुए ऋषि 
वामदेवने कहाँ--में मनु हुआ था और में सूर्य हुआ था। सो श्राज 
भी जिसे ज्ञान हो गया हे--मे ब्रह्म हूँ वह यह सब (--विश्व) होता है 

इन सबका वह आत्मा होता हैं ।” वामदेवने जैसे ब्रह्मकों अपने 
आ्रात्माके तौरपर समझकर उसके नाते मनु और सूर्यकों श्रपना रूप 
(<>शरीर) बतलाया, वैसे ही इन्द्रका प्राण और अपनी उपासानके वारेमे 
कहना भी है । 

(४) उपनिषद्मे अस्पष्ट ओर स्पष्ट जीववाची शब्द भी 
ब्रह्मके लिए प्रयुक्त--कितने ही जीव-बाचक गब्द है, जिन्हें उपनिपद्‌के 


*बे० सू० ११२६-३२ वृ० उ० १४१०. ऋक्‌० ३।६१५ 
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ऋषियोंने ब्रह्मके लिए प्रयुक्त किया है, इसलिए उन शब्दोके कारण 
इस भ्रममे नही पडता चाहिए कि उपनिषद्‌ जीवको ही जन्मादिकारण 
तथा उपास्य मानती है । ऐसे शब्दोमे कुछ साफ साफ जीव-वाचक नहीं 
है, ऐसे अ्र-स्पष्ट जीववाचक शब्दोके बारेमे सूत्रकारने दूसरे पादमें कहा 
हैँ, स्पष्ट जीववाचक शब्द भी ब्रह्मके प्र्थमे प्रयुक्त हुए हे, यह तीसरे 
पादमे बतलाया है। 

मनोमय', अत्ता (+-भक्षक), अन्तर (--भिन्न), अन्तर्यामी, अ्रदृश्य 
(>+अँखसे न दिखाई देनेवाला), वेश्वानर ऐसे शब्द हे, जो कि कितनी ही 
बार जीवके लिए भी प्रयुक्त हुए है, किन्तु ऐसे स्थल' भी हे, जहाँ 
उन्हें ब्रह्मके लिए प्रयुक्त किया गया है, इसलिए विरोधका भ्रम नही 
होना चाहिए । पहिले भ्रध्यायके दूसरे पादमे' इन्ही छै शब्दोको ब्रह्मवाची 
साबित किया गया है। 

थौ और पृथिवीमे रहनेवाला भूमा (--बहुत), श्रन्तर, ईक्षण 
(>-चाह) करनेवाला, दहर (+-छोटासा ) , भरगुष्ठमात्र, देवताोका मधु, 
गगष्ठ, आकाश जैसे जीवात्मावाची शब्द कितने ही उपनिषदो' में आए हूँ, 
इनमे भी जन्मादि कर्त्ता जैसे विशेषण आए है, तीसरे पादम इन्हे बहा 
वाची सिद्ध कर विरोध-परिहार किया गया हू । 

इस प्रकार पहिले श्रध्यायके प्रथम तीन पादोमे ब्रह्म ही जिज्ञास्य 


' देखो ऋमदः छां० ३३४१; कठ० शरशरे; छा० ४१३४१; 
बृूह० ३७३; मुंडक ११५-६; छां० ५११६ 

* क्रमदाः निम्न सूत्र १-५, ६-१२, १३-१८, १६-२१, २२-२४,२४-३३ 

१ ऋमछाः मुंडड २२।५; छां० ७२४११; बृह० ४८८; प्रश्न श१; 
ते० ६११; कठ २४१२; छां० ३३११; कद श४१२, १६१७; 
छां० ८१४१ 

*क्रमदा १-६, ७-८, ९-११, १९, १३-२२ २३-२४, ३०-३९ 
४०-४१, ४२-४४ 
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(नत्शानका विषय)तथा जगत॒का जन्म-स्थिति-प्रलय-कर्त्ता उपनिषद्मे 
बतलाया गया है, इस पक्षका सूत्रकारने समर्थन तथा पारस्परिक विरोधो- 
का परिहार किया है । वेदान्त-सूत्रोमे जिन उपनिषदोके बचनोपर ज्यादा 
बहस की गई है, वह ये ह--कठ, प्रइन, मूड, तैत्तिरीय, ऐतरेय, छात्दोग्य, 
वृहृदारण्यक, कौषीतकि, जिनमे छान्दोग्यके वाक्य एक दर्जनसे भ्रधिक 
सूत्रोमे बहसके विषय बनाए गए है । 

५, वादरायणके दाशनिक विचार--वादरायणने उपनिषदोके 
सिद्धान्तोकी व्याख्या करनी चाही, किन्तु वादरायणके सूत्रोकों लेकर 
ग्राजकल, द्वेत, अ्रद्वेत, द्वेत-परद्वेत, शुद्ध-अद्वेत, विशिष्ट-अद्वेत, त्रेत आदि 
कितने ही वाद चल रहे है, और सभी दावा करते है, कि वही भगवान्‌ 
वादरायणके एकमात्र उत्तराधिकारी हे। वादरायणने स्वय उपनिषद्के 
भिन्न-भिन्न ऋषियोके मतभेदोकों हटाकर सर्वे-समन्वय करना चाहा था, 
किन्तु उपनिषद्मे मतभेदके काफी बीज थे, जिसके कारण भ्रनुयायियोने 
गुरुकी सर्वेसमन्वय नीतिकों ठुकरा दिया, और भ्राज वेदान्तके भिन्न-भिन्न 
सम्प्रदायोमे उससे कही जबर्दस्त मतभेद है, जितना कि रैक्व, भ्रारुणि या 
याज्ञवल्क्यमे हमने देखा है | यहाँ ब्रह्म, जगतृ, जीव आदिके बारेमे हम 
वादरायणके अपने विचार देते 7, जिससे पता लगेगा, कि उनके सिद्धान्तोके 
सबसे समी५ यदि किसीका वेदान्त है, तो वह रामानृजका | 

(१) ब्रह्म उपादान-कारण--“जगत्‌का जन्म आ्रादि जिससे है” 
इस सूत्रसे ब्रह्मके कर्म--सृष्टिका उत्पादन, धारण और विनाशन-- 
को बतलाया है, साथही अगले तूत्रोमे उपनिषद्के वाक्योकी सहायतासे 
सूत्रकारने यह भी ग्तलाना चाहा, कि जैसे मिट्टी घड़े श्रादिका उपादान 
कारण हे, वैसे ही विश्वका (निमित्त ही नहीं उपादान-) कारण भी 
ब्रह्म है। यहाँ प्रइन हो सकता हे--अह्म, चेतन, शुद्ध, ईग्वर स्वभाववाला 
है, जब कि जगत्‌ अचेतन, अशुद्ध, अनीशवर (--पराधीन) है, फिर कारणसे 


' बे० सू० ११२ 
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कार्य इतना विलक्षण (--अ्र-समान) स्वभाववाला क्यों ? इसका समाधान 
करते हुए वादरायण कहते है -. (कारणसे कार्यका विलक्षण होना ) देखा 
जाता हैं । मक्खियाँ या तितलियाँ अपने अडोसे जिन कीडोको पैदा करती 
है, वह श्रैपनी मातृव्यक्तिसे विलकृल ही विलक्षण होते है, और इन कीडोमे 
जो फिर मक्खी या तितली पैदा होती है, वह प्रपने मातस्थानीय कीडोसे 
विलक्षण होती हे। (देखिये वैज्ञानिक भौतिकवादका गणात्मक-परि- 
वत्तन केसे स्वीकारा जा रहा है ! ) सृष्टिसे पहिले उसका “असद होना 
जा कहा हें वह सवंधा भ्र-भावके अर्थमे नही है, वल्कि जिस रूपमे कार्य-रूप 
जगत्‌ हैं, उसका प्रतिषेध करके कार्यसे कारणकी विलक्षणताको ही यह पृष्ट 
करता है। उपादानकारण माननेपर कार्य (जगत )की अशद्धता, परवशता 
आदिके ब्रह्मपर लागू होनेका भय नहीं है, क्योकि उसका दृष्टान्त यह 
हमारा शरीर मौजूद हे,“-यहाँ शरीरके दोषसे आत्मा लिप्त नही है, 
इसी तरह जगत्‌के दोषसे उसका शारीरक (--आत्मा) लिप्त नही होगा । 
ब्रह्मसे भिन्न प्रधानको कारण माननेसे श्रौर भी दोष उठ खडे होगे |-- 
प्रधान जड हूं, पुरुष बिलक्‌ल निष्किय है, फिर प्रधान, परुषका न योग 
हो सकता हूं, भौर न उससे सृष्टि ही उत्पन्न हो सकती है | तकंसे हम किसी 
एक निश्चयपर नही पहुँच सकते, तक एक दूसरेको खडित करते रहते हे, 
इस लिये उपनिषद्के वचनकों स्वीकार कर ब्रह्मको जगत॒का उपादान- 
कारण मान लेना ही ठीक हूँ। 
अहासे जगत भिन्न नही है, यह उद्दालक झरारुणिके' “मिट्टी ही सच 

हे, (घडा झ्रादि तो) वात कहनेके लिए नाम हे” इस वचनसे स्पष्ट है, 

क्योकि (जिस तरह मिट्टीके होनेपर ही घडा मिलता है, वैसे ही ब्रह्मके) 

टोनेपर ही (जगत्‌) प्राप्त होता है, और कार्यके कारण होनेसे भी बहाने 
जगत भिन्न नहीं। जैसे (सूत) पटसे (भिन्न नही) वैसे ही ब्रह्म जगतूसे 





'बें० सू० २१६-७, ६-१२ भावार्थ । 
बे० सू० २११५-२० भावार्थ।. ' छा० ह्षशरे 
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भिन्न नही । जैसे (वही वायु) प्राण अ्रपान आदि कितने ही रूपोमे देखा 
जाता है, वैसे ही ब्रह्म भी जगत॒के नाना रूपोमे दिखाई पडता है । 

जगत॒को ब्रह्मसे प्रभिन्न कहते हुए जीवको भी वेसा ही कहना पडेंगा, 
फिर यदि जीव ब्रह्म है, तो अपनेको बधनमे डालकर वह स्वय क्यों श्रपने 
हितका न करनेवाला हो गया ? यह प्रइन नही हो सकता; क्योकि ब्रह्म जीव 
भर ही नही उससे भ्रधिक भी है, यह भेद करके बतलाया' गया है ।-- जो 
आत्मामे रहते भी ग्रात्मासे मिन्न है, जिसे आत्मा नहीं जानता, जिसका 
कि आत्मा शरीर है।'' पत्थर भ्रादि (भौतिक पदार्थो) में उस (+-बत्रह्म ) के 
विशेष गुण सभव नही, वैसे ही जीवमे भी वह सम्भव नहीं है। इसलिए 
जहाँ जीव जगतूसे ब्रह्मके भ्रनत्य होनेकी बात कही गई है, वहाँ आत्मा 
और अत्मीय (--शरीर) भावको लेकर ही समझना चाहिए । यह भी 
स्मरण रखना चाहिए कि ब्रह्म जगत॒की सृष्टि करनेमें साधनोका मुहताज 
नही है, बल्कि जैसे दूध स्वय दही रूपमे बदल सकता है, बसे ही ब्रह्म भी 
अपने सकल्प (--कामना) माजसे जगत्‌की सृष्टि कर सकता है, देव 
आदि अपने-भ्रपने लोकोमे ऐसा करते हे यह शास्त्रसे मालूम हे । 

प्रदान हो सकता है, ब्रह्म तो एक अखड पदार्थ है, यदि वह जगत्के 
रूपमे परिणत होता है, तो सपूर्ण शरीरसे परिणत होगा, भ्र्यथा उसे 
अखड नहीं कहा जा सकता। किन्तु इसका उत्तर यह हैँ कि उस 
परमात्मामें ऐसी बहुत सी विचित्र शक्तियाँ हे, जिन्हें कि श्रुति हमे 
बतलाती है । उसी विचित्र शक्तिसे यह सव सभव है श्रौर इतना होनेपर 
भी वह निविकार रहता है । 

(२) सृष्टिकर्ता---ब्रह्म सष्टा (+-जन्मादि कर्त्ता) कहा गया है; 
किन्तु सवाल होता है, उस नित्य मुक्त तृप्त ब्रह्मको सृष्टि करनेका 
प्रयोजन क्या है ? उत्तर है--लोकमे जैसे अपेक्षाकृत “नित्य मुक्त तृप्त" 


!ते० सू० २१२१-३१ * बहु० ४७२२-३१ भावार्थ । 
१बे० सृू० २१३२-२६ भावार्थ । 
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महाराजा भी लीला (--खेल) मात्रके लिए गेंद आदि खेलते हे, वैसे ही 
ब्रह्म भी सृष्टिकों लीलाके लिए करता है । जगत्‌की विषमता या क्ररताको 
देखकर ब्रह्मपर ग्राक्षेप नही करना चाहिए, क्योकि ब्रह्म तो जीवोके 
कमंकी श्रपेक्षासे वैश्मा जगत्‌ बनाता है, भ्रौर यह कर्म भ्रनादि कालसे 
चला आया है, इसलिए जगत्‌की सृष्टि भी श्रनादिकालसे जारी है। 
प्रधान या परमाणुकों जगत्‌का कारण मानकर जो बाते देखी जाती हे, 
वह अ्रधिक पूरे निर्दोष रूपमे सिद्ध हो सकती हे, यदि ब्रह्मको ही एकमात्र 
निमित्त-उपादानकारण माना जाये। 

इस तरह वादरायण जगत, जीव, ब्रह्मको एक ऐसा शरीर मानते है, 
जो तीनोकों मिलकर पूर्ण होता है, और जो सारा मिलकर सजीव सशरीर 
ब्रह्म ही नहीं है, बल्कि जिसमे एक “अ्रवयव के दोष उस अखंड ब्रह्मपर 
लागू नही होते। कैसे ” इसका जो उत्तर वादरायणने दिया है, वह 
बिलकल असन्तोषजनक है, तथा उसका आधार शब्द छोड दूसरा प्रमाण 
नही है । * 

(३) जगतू--जगत्‌ ब्रह्मका शरीर है, जगतृका उपादानकारण 
ब्रह्म है, दोनोमे विलक्षणता है, किन्तु कार्य कारणकी यह विलक्षणता वाद- 
रायण स्वीकार करते है, यह बतला चुके है । वादरायणने कही भी जगतृकी 
माया या काल्पनिक नही माना है, और न उन्तके दर्शनसे इसकी गध 
भी मिलती है कि “ब्रह्म सत्य है, जगत मिथ्या है ।' 

किन्तु जगत्‌ उत्पत्तिमान्‌ है, पृथिवी, जल, तेज, वायु ही नही झ्राकाश भी 
उत्पत्तिमान्‌ है। वादरायण दूसरे दर्शनोकी भाँति श्राकाशको उत्पत्तिरहित 
नही मानते, इसे उन्होने उसी श्रात्मासे प्राकाश पैदा हुआ आदि उपनिषद्‌- 
वाक्योसे सिद्ध किया है । श्राकाशकी भाँति दूसरे महाभूत--पृथिवी, जल, 
तेज, वायु तथा इन्द्रियाँ और मन भी उत्पन्न हे, और उनका कारण ब्रह्म 


“ब्रह्म सत्त्यं जगन्मिथ्या ।/ .. तैत्तिरीय २१ 
 बे० सू० २३१०-१७ 
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(४) जीव (क,ख) नित्य ओर चेतन--जगतृ ब्रह्मका शरीर 
है, वैसे ही जीव भी ब्रह्मका शरीर है, ब्रह्म दोनोका ही अन्तर्यामी आत्मा 
है--याज्ञवल्क्यका यह सिद्धान्त वादरायणके ब्रह्मगादका मौलिक भ्राधार 
मालूम होता है, साथ ही वह जगतूकों ब्रह्मसे उत्पन्न मानते हे, यद्यपि 
उत्पन्नका श्रथ वह माया या रस्सीमे साँप जैसा भ्रम नहीं मानते। 
ब्रह्म और जगत॒के भ्रतिरिक्त एक तीसरी वस्तु भी है, जिसकी सत्ताको 
वह स्वीकार करते है, वह है जीवात्मा जो कि सख्यामे अनेक है । इनमे 
ब्रह्म स्वरूपसे ही अनादि कूटस्थ नित्य है । जगत अनादि हे क्योकि जिन 
कर्मोकी भ्रपेक्षासे ब्रह् लीलाके लिए उसे बनाता है, वह अनादि है । जगत्‌ 
स्वरूपसे नही प्रवाहसे भ्रनादि है, इसीको बतलाते हुए सूत्रकारने कहा है 
-- श्रुतिसे भ्रात्मा (पृथिंवी आदिकी भांति उत्त्तिमान्‌) नहीं (सिद्ध 
होता), बल्कि उनसे (उसका) नित्य होना (पाया) जाता है।” “(वह) 
चेतन न जन्मत। है न मरता है ।”* “नित्योमे (जीवोमे वह ब्रह्म) नित्य है।' 
--आदि बहुतसे उपनिषद्‌-वाक्य इस बातके प्रमाण है ।” आत्मा ज्ञ 
(मन्चेतन) है । 

(ग) अगु-स्वरूप आत्मा--जीवके शरीर छोडकर शरीरान्तर 
लीकान्तरमे जानेकी बातसे उसका भ्रणु (--सूक्ष्म) रूप होना सिद्ध होता । 
“बह आत्मा अगु है यह स्वय श्रुतिने कहा है । श्रुति (-5उपनिषद्‌) में 
यदि कही महान्‌का शब्द श्राया है, तो वह जीवात्माके लिए नही परमात्मा 
(>>त्रह्म ) के लिए है। अणु तथा हृदयमें अ्रवस्थित होते भी आत्मा चन्दन 
या प्रकाशकी भाँति सारे देहमे अपनी चेतनासे व्याप्त कर सकता है । “जैसे 
गध (अपने द्रव्य पृथिवीका गुण होते भी उससे भिन्न हैँ, वसे ही ज्ञान 
भी प्रात्मासे) भिन्न है ।” कही-कही यदि आत्माकों ज्ञान या विज्ञान कहा 





'बूहु० शणरे-२३. 'बे० सू० शहे१८.. कठ रा 
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गया है, तो इसलिए कि ज्ञान आात्माका सारभृत गुण है, और इसलिए भी 
कि जहाँ जहाँ भ्ात्मा है, वहाँ विज्ञान (--ज्ञान) जरूर रहता है । यदि कभी 
विज्ञान नही दीख पडता, तो मौजूद होते भी बाल्यावस्थामे जैसे (शिशुमे) 
पुरुषत्व नही प्रकट होता, वेसे समझना चाहिए। ज्ञान शरीरके भीतर तक 
ही रहता है, इससे भी आत्मा भ्रणु (--एक-देशी) सिद्ध होता है । 

(घे) कर्ता आत्मा--प्रात्मा कर्त्ता है, इसके प्रमाण श्रुति'े 
भरे पडे हे । और उसके कर्त्ता न होतेपर भोक्ता मानना भी गलत 
होगा, फिर (साख्य-योग-सम्मत) समाधिकी क्या जरूरत ? श्रात्माको 
कर्त्ता माननेपर उसे किसी वक्‍त क्रिया करते न देखनेसे कोई दोष नही, 
बढईमे अपने काम करतेकी (--क्ृत्व) शक्ति है, किन्तु वह किसी वक्‍त 
उसको इस्तेमाल करता है, किसी वक्‍त न इस्तेमाल कर चुप बैठा रहता 
है । जीवकी यह कर्तृत्व शक्ति परमात्मासे मिली है, यह श्रुतिसे सिद्ध 
है। शक्तिके ब्रह्मसे मिलनेपर भी चूँकि जीवके' किए प्रयत्नकी अपेक्षासे वह 
कार्यपरायण होती है, इसलिए पुण्य-पापके विधि-निषेध फजूल नही, और 
न जीवको बेकसूर दड भोगनेकी बात उठ सकती हे । 

(ड) ब्रह्मका अंश जीव हैं---जीवात्मा ब्रह्मका अश है, यह उपनि- 
निषद्‌-सम्मत विचार वादरायणको' भी स्वीकृत हे । प्रश्न हो सकता 
है, शुद्ध ब्रह्मका श्रश होनेसे जीव भी शुद्ध हुआ, फिर उसके पृष्य-पापके 
सबंधमे विधि-निषेधकी क्या आवश्यकता ? (वादरायण छुप्नाछृत जात- 
पॉतके कट्टर पक्षपाती है, इस बारेमे उन्हे वेदान्त कुछ भी सिखलानेमे 
असमर्थ है,) इसीलिए वह समाधान करते हे, कि देह-सबधसे विधि-निरषध 
की जरूरत होती है, जैसे ्रागके एक होनेपर भी अग्निहोत्री ब्राह्मणके घरकी 
श्राग ग्राह्म है और इमशानकी त्याज्य। जीव ब्रह्मका श्रश हैं, साथ 
ही अणु भी है, इसलिये एक जीवके भोगके दूसरेमे मिल जानेका डर 


'बे० सू० शाशरे३-४१ . 'बूह० ४११5; तैत्ति० श११ 
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नही है, क्योकि प्रत्येक जीव एक दूसरेसे भिन्न है । 

(च) जीव ब्रह्म नहीं है--यद्यपि दरीर शरीरी भावसे वादरायण 
जीवको ब्रह्मके अन्तर्गत उसका अभिन्न अ्रश् मानते हे, किन्तु जीव और 
ब्रह्मके स्वरूपमे भेदकों साफ रखना चाहते हे ।' “और (जीव तथा ब्रह्म के ) 
भेद को (उपनिषद्मे) कहेनेसे (दोनो एक नही हे) ।” इस सृत्रकों वाद- 
रायणने पहिले श्रध्यायमे ही तीन बार दुहराया हे। “भेदके कहनेसे 
(ब्रह्म जीवसे) अ्रधिक है” भी कहा है, भौर अन्तमे मुक्त होनेपर भी 
जगत्‌ बनाने झ्रादिकी बात छोड जीव झौर ब्रह्ममे सिफे भोग भरकी समानता 
होती है, कह कर वह ब्रह्म और जीवकों एकताकों किसी अ्रवस्थामे 
सभव नही मानते । 

(छ) जीवके साधन--अ्रणु-परिमाणवाले जीवके क्रिया और 
ज्ञानके साधन ग्यारह इन्द्रियाँ हे --चक्षु, श्रोत्र, प्राण, जिह्ला, त्वक्‌ू--पॉँच 
ज्ञान-इन्द्रिय, वाणी, हाथ, पेर, मल-इन्द्रिय, मूत्र-इल्तिय--पॉँच कर्म-हन्द्रिय 
और ग्यारह॒वाँ मन। ये सभी इच्द्रिय उत्पत्तिमान्‌ (--अनित्य) और भणु 
(>-एकदेशी) है ।' 

इन ग्यारह इन्द्रियोके श्रतिरिकत प्राण (--श्रेष्ठ) भी जीवके साधनोमे 
है, और वह भी अनित्य तथा श्रणु है । 

(ज) जीवकी अवस्थाये--स्वप्न, सुपुप्ति, जागृत, मूर्छा जीवकी 
भिन्न-भिन्न अवस्थाये हे। स्वप्नकी वस्तुये माया मात्र हे । स्वप्न ब्रह्मके 
सकल्पसे होता है, तभी तो स्वप्नसे भ्रच्छी बुरी घटनाग्रोकी पूर्व-सूचना 
मिलती है। स्वप्नका अभाव सुपुप्तिमें होता है। वातोकी अनुस्मृतिसे 
सिद्ध है, कि सुषुप्तिके वाद जागनेवाला पहिला ही भ्रात्मा होता है । मूर्छा 
आधा मरण हे । * 


'बे०सू० शश८ शशरर; शरहा४ड.. बे० सू० शाशरर 
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(के) कर्म--पहिले बतला चुके है', कि जगत्‌ बनानेमे ब्रह्मको 
भी जीवके कर्मकी श्रपेक्षा पडती है। वस्तुत जगत्‌मे--मानव समाजमे-- 
जो विषमता देखी जा रही, जिस तरह हजार मे ६९० मनुष्य श्रम करते 
करते भूखे मरते हे, और १० बिना काम किये दूसरेकी कमाईसे मौज 
करते है, जिनको ही देखकर पुरोहितोने देवलोककी कल्पना की । फिर 
प्राणि-जगत्‌ू--मनुष्यसे लेकर सूक्ष्मतम कीटो तक--मे जिस तरहका भीषण 
सघार मचा हुआ है, वह जगत्‌के रचयिता ब्रह्मको भारी हृदयहीन, क्र ही 
साबित करेगा, इससे बचनेके लिए उपनिषदने (पूर्वजन्मके) कर्मवाले 
सिद्धान्तकों निकाला। समाजकी तत्कालीन अ्रवस्था---शोषक और शझोषित, 
दास और स्वामी प्रथा--के जबर्दस्त पोषक वादरायणने उसे दुहरा दिया । 
कर्म तो एक समयमे किए जाते हे, फिर उससे पहिले जगत कैसे ? इसके 
उत्तरमे कह दिया,' कर्म श्रनादि है । 

(ञ) पुनर्जन्म--पुनर्जन्मके बारेमे भी वादरायणने उपनिषद्‌के 
विचारोकों सुव्यवस्थित रूपसे एकत्रित किया है ।' प्रवाहण जैवलिके” 
“पानीके पुरुष रूप धारण करने के उपदेशको सामने रख वादरायण कहते 
हे--जब जीव शरीर छोडता है, तो सूक्ष्म भूतो (+-सूक्ष्म शरीर)के साथ 
जाता है । कृत कर्मोके भोगके समाप्त हो जानेपर, वह कुछ बचे अनुशय 

(-कर्म ) के साथ लौटता है ।--बादरायणके पिता वादरिके मतसे उपनिषद्मे 
श्राये चरण' शब्दसे सुक्ृत दुष्कृत अ्रभिप्रेत है, जिसके साथ कि परलोकसे 
लौटा पुरुष इस लोकमे फिरसे जीवन आरम्भ करता है। चद्बलोक वही 
जाते है, जिन्होने कि पुण्य किया है। नये शरीरमे आानेके लिए चल्रमासे 
मेघ, जल, भ्रन्न आ्रादिका जो रास्ता उपनिवद्'ने बतलाया है, उसमे देरी 
नही होती । जिन धान प्रादि भ्रनाजोके साथ हो जीव मातृगर्भ तक 
पहुँचता है, उनमे वह स्वय नही दूसरे जीवके अ्रधिष्ठाता होते समय एसा 


'वही २१३४ 'बे० सू० २१३४, ३५. वही ३।११-२७ 
*छान्दोग्य ४३. 'छां० ६१०७. छा० ४१०६ 
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करता हैँ। उस श्रनाजके खानेके बाद फिर रज-वीयंका योतिमे सयोग 
होता है, जिसके बाद शरीर बनता हे । 

(५) भरुक्ति--बहांको प्राप्त हो जीवके अपने रूपमे प्रकट होनेको 
मुक्ति कहते है। जीवका अपना स्वरूप अ्रविद्यासे ढेका रहता है, जिसके 
खोलनेंके लिए उपनिषद्‌-विद्याकी जरूरत पडती है । 

(क) मुक्तिके साधन--वादरायण विद्या (--ब्रह्मज्ञान) को मुक्तिका 
खास साधन मानते है, जिसमे कर्म भी सहायक हे । 

(9) ब्रह्म-विद्या--उपनिषद्के भिन्न भिन्न ऋषियोने ब्रह्मकों संत, 
उद्गीथ, प्राण, भूमा, पुरुष, दहर, वैश्वानर, आनन्दमय, भ्रक्षर, मधु, भ्रादिके 
तौरपर ज्ञान द्वारा उपासना करनेकी बात कही हूं, इन्हीके नामपर इनके 
बारेमे किए गए उपदेश सद-विद्या, उद्गीथ-विद्या, प्राण-विद्या आदि 
नामोसे पुकारे जाते हे । वादरायण इसी (--विद्या) से पुरुषार्थ (--मोक्ष)- 
की प्राप्ति मानते हे । जेमिनि पृरुषाथ (--स्वग)मे कर्मकी प्रधानता 
मानते हे भश्रौर विद्याकों अ्र्थवाद;' इसके लिए वह अदृ्वपति केकय जैसे 
ब्रह्मवेत्ता का उदाहरण देते हुए कहते हे कि ब्रह्मवेत्ताओका यज्ञ करनेका 
आचार भी देखा जाता हैं । वादरायण जैमिनिसे मतभेद प्रकट करते हुए 
कहते हे'-- (स्वगंसे कही) अधिक (त्रह्मके) उपदेशसे (+-विद्यासे ही) 
वेसा (मोक्ष मिलता हे)। ब्रह्मवेत्ताके लिए यागादि कर्म करना सर्वत्र 
नही देखा जाता। कोई कोई उपनिपद्के ऋषि गृहस्थ आदिके कर्मकाडकों 
ऐच्छिक भी बतलाते हे ।' और कुछ तो कर्मके क्षयकों भी बतलाते हें ।* 
सनन्‍्यास (+८ऊध्वरेता) झ्राश्रम भी हे, जिसमे कर्मकाड नही है, तो भी 
विद्या (--व्रह्मज्ञान) प्रयुक्त होती हैं । जैमिनि जरूर ऐसे आझश्रमोको 


! बे० स्‌० ४४१ १द० सू० ३॥४।१ 

' बे० सू० ३॥४२-७ और मीमांसा-सूत्र ४॥३।१ 
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माननेसे इन्कार करते है, किन्तु वादरायण इन अआ्ाश्रमोको भी श्रुतिपादित 
होनेसे अनुष्ठेय स्वीकार करते हे । 

विद्या--बहाज्ञानसे ब्रह्म-साक्षात्कार-रूपी ब्रह्मगपासनासे जीवको 
अपने स्वरूपमे भ्रवस्थित-रूपी मुक्ति होती हे, यह कह चुके | लेकिन 
सद्‌-, उदगीथ-, प्राण-आ्रादि विद्याये अनेक हे, इसलिए भ्रम हो सकता है, 
कि इनके उपासनाके विषय (--उपास्य) भी भिन्न-भिन्न हो सकते हे । 
वादरायण इसका समाधान करते हुए सभी विद्याओको एक ब्रह्मपरक 
मानते है।' * 

(9) कर्स--विद्या (--ब्रह्मज्ञान)की प्रधानताको मानते हुए भी 
वादरायण यज्ञ आ्रादि कर्मकाडको कितने ही उपनिषद्के ऋषियोकी भाँति' 
तुच्छु नही समझते, बल्कि कर्मवाले गृहस्थ आदि आश्रमोमे वह अग्निहोत्र 
आ्रादि सारे कर्मोकी विद्या (--ब्रह्मज्ञान) में जहूरत समभते हे, ज्ञावीको 
शम-दम आदिसे युक्त भी होना चाहिए । कम ठीक है, किन्तु ब्रह्मविद्याके 
साथ वह बलवत्तर होता हैं | 

यज्ञ-याग आदि इष्ट कर्म ही नही खानपान सबधी छतछातके नियमोसे 
भी वादरायण ब्रह्मवादीकों मुक्त करनेके लिए तयार नहीं है, हाँ, श्राणका 
भय हो, तो उषस्ति चाक्रायणकी भाँति सबके (हाथके) अश्नको खानेकी 
अनुमति देते हे, किन्तु जानबूककर करनेकी नहीं। आश्रम (न्न्गृहस्थ 
आ्रादि)के कत्तंव्य (--धर्म)को ब्रह्मज्ञानीके लिए भी ब्रह्मविद्याके सहका- 
रीके तौरपर कर्तव्य मानते हे ।' हॉ वह आपत्कालमे नियमोकों शिथिल 
करनेंके लिए तैयार है, किन्तु ग्राश्रमहीन रहनेसे आ्राश्ममे रहतेको 
बेहतर बतलाते है । 


बे० सू० ३३३१-४ बे० स० ३४२६-२७; बृह० हडटरर 
“तमेतं वेदान॒वचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञ दानेन तपसा5नाशकेन । 
वं० सू० ४।१।१८० बे० सू० रे४२८-३१ 
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(८) उपासनाके ढंग--भिन्न-भिन्न विद्याओेसे ब्रह्मकी उपासना 
किस तरह की जाये, यह उपनिषद्के प्रकरणमे हम बतला चके है। भ्रात्मामे 
ब्रह्मकी उपासना करनी चाहिए, ब्रह्मसे भिन्न पदार्थों (--प्रतीको--मूर््ति 
श्रार्दि) में ब्रह्यमी उपासना नहीं करनी चाहिए, क्योकि वह (--प्रतीक) 
ब्रह्म नही है । 

आसनसे बैठकर, शरीरकों भ्रचल रख ध्यानके साथ जहाँ चित्तकी 
एकाग्रता हो, वहाँ ब्रह्मोपासना करनी चाहिए।' 

विद्या (-ब्रह्मोपासना ) की भ्रावृत्ति यावत्जीवन करते रहना चाहिए।' 

(ख) मुक्तकी अ्रन्तिस यात्रा--बह्मविद्याके प्राप्त हो जानेपर 
भोगोन्मुस्त न हुए पहिले और पीछेके पाप-पुण्य विनष्ट हो जाते हे, और वह 
ज़ह्मवेत्ताकों नही लगते ।' किन्तु जो पृण्य-पाप भोगोनन्‍्मुख (--प्रारब्ध) 
हो गए हं, उन्हें भोगकर मोक्षकों प्राप्त करना होता है। इस तरह सपूर्ण 
कमराशिको नष्ट कर मुक्त जीव निम्न क्रमससे शरीर छोडता है --वाणी 
मनमे लीन होती है, मन प्राणमे, प्राण जीवमे, और वह महाभूतोमे । इस 
साधारण गतिसे मुक्तिकी गतिमे विशेषता यह है --न्रह्मविद्याके सामथ्यंसे 
सौसे ऊपर सख्याकी नाडियोमेसे मूर्धावाली नाडी द्वारा जीव अपने 
आसन हृदयकों छोड सिकलता है, फिर सूर्य-किरणका अनुसरण करते 
हुए भागे प्रस्थान करता है । चाहे रात हो या दक्षिणायन, किसी वक्‍त 
मरतेपर मुक्त पुरुषकी मुक्तिमें बाधा नही । 

मुक्त पुरुषको मरनेके बाद एक दूरदेशकी यात्रा करनी पडती है, यह 
उपनिषद्मे हम देख भ्राए हे। उपनिषद्की बिखरी सामग्रीको जमाकरके 
वादरायणने खगोलकी कल्पना की है। क्रमश अर (-+किरण)-दिन- 
शुवलपक्ष-उत्तरायण-सवत्सर-सूर्य-चन्द्र-विद्युत ('+विजली ) तक मुक्त पुरुष 


*बे० सू० ४१७-११ वहीं ४१११२ 
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जाता है। वहाँ अ-मानव पुरुष आ उस मुक्त पुरुषको ब्रह्मके पास भेजता 

* बह॒दारण्यकमें' कहा हे जब पुरुष इस लोकसे प्रयाण करता हे 
तो वायुको प्राप्त करता है । उसे वह वहाँ छोड ऊपर चढता हैँ झौर सूर्यमे 
पहुँचता है ।” दोनो तरहके पाठोको ठीकसे लगाते वादरायणने सवत्सरसे 
वायूमे जाना बतलाया । इसी तरह कौषीतकि के पाठकों जोडते हुए 
विद्यतलोकसे ऊपर वरुण लोकमे जानेकी बात कही । इस प्रकार उपरोक्त 
रास्ता हुआ--अचि-दिन-शुक्लपक्ष-उत्तरायण-सवत्सर-वाय-सूय-चन्द्र-वरुण 
-(अ्रमानव पुरुष-) ब्रह्मलोक | गोया वादरायण अपनेसे हजार वर्ष पहिलेके 
ज्योतिष-ज्ञानकों करीब करीब अक्षुण्ण मानते हुए, खंगोलमे वायुलोकर्स 
स्यं, उससे आगे चन्द्र, उससे आगे वरुण, उससे आगे ब्रह्मलोककों मानते 
है। ब्रह्म और ब्रह्मलोक तकका ज्ञान इन ऋषियोके बोये हाथका खेल था, 
मगर वास्तविक विश्वके जानमे वेचारोकी सर्वज्ञता पिछड जाती थी । 

(ग) भुक्तका वेभव--मुक्त जीव ब्रह्ममें जब प्राप्त होता है, तो 
उससे जुदा हुए बिना रहता हैं । उस वकक्‍तके उस जीवके रूपके वारम 
जैमिनिका कहना है कि वह ब्रह्मवाले रूपके साथ होता है, श्रोइलोमि 
ग्राचार्य कहते हे कि वह चेतन्यमात्र स्वरूपवाला होता हैं। वादराबण 
इन दोनो मतोमे विरोब नहीं पाते । 

मुक्तकी भोग-सामग्री उसके सकल्पमात्रसे आन उपस्थित होंती हैं, 
इसलिए वह अपना स्वामी श्राप है ।' 

श्रह्यके पास रहते मुक्तका गरीर होता है या नहीं 7--इसके वारेमे 
वादरि 'नहीं' कहते हे, जैमिनि उसका सदभाव मानते हैं, वादरायण कहते 

शरीर नहीं होता और सकत्प करते ही वह भरा मौजूद भी होता है । 
शरीरके अ्रभावमे स्वप्नकी भाँति वह ईब्वर-प्रदतत भोगोको भोगता है श्रौर 


'छां० ४१५३ * बहु० ७१०१ 
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शरीरके मौजूद होनेपर जाग्रत श्रवस्थाकी' तरह । 

मुक्त जीव फिर जन्म आदिमे नही पडता, ब्रह्मके पाससे फिर उसका 
लौटना नही होता ।' 

मुक्त ब्रह्मकी भाँति सृष्टि नही बना सकता, उसकी ब्रह्मसे सिर्फ भोगकी 
समानता होती है, यह बतला चुके हे । 

(६) वेद नित्य हैं--यध्चपि चादरायण जैमिनिकी भाँति वेदको 
अपोरुषेय (किसी भी पुरुष--जीव या ब्रह्म--हारा ने बताया) नहीं 
मानते, किन्तु वेदको नित्य मनवानेकी उनको भी बहुत फिक्र है। वह 
समभते हे, कि यदि वेद भी दूसरे शास्त्रोकी भाँति अनित्य साबित हो गए, 
तो युक्ति-तकके बलपर साख्य, वैशेषिक, न्याय, बौद्ध जैसे ताकिकोके सामने 
गपने पक्षकों नहीं साबित कर सकेगे। ब्रह्मकी उपासना करनेके लिए 
मनुष्यके वास्ते अपने हृदयमे भअ्रगृष्ठ मात्र ब्रह्मको उपनिषद्मे बतलाया 
गया।' इसी प्रकरणमे देवताओ्रोकी भी चर्चा चल गई, और वादरायणने 
कहा--मनुष्यके ऊपरवाले देवता भी ब्रह्मकी उपासना करते है, क्योकि 
यह (बिलकूल) सभव है । इस प्रकार तो देवता साकार साबित होगे, फिर 
एक ही इच्ध एक ही समय अनेक यज्ञोगे कैसे उपस्थित हो सकता है ? 
उत्तर हे--वह अनेक रूप धारण कर सकता है! इन्द्र जैसे शरीरधारी 
अनित्य देवताका नाम वेदमे झ्रानेसे वेद भी भ्रनित्य होगा, यह शका नहीं 
करनी चाहिए, क्योकि इच्द्रसे वेदने इस झब्दकों नहीं लिया, वल्कि वेदके 
शब्दसे इन्द्रकों यह नाम मिला, इसीलिए वेद नित्य है। इन्द्र आदिके एक 
ही नाम और रूपवाला होनेसे उनकी बार-बार आ्रावृत्ति होते रहनेसे भी 
वेदकी नित्यतामें कोई क्षति नहीं। 

(७) शूद्रोपर अत्याचार--बादरायणके छुप्माछृुतके पक्षपातकी 
वात अभी हम बतला आए हे । वर्णाश्रम धर्मपर उनका बहुत जोर था । 





'बे० सु० ४४१६, २२ वे० सु० शशर४ 
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ऐसे व्यक्तिसे शूद्रोके सबधमे उदार विचारकी हम आशा नही रख सकते 
थे। वादरायण ब्रह्मविद्यापर कलम उठा रहे थे। वह याज्ञवल्वयके भ्रन्त- 
यामी ब्रह्म, शारीरक ब्रह्मके दाशैनिक विचारका प्रचार करना चाह रहे 
थे, ऐसी अवस्थामे भारतीय मानवोमे नीच समभे जानेवालोके प्रति श्रधिक 
सहानुभूतिकी श्राशा की जा सकती थी। किन्तु नहीं, वादरायण जैसे 
दाशनिक यह प्रयत्न एक खास मतलबसे कर रहे थे। 

(क) वादरायणकी दुनिया--भारतमे प्राय आये, उन्होने पहिलेके 
निवासियोकों पराजित किया। फिर रग और परतन्त्रताके बहानेसे उन्हे 
दबाया और समाजमे नीचा स्थान स्वीकार करनेके लिए मजबूर किया | 
ज्यादा समय तक रह जानेपर रग-मिश्रण (--वर्णसकर ता) बढने लगा । 
आयोके भीतरी द्द्वने अनायोके हितैषी पैदा किए । बुद्ध जैसे दाशनिकों 
और धामिक नेताझ्रोने इसका कुछ समर्थन किया। एक हद तक वर्णभेद- 
पर प्रहार हुआ--कमसे कम प्रभुता और सपत्तिके मालिक हो जाने वालोके 
लिए वह कडाई तेजीसे दूर होने लगी। ई० पू० चौथी सदीसे यवन, 
शक, जट्टू, गुजर, आभीर जैसी कितनी ही विदेशी गोरी जातियाँ भारतमे 
आकर बस गई। उस वक्‍तकी भारतीय सामाजिक व्यवस्थामे उनको 
क्या स्थान दिया जाये--यह भारी प्रइन था। वर्ण-व्यवस्था-विरोधियो-- 
बौद्धो--ने भ्रपना नुसखा दे उन्हे भ्रपते वगे (->शोषक-शोषित ) युक्त कित्तु 
वर्णहीत समाजकी कल्पनाकों पूरा करनेके लिए इत आगन्तुकोपर प्रभाव 
डालना चाहा, भ्रौर उसमे कुछ सीमा तक उन्हे सिर्फ इसी बातमे सफलता 
हुई, कि उनमेसे कितने ही अपनेको बौद्ध कहने लगे, कार्ला और नासिकके 
गृहा-विहारोमे दान देने लगे। किन्तु ब्राह्मण भी अपने प्रासपासकी 
इस घटनाओकों देख बिना शकित हुए नही रह सकते थे । उन्होने वर्ण- 
सहारकोके विरोधमे अपने वर्णप्रदायक हथियारका इस्तेमाल शुरू किया 
--“बौद्ध तो गोरे, सुन्दर, वीर, शासक लोगोकों वर्णहीन वना चाडालो- 
की श्रेणीमे रखना चाहते हे, हम तो उनके उच्च वर्ण होनेकों स्वीकार 
करते हे । ये भागन्तुक क्षत्रिय जातियाँ है, जो कि ब्राह्मणोंके दर्शन न करनेसे 
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म्लेच्छ हो गई थी; अब ब्राह्मण दर्शन हुआ, हम इन्हे सस्कारके द्वारा 
फिर क्षत्रिय बनाते है, इन्हे चाडालोके बराबर करना ठीक नही ।” जादू 
अन्तमे ब्राह्मपोका ही जबढंस्त तिकला। एक ओर इन आगन्तुकोको 
क्षत्रिय, कुछको ब्राह्मण भी बनाया गया, दूसरी शोर भपनी उच्चवर्ण-भक्तिको 
और पक्का साबित करनेके लिए शुद्वोंके लिए अत्याचार और श्रपमानकी 
मात्रा और बढा दी। ऐसे समयके ऋषियोमे हे, ये प्रात. स्मरणीय वेदान्त- 
सूत्रकार भगवान्‌ वादरायण ।* 


(ख) प्रतिक्रियावादी वर्गका समथन--“रैक्वके पास भारी भेटके 
साथ ब्रह्मविद्या सीखनेके लिए आनेपर जानश्रुति पौत्रायणको गाडीवाले 
रेक्‍्वने पहिले हटा रे शूद्र | इन सबको” कहा, फिर पौत्रायणको ब्रह्म- 
विद्या भी बतलाई, जिससे जान पडता है, शृद्रको भी ब्रह्मविद्याका अधि- 
कार है। वादरायण ब्रह्मविद्यामे शूद्रका अधिकार न मानते हुए सिद्ध करते 
है, कि प्रौन्रायण शूद्र नही था, हसोसे इतना दानी होनेपर भी अपने लिए 
अनादर, रैक्‍्वके लिए प्रशसाके शब्द सुनकर तथा रैक्‍्वके पास एकसे भ्रधिक 
बार दौडनेसे पौत्रायणको शोक हुआ था, इसीलिए शोकसे दौडनेवाला 
, (र-शुकद्र ) इस अथमे रैक्‍्वने उसे शूद्र कहा था। छादोग्यके उस प्रकरणसे 
पौत्रायणके क्षत्रिय होनेका पता लगता है । उसी प्रकरणमें रैक्‍्वके वायु 
ही सवर्ग (--मूल कारण) हैँ इस सवर्ग-विद्याके सीखनेवालोमे शौनक, 
कापेय, अभि-प्रतारी, काक्षसेनि तथा एक ब्रह्मचारीकी बात आती है; 
जिनमे शौनक और ब्रह्मचारी ब्राह्मण थे, और प्रभिप्रतारीके क्षत्रिय सिद्ध 
होनेमे दूसरे प्रमाण हे |--कापेय (+-कपपि-गोत्री) पुरोहित चेत्ररयकों 
यज्ञ कराते थे, और “चैत्ररथ नामक एक क्षत्रपति (-#क्षत्रिय) पैदा 


' बे० सू० १३।३३-२६ भावार्थ। 
*छा० ४२५, देखो पृष्ठ ४८० भी । 
* /एत्तेल वे चेत्रर्थ कापेया भ्रयाजयन्‌--ताण्डच्च-ब्राह्मण २४१२।५ 
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हुआ था, । चूँकि कापेयोका यज्ञ-सबंधी चेत्ररथ क्षत्रिय था, और यहाँ 
शौनक, कापेय, अ्रभिप्रतारी काक्षिसेनके साथ ब्रह्मविद्या सीख रहा है, 
इसलिए यहाँ भी प्रोहित यजमान-वशज शौनक और अभिप्रतारी 
क्रमश ब्राह्मण और क्षत्रिय हैं । इस तरह गाडीवाले रैक्‍्वकी ब्रह्मविद्याको 
सीखनेवाले दो ब्राह्मणोके भ्रतिरिक्त तीसरा क्षेत्रिय ही हे, फिर पौत्रायण 
शूद्र होगा यह सभव नहीं। सत्त्यकाम जाबालके बापका ठिकाना न था, 
उसको कैसे हारिद्रमत गौतमने ब्रह्मविद्या सिखाई ” इसका उत्तर 
वादरायणकी ओ्ोरसे है, वहाँ समिधा लो, तेरा उपनयन करूँगा 
कहनेसे साफ है कि हारिदमतने उसे ब्राह्मण समभा, क्योकि शूद्रको 
उपतयनका अभाव (मनुने) “बतलाया है'--'शूद्रकों पातक नहीं, 
उसे (उपनयन आदि) सस्कारका अधिकार नहीं |” यही नहीं सत्त्य- 
कामके श्रब्नाह्मण (जच्शूद्र) न होनेके निर्धारणकी भी हारिदरमत 
गौतम कोशिश करते है--भ्रब्नाह्मण ऐसे (साफ साफ अपने अ्रनिश्चित 
पितृत्वको) नही कह सकता ।” इससे भी साफ है कि ब्रह्मविद्यामे शूद्र 
(“अन्नाह्मण” ? )का अधिकार नही। शूद्रको वेदके सुनने पढनेका निषेध 
श्रतिमे मिलता है-- शूद्ध श्मशान सा है, इसलिए उसके समीप (वेद) 
नही पढना चाहिए,” “शुद्ध बहुत पशु और (धन) वाला भी हो तो भी 
वह यज्ञ करनेका अधिकारी नहीं।”' यही नहीं स्मृति भी इसका निषेध 
करती है---“उस (+-शूद्व )को पाससे वेद सुनते पा (पिघले) सीसे शोर 
लाखसे उसके कानकों भरना चाहिए, (वेदका) पाठ करनेपर उसकी 
जिह्वाको काटना चाहिए, याद (>-धारण) करनेपर (उसके) शरीरकों 


१ “ज्ैत्ररथो नामेकः क्षेत्रपतिरजायत ।--शतपथ-ब्राह्मण ११॥३। 


३॥१३ 
छां० ४॥४।१-५, देखो पृष्ठ ३७२ मनुस्मृति १०१२६ 
/पद्य हुवा एतच्छमशान यच्छूद्रस्तस्माच्छूद्ससमीपे नाध्यतव्यम्‌ । 
+ //तस्माच्छूदों बहुपशुरयज्ञीयः । 
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काट देना चाहिए ।” 

(ग) वाद्रायणीयोंका भी वही भत--ब्रह्मज्ञाककी फिलासफीने 
भी वर्ग-स्वार्थपर भ्राधारित वर्ण॑-व्यवस्थाके नामसे शूद्रो (किसी समय स्वतत्र 
फिर भ्राय-समाज-वहिष्कृत पराजित दास और तब कितने ही वादरायणोकी 
नसोमे अपना खून तक दौडानेवालो) के ऊपर होते शुद्ध सामाजिक श्रत्या- 
चारकों नरम करनेकी तो बात ही क्या, उसे और पुष्ट किया । वादरायणके 
ब्रह्मज्ानने धर्मसूत्रकर्तता गौतमकी कठोर श्राज्ञाको--नरम करना तो 
अलग उसे--आदर्शवाक्य बनाया। शकरके सारे अद्वतवादने गौतमकी 
इन क्र पक्तियोके एक भी बज्ञाक्षरकों विंचलित करनेकी हिम्मत न 
की । रामानुजके गुर तथा परदादा-नगडदादा-गुरु स्वय अतिक्षृद्र थे, 
तो भी वेदान्त-भाष्य करते वक्‍त वह धर्मसृत्रकार गौतम, वादरायण और 
शकरसे भी आगे रहनेकी कोशिश करते हे । 'शूद्रकों भ्रधिकार नही” इस 
प्रकरणके अ्रन्तिम सूत्र पर उनका भाष्य तीन सवातीन पक्तियोमे समाप्त 
होता है, कितु उसके बाद ५२ पक्तियोके एक लच्छेदार व्यास्यानमे रामा- 
नुजने उसे वर्ण-व्यवस्था-विरोधी भ्रादि बतला शकरके दर्शन (मायावाद) पर 
आक्षेप करते हुए अपने (विशिष्टाह्वत) दर्शनके द्वारा वास्तविक शूद्र-अन- 
धिकार सिद्ध किया है, (जो (जकर आादि)--सर्व-विशेषण-रहित अ्रद्वेत) 
चेतनामात्र (स्वरूपवाले) ब्रह्मको ही परमार्थ (--वास्तविक तत्त्व), 
झ्ौर सब (-जजीव, जगत्‌ ) को मिथ्या, और (जीवके ) बधकों भ्र-वास्तविक 
»« कहते हे”, वह ब्रह्मज्ञानमे शूद्र आदिका अधिकार नहीं--यह 
नही कह सकते। . तककी सहायतासे प्रत्यक्ष और अनुमान (प्रमाण) से 
भी (उस तरहके ब्रह्मज्ञानको प्राप्तककर ) शूद्र श्रादि भी मुक्ति पा 
जायेगे । इसी तरह ब्राह्मण आदिकों भी ब्रह्मविद्या मिल जायेगी 

है| 

'“ग्रथ हास्य वेदमुपश्ृण्वतस्त्रपुजतुभ्या श्रोत्रप्रतिपुरणमुदाहरणे 
जिद्वाच्छेदों धारणे शरीरभेद' ।“--गौतम-धर्मसुत्र २१२३ 

१ /स्मृतेशच--बे० सू० १३३६ 
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फिर उपनिषद्‌ बेचारीकों तो तिलाजलि (+-दत्तजलाजलि) ही दे दी गई । 
किन्तु (रामानुजकी तरह) जिनके (दर्शनमें) वेदान्त-वाक्यों द्वारा 

उपासनारूप (त्रह्म-)ज्ञानकों मोक्षके साधनके तौरपर माना गया है, 
और वह (उपासना ) परब्रह्म-रूपी परमपुरुषको प्रसन्न करना है । और यह 
एकमात्र शास्त्र (5"उपनिषत्‌)से ही हो सकता है। और उपासना 
(न्ज्ञान-)-शास्त्र (->उपनिषद्‌) उपनयन आदि सस्कारके साथ पढ़े 
स्वाध्याय (+-वेद ) से उत्पन्न ज्ञानको . . . ही अपने लिए उपायके तौरपर 
स्वीकार करता है । इस तरहकी उपासनासे प्रसन्न हो पुरुषोत्तम (>>त्रह्म) 
उपासकको भ्रात्माके स्वाभाविक वास्तविक आ्रात्मज्ञान दे कर्मसे उतन्न 
अज्ञानकों नाश करा बधसे (उसे) छुडाता है ।--ऐसे मतमे पहिले कहे 
ढंगसे शूद्र आदिका (त्रह्मश्ञानमे) भ्रनधिकार सिद्ध होता है ।” 

यह है भारतके महान्‌ ब्रह्मशानका निचोड, जिसका कि ढिढोरा श्राज 
तक कितने ही लोग पीठते रहे है, और पीट रहे हे, वादरायण, शकर 
और रामानृजकी दुह्मईके साथ ' ४ 

६, दूसरे दशनोंका खंडन 

वादरायणने उपनिषद्‌-सिद्धान्तके समन्वय तथा विपक्षियोके ग्राक्षेपोके 
उत्तरमे ही ज्यादा लिखा है, किन्तु साथ ही उन्होने दूसरे दर्शनोकी 
सैद्धान्तिक निबलताओकों भी दिखलानेकी कोशिश की है। ऐसे दर्शनोमे 
साख्य और योग तो ऐसे हे जिनके मूल कर्त्ता--कपिल---कों उस वक्त तक 
ऋषि माना जा चुका था, इसलिए ऋषिप्रोक्‍्त होनेसे उनके मतमे स्मृतिकी 
कोटिमे गिने जाते थे । पाशुपत और पॉँचरात्र सम्भवत श्रार्योके भानेके 
पहिलेके भारतीय धर्मों और परपराभ्ोकी उपज थे, इसलिए ईश्वरवादी 
होनेपर भी अन-ऋषि प्रोक्त होनेसे उन्हें वैदिक आर्यक्षेत्रमे समान 
दृष्टिसे नही देखा जाता था। वैशेषिक, बौद्ध भ्रोर जैन अनू-ऋषि प्रोक्‍त 
तथा अनीश्वरवादी' होनेसे वादरायण जैसे आस्तिकके लिए और भी 
घृणाकी चीज थे, 
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_क, ऋषिप्रोक्त विरोधों दश्शनोंका खंडन 


(१) सांख्य-खंडन--कपिलके साख्य-दर्शन और उसके प्रकृति 
(>-प्रधान) तथा पुरुषके सिद्धान्तके बारेमे हम कह चुके है । उपनिषद्के 
ब्रह्मकारणवादसे साख्यका प्रधानकारणवाद कई बातोमे उलटा था। 
वादरायण कारणसे कार्यकों विलक्षण मानते थे, जब कि सत्कायंवादी साख्य 
कार्य-कारणकों स-लक्षण--प्रभिन्न मानता था। साख्यका पुरुष निष्क्रिय 
था, जब कि वेदान्तका पुरुष सक्रिय। साख्यके सस्थापक कपिलको 
इवेताइवतर उपनिषद्‌ तकने ऋषि मान लिया था, इसलिए शब्द प्रमाणकों 
अधाधुन्ध माननेवाले वादरायण जेसोके लिए भारी दिक्कत थी, ऊपरसे 
साख्यवाले--यदि सब नही तो उनकी एक शाखा अपनेको वेद मानने वाला--- 
अतएव उपनिषद्के वाक्योसे पृष्ट करनेके लिए तत्पर दीख पड़ते थे । 
वादरायणने यह बतलानेकी कोशिश की हे, कि उपनिषद्‌ न साख्यके प्रधान 
(+-प्रकृति ) को मानती है, और नही उसके निष्किय पुरुषको | साथ ही 
साख्य अपने दर्शंनकों सिर्फ शब्द-प्रमाणपर ही आ्राधारित नहीं मानता 
था वह उसके लिए युक्ति तक भी देता था, जिसका उत्तर देते हुए 
वादरायण कहते है -- 


अनुमान (-सिद्ध प्रधानका मानना युक्तिसगत) नहीं हे, क्योकि 
(जड होनेसे विश्वकी विचित्र वस्तुओ)की रचना (उससे) सम्भव नही 


है, और (न उसमे प्रधानकी) प्रवृत्ति (ही हो सकती है) । (जड) दूध 
जसे (दही वन जाता), पाती ज़ेसे (वर्फ बन जाता है, वैसे ही बिना 
चेतन ब्रह्मकी सहायताके भी प्रधान विश्वकों वना सकता हैँ, यह कहना 
ठीक नही) क्योकि वहाँ भी (विता ब्रह्मके हम दही, हिंमकी रचना सिर्फ 
दूध और जलसे नही मानते) | तृण आदि जैसे (गायके पेटमे जा दूध वन 
जाते हे, वेसे ही प्रधानसे भी विचित्र विश्व वन जाता हैं, यह भी कहना 


'बे० सू० ४१-२२ वही २२१-६ भावार्थ । 
४४ 
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ठीक नही है) क्योकि (गायसे) भ्रन्यत्र (तण आदिका दूध बनना) नही 
(देखा जाता) । यदि (कहो--जैसे अधा और पगु) पुरुष (भ्रॉख और 
पैरसे हीन भी एक दूसरेकी सहायतासे देखने और चलनेकी क्रियाकों कर 
सकते हे, श्रथवा जेसे लोहा तथा चुम्बक पत्थर दोनो स्वत. निष्किय 
होते भी एक दूसरे की समीपतासे चल सकते हे, वैसे ही प्रकृति और 
पुरुष स्वतत्र रूपसे निष्क्रिय होते हुए भी एक दूसरेकी समीपतासे विश्व 
वेचित्र्य पैदा करनेवाली क्रियाको कर सकते हे )। (उत्तर हे--) तब भी 
(गति सभव नही, क्योकि प्रकृति और पुरुषकी समीपता आकस्मिक नही 
नित्य घटना है, फिर तो सिर्फ गति ही निरन्तर होती रहेगी, किन्तु वस्तुके 
निर्माणके लिए गति और गति-रोध दोनो चाहिए) । (सत्त्व, रज, तम, 
गुणोके अग तथा) अगीपन (की कमी वेशी मानने) से भी (काम नहीं) 
चल सकता (क्योकि स्वेदा पुरुषके पास उपस्थित प्रकृतिके इन तीन गुणोमे 
कमी-वेशी करनेवाला कौन है, जिससे कि कभी सत्त्वकी अधिकतासे 
हल्कापन और प्रकाश प्रकट होगा, कभी रजकी अधिकतासे चलन भ्रौर 
स्तम्भन होगा, और कभी तमकी अ्धिकतासे भारीपन तथा निष्कियता ग्रा 
मौजूद होगी ” ) । 

थदि प्रधानकों मान भी लिया जाये, तो भी उससे कोई मतलब 
नही, (क्योकि पुरुष---जीव--तो स्वत. निष्क्रिय निविकार चेतन है, 
प्रधानके कार्यके कारण उसमें कोई खास बात नहीं होगी ।) फिर साख्य- 
सिद्धान्त परस्पर-विरोधी भी हे--वहाँ एक ओर पुरुषके मोक्षके लिए 
प्रकृतिका रचना-परायण होना बतलाया जाता है, और दूसरी जगह यह 
भी कहा जाता है, --न कोई बद्ध होता न मुक्त होता हैँ न श्रावागमनर्म 
पडता है । 

(२१) योग-खंडन--साख्यके प्रकृति, पुरुषमे पुरुष-विशेष,ईरवरके 
जोड देनेसे वह ईश्वरवादी (सेश्वर) साख्य-दर्शन हो जाता है, यह वतला 





'सांख्यकारिका (७. वहीं ६२ 


वादरायण | भारतीय दहन ६६१ 


आए है । बादरायणकों योगके खडनके लिए ज्यादा परिश्रमकी जरूरत न 
थी, क्योकि साख्य-सम्मत प्रधान, तथा पुरुषके विरुद्ध दी गई युक्तियाँ यहाँ 
काम श्रा सकती थी। योग ईइवरकों विश्वका उपादान-कारण (--प्रकृति) 
नही मानता था, वादरायणने उपनिषदके प्रमाणसे उसे निमित्त-उपादान- 
कारण सिद्ध कर दिया। ईहवर (--ब्रह्म) जगत्‌के रूपमे परिणत होता है, 
यह उसकी विचित्र शक्तिकों बतलाता है, और वह योग-सम्मत निविकार 
ईदइवर नही है । 

प्रइनन उठता है, उपनिषद्‌ ने जिस कपिलकों ऋषि कहा है, उसके 
प्रतिपादित साख्यका खडन करके हम स्मृति (--ऋषि-वचन)की अव- 
हेलना करते है । उत्तर है--यदि हम उसे मानते हे, तो दूसरी स्मृतियो 
(>+ऋषिवाक्यों ) की भ्रवहेलना होती है । इसी उत्तरसे वादरायणने योग- 
दर्शनकी श्रोरसे उठनेवाली शकाका भी उत्तर दे दिया है । 

ख. अनू-ऋषिप्रोक्त दर्शन-खंडन 

पाशुपत और पाचरात्र ऐसे दर्शन हे, यह बतला चुके हे । 

(क) देश्वरवादों दशेत-- 

(१) पाशुपत-खंडन--शिवका नाम पशुपति है । यद्यपि शिव 
वैदिक (भ्रार्य ) शब्द है, किन्तु शिव-पृजा जिस लिग (5-पुरुप-जननेन्द्रिय- 
चिह्त)कों सामने रखकर होती है, वह मोहन्‌-जो-डरो काल (श्राजसे 
५००० वर्ष पूर्व)के अन-आयेकि वक्‍तसे चली आती हे, और एक समय 
था जब कि इसी लिंग (--शिश्न) पूजाके कारण अन्‌-भ्रा्योकों भिश्नदेव 
कहकर  भश्रपमानित भी किया जाता था, किन्तु इतिहासमे एक वक्‍त 


* बे० सू० १।४॥२३-२७ 

* इबेताइवतर ५॥२--ऋषि प्रसूत्त कपिलम्‌” । 
* बे० सू० २११ 

* /एतेन योग' प्रत्युवत.“--वे० सू० २॥१३ 
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ग्रपमान समझी जानेवाली बात दूसरे वक्‍त सम्मानकी हो जाये, यह 
दुर्लभ नही है । यही लिग-पूजा-धर्म कालान्तरमे पाशुपत (-+शैव) मतके 
रूपमे विकसित हुआ और उसने अपने दार्शनिक सिद्धान्त भी तैयार 
किए। आजके शैब यद्यपि पूजामे पाशुपतोके उत्तराधिकारी है, कितु दशन- 
में वह शकरके मायावादी अद्वैतवादका अनृसरण करते हे । वादरायणके 
समय उनका अपना एक दर्शन था, जिसके खडनमे उन्हें चार सूत्रोंकी 
रचना करनी पडी। 

पाशुपत भ्राजकलके आर्यसमाजियोकी भाँति त्ैतवाद--जीव 
(पशु) जगत्‌ और ईइवर (+>-पशुपति)--को मानते थे। वह कहते 
थे--जिनमे पशुपति जगत॒का निमित्त कारण है, फिर वह वेदान्त- 
प्रतिपादित ब्रह्मकी भाँति निमित्त और उपादान दोनो कारण नहीं है । 

वादरायणने पाशुपत दर्शनपर पहिला आराक्षेप यह किया कि वह 
“ (बेद-)सगत नही है” (--असामंजस्य) । (घडा या घर रूपी कार्यका 
जैसे कोई देवदत्त अधिष्ठाता होता है, वेसे ही जगत॒का भी कोई अधिष्ठाता 
है, इस तरह अ्रनुमानसे ईव्वरकी सत्ता सिद्ध नही की जा सकती । क्योंकि 
(निराकार ईइवरका) अधिष्ठाता होना सिद्ध नहीं हो सकता। 
(निराकार जीव) जैसे (इन्द्रिय, शरीर झादि) साधनों (का अ्रधिष्ठाता हे, 
वैसे ही पशुपति भी है, यह कहना ठीक नहीं; क्योकि जीवको अधिष्ठाता 
होना पडता है, फल-) भोगादिके कारण, (कर्मे-बधन-मुक्त पशुपतिके लिए 
ते फल-भोग है, न उसके कारण शरीर-धारणकी जरूरत पड सकती है) । 
और (यदि पाशुपतिके भोगादिको मान लिया जाये, तो उसे) अन्तवात्‌ 
और भ्र-सर्वज् (मानना पड़ेगा) । ह 

(२) पाँचरात्र-खंडन--पृशशुपत मतकी भाँति पाचरात्र मतका भी 
खोत प्रन-आर्य भारतका पुराना काल है । पाशुपतने शिव और शिवलिंगकों 
अपना इष्ट देव माना, पॉाँचरात्रोने विष्णु--भगवाव्‌ू--वासुदेवकों अपना 


* वही २२३५-३८ 
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इष्ट बनाया; और इसीलिए इन्हें वैष्णव और भागवत भी कहते हे। 
शिवकी लिग-मृर्ति मोहन-जो-डरो' काल तक जरूर जाती है, किन्तु शिवकी 
मूर्ति उतनी पुरानी नहीं मिलती । वासुदेवकी मूरत्तियोकी कथा ईसा-पू्व 
चौथी सदी तक तथा मूत्तियोके प्रस्तरखड ईसा-पूर्व तीसरी सदी तकके 
मिलते हे । ईसा-पूर्व दूसरी सदीमे भगवान वासुदेवके सम्मानमें एक 
यूनानी (हेलियोदोर) भागवत द्वारा खडा किया पाषाण-स्तम्भ झ्राज भी 
भिलसा (ग्वालियर राज्य) मे खडा हे । 

भागवत धर्मके मूल ग्रथकों ही पचरात्र कहते हे, जो कि एक पुस्तक 
ने हो कई पुस्तकोका सम्रह हैँ । इनमे प्रहिर्वृघ्न्य-, पौष्कर-, सात्वत, 
परम-सहिता जैसे कुछ ग्रथ भ्रब भी प्राप्य हे। जिस तरह पाशुपतोकी पूजा 
और धर्म श्राज शैवोके पूजा और धर्मके रूपमे परिणत मिलते है, यद्यपि 
दर्शन बिलकूल नया है, उसी तरह पाचरात्र भागवत-धर्म आजके विष्णु- 
पूजक वैष्णव धर्मके रूपमे मौजूद है, यद्यपि वह गुप्तकाल--अपने वैभवके 
समय--मे जितना बदला था, उससे आज कही ज्यादा बदला हुआ हैं । 
तो भी आजके अनेक वैष्णव मतोमे रामानृजका वेष्णव मत अ्रभी पच- 
रात्र-प्रागमको श्रद्धाकी दृष्टिसि देखता हे, और एक तरहसे उसका 
उत्तराधिकारी भी हँ । कसी विडबना है ? उसी सम्प्रदायके एक महान्‌ 
सारथी रामानुज वादरायणके द्वारा पॉचरात्र मतपर किए गए प्रहा- 
रका अनुमोदन करते हे, और पाँचरात्र दर्शनकी जगह वादरायणके 
दर्शनकों स्वीकार करते है ! 

पाँचरात्र दर्शनके भ्रनुसार' वासुदेव, सकप॑ण, प्रद्युम्न, अनिरुद्ध, क्रण 
ब्रहदय, जीव, मत और अहकारके नाम है ।--ब्रह्म (+-वासुदेव )से जीव 
(>तसकर्षण) उत्पन्न होता है, उससे मन श्रौर उससे श्रहकार | इस 


! “परमकारणात्‌ परब्रह्मभृतात्‌ वासुदेवात्‌ सकर्षणो नाम जीवों 
जायते, सकषंणात्‌ प्रद्युम्नसज्ञ मनो जायते, तस्माद श्रनिरुद्धसश्ञो३२हकारो 
जायते--परमसहिता । 
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सिद्धान्तका खडन करते हुए वादरायण कहते है --- 

(श्रुतिमे जीवके नित्य कहे जानेसे उसकी) उत्पत्ति सभव नहीं। 
(मन कर्त्ता जीवका करण>-साधन है) और करत्तासिे करण नही जन्मता 
(इसलिए जीव--सकषेणसे मनकी उत्पत्ति कहना गलत है) । हाँ, यदि 
(वासुदेवको) आदि विज्ञानके तौरपर (लिया जाये) तो (पॉचरात्रके) 
उस (मत)का निषेध नही। परस्पर-विरोधी (बातोंके) होनेसे भी (पॉच- 
रात्र दर्शन त्याज्य है) | 


(ख) अनौश्वरवादोी दशेन-खंडन-- 


कणादको' यद्यपि पीछे कपिलकी भाँति ऋषि मान लिया गया, किन्तु 
वादरायणके वक्‍त (३०० ई०) अभी कणादको हुए इतना समय नहीं हुआ 
था कि वह ऋषि-श्रेणीमे शामिल हो गए होते । अनीश्वरवादी दर्शनोंमे 
वैशेषिक, बौद्ध और जैन दर्शनोंपर ही वादरायणने लिखा है, चार्वकि 
दर्शनका विरोष उस वक्‍त क्षीण पड गया था, इसलिए उसकी ओर ध्यात 
देनेकी ज़रूरत नही पडी। 

(१) वैशेषिक दशनका खंडन--कणाद परमाणुको छै पार्वैवाला 
परिमडल--गोलसा--कण मानते हे, और कहते है, कि यही छ पासेवाले 
परमाणु दो मिलकर हस्व (>-छोटे) परिमाणवाले दृचणुकको बनाते है । 
इन्ही हस्व-परिमडलोंके योगसे मह॒द्‌ (--बडे) और दी्घ परिमाणवाली 
वस्तुओंकी उत्पत्ति होती, तथा जगतू बनता है । वादरायण कहते है -- 
(वैशेषिक कारणके गुणके श्रतुसार कार्यके गुणकी उत्पत्ति मानता है, फिर 
अवयव-रहित परमाणुसे सावथव' हृस्व दद्रणुककी उत्पत्ति सभव नहीं) 
और (मह॒दू, दीव॑ परिमाणते रहित) हस्व तथा परिमडल (हंथणुक 
कग)से (भागे) मह॒द्‌ दीर्घ (परिभाण) वाले (पदार्थोकी उत्पत्ति सभव 
नही) 


!बें० सू० श२।३६-४२ वे० सू० २।२१० 
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जड परमाणु वस्तुओ्लोका उत्पादन तभी कर सकते हे, जब कि उनमे 
क्रिया (नन्गति) हो। कणादके मतसे जगतृकी उत्पत्तिके लिए श्रदृष्ट' 
(+पज्ञात नियम ) की प्रेरणासे परमाणुमे कर्म (--क्रिया) उत्पन्न होता है; 
जिससे दो परमाणु एक दूसरेसे सयोग कर द्थ्णुकका निर्माण करते हे, 
और साथ ही अपने कर्म (+-क्रिया ) को भी उसमे देते हे, यही सिलसिला 
भ्रागे चलता जगतृको निर्माण करता है । प्रश्न उठता है--परमभाणुमे जो 
आदिम क्रिया (--कर्म ) उत्पन्न होती है, क्या वह परमाणु (->जड ) के अपने 
भीतरके भ्रदष्टसे उत्पन्न होती है, या श्रात्मा (+-चेतन)के भीतरसे ? 
वादरायण कहते है -- दोनो तरहसे भी कर्म (सभव) नहीं। क्योकि 
अदृष्ट पू्व॑-जन्मके कर्मसे उत्पन्न होता है, आत्माके किए कर्मका अदृष्ट 
परमाणुमे कैसे जायेगा ” और परमाणुआओंमे क्रियाके बिना जगत्‌ ही नही 
उत्पन्न होगा, फिर आ्रात्मा कर्म कंसे करेगा ?” “इसलिए (अणुमे) कर्म 
नही हो सकता ।” यदि कहा जाये कि सदा एक साथ रहनेवाले पदार्थमे 
जो समवाय (नित्य-) सबंध होता है, उससे अरदृष्टका परमाणुमे होना 
मानेंगे, तो “समवायके स्वीकारसे भी वही वात है (समवाय सवध क्यों 
वहाँ है ” उसके लिए दूसरा कारण फिर उसके लिए भी दूसरा कारण 
. “इस प्रकार) अ्रनवस्था (--अ्रन्तिम उत्तरका अभाव ) होगी।” यही 
नही, समवाय-सबंध नित्य होता है, इसलिए परमाणु और उसका भ्रदृप्ट 
दोनो नित्य ही मौजूद रहेगे, फिर जगत॒का “नित्य रहना ही” सावित होगा, 
और यह जगत्‌की सुप्टि और प्रलय माननेवालोके लिए ठीक नहीं है । 
परमाणुकों एक ओर वंशेपिक नित्य, सूक्ष्म, भ्रवयव-रहित मानता है, 
दूसरी ओर उसीसे तया 'कारणके गुणके अनुसार कार्यमे गुण उत्पन्न होता 


>क5. ली है। 


है इस नियमके अनुसार, उत्पन्न घडेमे रूप श्रादिके' 'देखनेसे” और पृथ्वी, 


! “श्रग्नेरुध्वंज्वलन वायोस्तियंगूगमन श्रणुमनसोश्चाद्य कर्मेति अदृष्ट- 
कारितानि।/ वही २२११ 
बे० सू० श११३ वही शश१३ वही शा११४ 
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गेमे 


जल, आग, हवाके परमाणुश्रोमे 'रूप श्रादि (रस, गध, स्पशे गुणों ) के होने 
(की बातके स्वीकार करने ) से भी 'परस्पर-विरोधी” (बात होती है ) । 
परमाणुग्रोंकी यदि रूप आदिवाला माने, चाहे रूपादिरहित'; दोनो 
तरहसे दोष मौजूद रहता है। पहिली भ्रवस्थामे भ्रवयव-रहित होनेकी बात 
नही रहेगी, दूसरी अ्रवस्थामे 'कारणके गुणके भ्रनुसार कार्यमे गुण उत्लन्न 
होता हैं, यह बात गलत हो जायेगी। 

इस तरह युरोपके यात्रिक भौतिकवादियोकी भॉति कारणमे गुणा- 
त्मक परिवर्त्तन हो कार्यके बननेको न माननेसे परमाणुवादमे जो कम- 
जोरियाँ थी, उनका वादरायणने खडन किया । निविकार ब्रह्म उपादान- 
कारण बन जगत्‌को अ्पनेमेसे बनाकर सविकार हो जायेगा, और अपनेमेंसे 
जगतृकी उत्पत्ति नही करेगा तो वह उपादानकारण नही निमित्तकारण 
मात्र रह जायेगा, फिर उपनिषद्के “एक (मिट्टीके) विज्ञानसे ही सारे 
(मिट्टीसे बने पदार्थोके) विज्ञान/की बात कैसे होगी--आरादि प्रश्नोका 
उत्तर वादरायण (और उनके अनुयायी रामानुज भी) कैसे देते हे, इसे हम 
देख चुके है, और वह लीपापोतीसे बढ़कर कुछ नही है । 

तकं-युक्तिसे परमाणुवादपर प्रहार करना काफी न समझ, अन्त 
वादरायण अपने अ्रसली रगमे उतर श्राते हैं-- चूँकि (श्रास्तिक 
वैदिक लोग वैशेषिकको ) नही स्वीकार करते, इसलिए (उसका) अत्यन्त 
त्याग ही ठीक हूँ । 

(२) जैनद्शन-खडन--जैनोके श्रपने दो मुख्य सिद्धान्त-- 
स्थादवाद और जीवका शरीरके अनुसार घटना-बढना (मध्यमपरिमाणी 
होना )--है, जिनके ही ऊपर वादरायणमने प्रहार किया हैँ । स्थादवादस 
“है भी नही भी” आदि सात तरहकी' परस्पर-विरोधी वाते 
मानी गई है , वादरायण कहते हे “--/एक (ही वस्तुमे इस तरहकी परस्पर- 


'बही २११५ * ० सू० २३२१६ 
* देखो पृष्ठ ४६६-९७ “बे० सू० श१३१ 
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विरोधी बाते ) सभव नही है ।* 

जीवका आकार ग्रनिश्चित है, वह जंसे छोटे बडे (चीटी हाथीके) 
देहमे जाता है, उतने ही आकारका होता है, इसका खडन करते हुए सूत्र- 
कार कहते हैं -- ऐसा (माननेपर) आत्मा अ्र-पूर्ण होगा, और (स्कोच 
विकासका विषय होनेसे) विकारी (अ्तएवं अनित्य) आादिके (होनेके) 
कारण किसी तरह भी (नित्यता अनित्यता आदि) विरोधकों हटाया 
नही जा सकता। अन्तिम (मोक्ष-अवस्थाके जीव-परिमाण)के स्थायी 
रहने, तथा (मोक्ष और) इस वक्‍तके जीव-परिमेण--दोनोके नित्य होनेसे 
(बढ़-अवस्थामे भी) वैसा ही (होना चाहिये, फिर उस वक्‍त देहके 
परिमाणके प्रनूसार होता है, यह बात गलत होगी) । 

(३) बोद्धदशन-खंडन--वादरायणने . वौद्धदर्शककी चारो 
शाखाओ--वैभाषिक, सौत्रातिक, योगाचार और माध्यमिकका खड़न 
किया है, जिससे साफ है, कि उस ववत तक ये चारो शाखाये स्थापित हो गई 
थी, और यह समय असग-वसुवधु (३५० ई० )का है, इससे वादरायणका 
४०० ई०के आसपास होना सिद्ध होता है, किन्तु जैसा कि हमने पहिले 
कहा है, अभी “३०० ई०से पहिले नहीं इसीपर हम सनन्‍्तोप करते हें । 
खडन करते वक्‍त वादरायणने पहिले वेशेषिक दर्शनकों लिया, जिसके वाद 
सभी बौद्ध-दशन-शाखाओोके समान सिद्धान्तोकी भी आलोचना की है, फिर 
भिन्न-भिन्न दर्शन-शाखाग्ोके श्रपने जो खास-खास सिद्धान्त है, उनका खडन 
किया हूँ । 

(क) वेभाषिक-खंडन--वैभाषिक बाहरी जगत्‌ (नूवाह्म-पर्थ) 
श्रौर भीतरी वस्तु चित्त--विनान तथा चैत्त (--चित्त-सवधी भ्रव- 
स्थाग्रो ) के अस्तित्वकों स्वीकार करते है । सर्व (+-भीतरी बाहरी सारे 
पदार्थेके )-अस्तित्वकों स्वीकार करनेसे ही उनका पुराना नाम सर्वा- 
स्तिवादी भी प्रसिद्ध है। लेकिन सबके अस्तित्वको वह वुद्धक मौलिक 


 बे० सू० २२३२-३४ 
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सिद्धात अनित्यता--क्षणिकताके साथ मानते है। वादरायणने मुख्यत 
उनकी इस क्षणिकतापर प्रहार किया है। यद्र॒पि बुद्धके वक्‍त परमा- 
णुवाद अपनी जन्मभूमि यूनानमें पैदा नहीं हुआ था, उसके प्रवत्तंक 
देमो क्रितुके पैदा होनेके लिए बुद्धकी मृत्यु (४८३ ई० पूृ०)के बाद और 
तेईस वर्षोकी जरूरत थी। यूनानियोके साथ वह भारत आ्राया जरूर, 
तथा उसे लेनेवालोमे भारतकी सीमासे पार ही उनसे मिलनेवाले 
मानवतावादी (--अत्तर्राष्ट्रीयतावादी) बौद्ध सबसे पहिले थे । यूनानमे 
देमोक्रितु (४६०-३७० ई० पू० ) का परमाणुवाद स्थिरवादका समर्थक था, 
और वह हेराक्लितु (५३५-४२५ ई० पू०)के क्षणिकवादसे समन्वय नहीं 
कर सका था, किन्तु भारतमे परमाणुवादके प्रथम स्वागत करनेवाले 
बौद्ध स्वथ ब॒द्ध-समकालीन हेराक्लितुकी भाँति क्षणिकवादी थे । यह भी 
सभव है, बुद्धके वकक्‍तसे चले आए उनके अनित्यवादका नया तामकरण, 
क्षणिकवाद, इसी समय हुआ हो। बौद्धोंने परमाणुवादका क्षणिकवादसे 
गँठजोडा करा दिया । सभी भौतिकतत्त्वों (-"रूप)की मूल इकाई 
प्रविभाज्य (--अ-तोम्‌) परमाणु है, किन्तु वह स्वयं एक क्षणसे भ्रधिककी 
सत्ता नही रखते--उनका प्रवाह (>॑सन्तान) जारी रहता है, किन्तु 
प्रवाहके तौरपर इस क्षणिकताके कारण हर क्षण विच्छिन्न होते हुए | 
अ्रणश्ोोंके संयोग--अणु-समुदाय--से पृथिवी आदि भूतोका समुदाय पैदा 
होता है, और पृथिवी आदिके कारणोंसे शरीर-इच्धिय-विषय-समुदाय पदी 
होता हैं। वादरायण इसका खडन करते हुए कहते है 

“(परमाणु हेतु, या पृथिवी श्रादि हेतु) दोनों ही हेतुओके (मानने) 
पर भी जगत्‌ (का अस्तित्वमे श्राना) नही हो सकता, (क्योकि परमा- 
णश्नोके क्षणिक होनेसे उनका सयोग ही नहीं हो सकता फिर समुदाय 
कैसे ?) ।” (प्रतीत्य-समुत्याद'के भ्रविद्या श्रादि १२ भ्रगोके) एक दूसरेके 
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प्रत्ययसे (समुदाय) हो सकता है, यह (कहना) ठीक नहीं, क्योकि 
(वे श्रविद्या आदि पृथिवी आदिके) सघात बननेमे कारण नही हो सकते, 
(चाहे वह दिमागमे भले ही गलत ज्ञान श्रादि पैदा कर सकते हो)। 
(क्षणिकवादके अनुसार) पीछे (की वस्तुके) उत्पन्न होनेपर पहिलेवाली 
नष्ट हो गई रहती है; (फिर पिछली वस्तुका कारण पहिली--नष्ट हो 
गई--वस्तु कैसे हो सकती है, क्योकि उस वक्‍त तो' उसका भ्रत्यन्त 
श्रभाव हो चुका है ?) यदि (हेतुके) न होनेपर भी (कार्य उत्पन्न होता 
है, यह मानते हे, तो प्रत्ययके बिना कोई चीज नही होती यह) प्रतिज्ञा 
(आपकी) छूटती है, और (होनेपर होता है, कहते है,) तो (कार्य भर 
कारण दोनोके) एक समय मौजूद होनेसे (क्षणिकवाद गलत होता है) । 
धर्मों (--वस्तुओ या घटनाओं) को बौद्धोने सस्कृत (+--कृत) श्र 

+ असस्कृत (+-अ-कृत) दो भागोमे बॉटा है । जिनमे रूप, वेदना, सज्ञा, 
सस्कार, विज्ञान--ये पाँचों स्कन्ध (१२ आयतन या १८ धातु) सस्कृत 
धर्म हे, और निरोष (+--ञ्रभाव) तथा आकाश असस्कृत। निरोध 
(>>अ्रभाव, विनाश) भी दो प्रकारका है, एक प्रतिसखस्या-निरोध या 
स्थूल-निरोध, दूसरा अ्रप्रतिस॒स्या-निरोध प्रतिक्षेण हो रहा अतिसूक्ष्म 
निरोध। दोनोमे वह मानते हे, कि विनाश विच्छिन्न (--निरनन्‍्वय) होता 
है । वादरायणका कहना है, कि जिस तरहका निरन्वय 'प्रतिसख्या- 
अप्रतिसस्या-निरोध (तुम मानते हो, वही) नहीं सिद्ध हो सकता, 
क्योकि विच्छेद (होता) ही नहीं, घट वस्तुके नाश होनेपर भी मूल- 
उपादान मिट्टी घटके टुकडोमे भी अविच्छिन्न भावसे मौजूद रहती हैँ । 
(कारणके बिलकुल अभाव--शून्य--हो जानेपर कार्यकी उत्पत्ति तथा 
कार्यका नाश हो विलकूल अभाव--शून्य--हो जाना) दोनों ही तरहसे 
दोष है (शून्यसे उत्पन्न तथा अन्तमे शून्य हो जानेवाला भून्य ही रहेगा), 


' जिसके होनेंके बाद दूसरी चीज होती है, वह इस होनेवाली चीजका 
प्रत्यय हैं । 
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जिससे (जगत्‌की उत्पत्तिकी व्याख्या नही की जा सकती)। (प्रतिसस्या- 
अ्प्रतिसस्या-निरोधके ) समान ही (विरोधी युक्तियोके कारण) भ्राकाशमे 
भी (शून्य रूप माननेसे दोष आयेगा, वस्तुत वह शृन्य--अभाव--नही 
पाँचों भूतोमे एक भूत है) । 

क्षणिकवादी बौद्ध विज्ञान (--चित्त )को भी क्षणिक मानते है, और 
उसके परे किसी आ्रात्माकी सत्ता नहीं स्वीकार करते । वादरायण उनके 
मतको असंगत कहते हुए बतलाते हे, कि इस तरह॒की क्षणिकता गलत है, 
“क्योकि (पहिली बातका) अनुस्मरण” (हम साफ देखते हे, यदि कोई 
स्थायी वस्तु नही, तो अनुस्मरण कंसे होता है) ।” 

(ख) सोन्रान्तिक खंडन--सौत्रातिक वाह्यार्थंवादी--बाहरकी 
वस्तुओोंकी क्षणिक सत्ताकों वास्तविक स्वीकार करते--है । उनका कहना 
है--बाहरी वस्तुये क्षणिक है यह ठीक है, और इसी वजहसे जिस वक्‍त 
किसी वस्तु (+घडे )का अस्तित्व हमे मालूम हो रहा है, उस वक्‍त वह 
वस्तु (+>घडा) स्वथा नष्ट हो चुकी है, और उसकी जगह दूसरा--किन्तु 
बिलकुल उसी जैसा--घडा पैदा हुआ है। इस तरह इस वक्‍त जिस घडेंके 
अस्तित्वको हम भ्रनुभव कर रहे है, वह है पहिले निरन्वय (+-विच्छिन्न) 
विनष्ट हो गए घड़ेका । यह कैसे होता है, इसका उत्तर सौत्रातिक देते 
हे--धडा अ्राँखसे प्राप्त होनेवाले विज्ञानमे श्रपने आकार (लाल 
आदि)कों छोडकर नष्ट हुआ, उसी विज्ञानमय आकारकों पा उससे 
घडेकी सत्ताका अनुमान होता है । वादरायणका आक्षेप है--अविद्यमान 
(>>विनष्ट घडे ) का (यह लाल आदि आकार) नहीं है, क्योकि (विनष्ट 
वस्तुके लाल आदि गुणका किसी दूसरी वस्तुमे स्थानान्तरित होता) नही 
देखा जाता । (यदि विनष्ठसे भी) इस तरह (वस्तु उत्पन्न होती जाय) 
तो उदासीनों (--जों किसी बातको प्राप्त करनेके लिए कोई प्रयत्त 
भी तही करते उत्त) को भी (वह बात) प्राप्त हो जाये, (फिर तो निर्वाणके 
लिए भारी प्रयत्त करना ही निष्फल है) । दे 

(ग) योगाचार-खंडन--वैभाषिक वाह्मार्थ श्रौर विज्ञान दी 
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मानते हे, सौत्रातिक बाह्यार्थकों ही मुख्य मानते हे, विज्ञान उसीका 
भीतरकी शोर निक्षेप है। विज्ञानवादी योगाचारका मत सौत्रातिकसे 
बिलकूल उलटा है। क्षणिक विज्ञान ही वास्तविक तत्त्व हे, वाह्म वस्तुये, 
जगत, उसीके बाहरी निक्षेप हे। वादरायण विज्ञानवादपर श्राक्षेप' 
करते हुए कहते हे-- (बाहरी वस्तुओका) ग्रभाव (कहना ठीक) नहीं 
है, क्योकि (विज्ञानपे परे वस्तुये साफ) पाईं जाती है। स्वप्न आ्रादिकी 
तरह (पाई जाती है, यह कहना ठीक) नही है, क्योकि (स्वप्नके ज्ञान 
और जागृत-अवस्थाके ज्ञानमे भारी) भेद है । (पदार्थोके बिलकुल न 
रहनेपर ज्ञानका) होना नहीं (सभव है), क्योकि (यह बात कही) नहीं 
देखी जाती ।” 

(घ) माध्यसिक-खंडन--शून्यवादी माध्यमिक दशनके खडनमे 
वादरायणने एक सूत्र से अधिक लिखनेकी जरूरत न समझी, और उसमे 
नागार्जुनके सबसे मजबूत पक्ष--सापेक्षतावाद--कों न छूकर उनके 
सबसे कमजोर पक्ष--शून्यवाद (वस्तुकी क्षणिक वास्तविकतासे भी 
इन्कार)--को लिया। शायद पहिले पक्षका जवाब वह क्षणिकवादके 
खडनसे दे दिया गया समभते थे। क्षणिकवादकों एक समान मानते 
हुए वेभाषिक जड, भ्रजड दोनो तत्वोके श्रस्तित्वकों स्वीकार करते है, 
सौत्रान्तिक सिर्फ वाह्य जड तत्वका, योगाचार सिर्फ भ्राभ्यन्तर भ्र-णड 
(ज्नविज्ञान) तत्वकों, लेकिन माध्यमिक, वाह्म श्राभ्यन्तर सभी तत्वोके 
अस्तित्वके ज्ञानके परस्पर-सापेक्ष होनेसे सबको शृत्य मानते हे । इसके 
खिलाफ वादरायणका कहना है-- स्वथा असगत (+नयुक्ति-अ्नुभव- 
विरुद्ध) होनेसे (शून्यवाद गलत हे) ।” 


१ चे 0 सु ० २।२॥३० 


अटादरा अध्याय 
भारतीय द्शनका चरम विकास (६०० हुं०) 
$ १-असंग (३४० ई० ) 


भारतीय दशेनकों अपने अन्तिम विकासपर पहुँचानेके लिए पहिला 
जबद॑स्त प्रयत्न श्रसग और वसुवधु दो पेशावरी पठान भाइयोने किया। 
बडे भाई असगने योगाचार भूमि, उत्तरतत्त्र' जैसे ग्रत्थोकों लिखकर 
विज्ञानवादका समर्थन किया । छोटे भाई वसुवधुकी प्रतिभा और भी बहु- 
मुखी थी। उन्होंने एक ओर वैभाषिक-सम्मत, तथा बुद्धके दर्शनसे बहु- 
सम्मत अपने सर्वोत्कृष्ट ग्रथ भ्रभिधमंकोष तथा उसपर एक बडा भाष्य' 
लिखा, दूसरी ओर विज्ञानवादके सबधमे विज्ञप्तिमात्रतासिद्धिकी विशिका 
(बीस कारिकाये) और त्रिशिका (तीस कारिकाये) लिख अपने बड़े 
भाईके कामको और सुव्यवस्थित रूपमें दाशनिकोके सामने पेश किया । 
तीसरा काम उनका सबसे महत्त्वपूर्ण था वादविधान नामक न्याय-्रथका 
लिख, भारतीय न्यायशास्त्रको नागार्जुनकी पैनी दृष्टिसे मिली प्रेरणाको 
और नियमबद्ध करना, और सबसे बडी बात थी “भारती मध्ययुगीन 
न्यायके पिता” दिग्नाग जैसे शिष्यको पढाकर भ्रब तकके किये गये प्रयत्नकों 
एक बड़े प्रवाहके रूपमे ले जानेके लिए तैयार करना । 
बौद्धोंके विज्ञानवाद--क्षणिक विज्ञानवाद--के शकराचार्य श्रौर उनके 
* दादा गूरु गौडपाद कितने ऋणी है, यह हम बतलानेवाले हे। वस्तुत गौड- 


' थे दोनो ग्रंथ चीनी और तिब्बती श्रनुवादके रूपमें पहिले भी 
मौजूद थे, किन्तु उनके संस्कृत मूल मुझे तिब्बत मिले, उनकी फोटो भ्रौर 
लिखित प्रतियाँ भारत भ्रा चुकी है। श्रभिधर्मकोशको भ्रपनी वृत्तिके साथ 
में पहिले संपादित कर चुका हूँ । 


रे 
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पादकी माड्व्य-कारिका 'भ्लात शान्ति प्रकरण" प्रच्छन्न नही प्रकट रूपसे 
एक बौद्ध विज्ञानवादी ग्रथ है। बौद्ध विज्ञानवाद और अभ्रसगका एक दूसरे- 
के साथ कितना सबध है, यह इसीसे मालूम हो सकता है, कि विज्ञानवाद अपने 
नामकी भपेक्षा योगाचार दर्शन'के नामसे ज्यादा प्रसिंद्ध है, और योगा- 
चार शब्द असगके सबसे बडे ग्रथ योगाचार-भूमि से लिया गया है। 


१-जीवनो 

असगका जन्म पेशावरके एक ब्राह्मण (पठान) कलमें हुआ था। 
उनके छोटे भाई वसुबंधु बौद्ध जगतके प्रमुख दाशनिकोमे थे । वसुबधुके 
कितने ही मौलिक ग्रथ कालकवलित हो गये। उनका भ्रभिधर्मकोश बहुत 
प्रौढ ग्रथ है, मगर वह सर्वास्तिवाद दर्शनका एक सुश्यृखलित विवेचन मात्र 
है, इसलिए हमने उसके बारेमे विशेष नही लिखा। वसुवधुने अ्भिधर्मकोश- 
पर विस्तृत भाष्य लिखा है, जो सौभाग्यसे तिब्बतकी यात्राओमे मुझे सस्कृतमे 
मिल गया, और प्रकाशित होनेकी प्रतीक्षामे फोटो रूपमे पडा है। अपने 
बडे भाई असंगके विज्ञानवादपर “विज्ञप्तिमात्रतासिद्धि” नामके “विशिका' 
और “त्रिशिका” तामसे बीस और तीस कारिकावाले दो प्रकरण भी मिल- 
कर प्रकाशित हो चुके हे। वसुबधु मध्यकालीन न्याय-जास्त्र'के पिता 
दिग्नागके गुरु थे, और उन्होने स्वयं भी “वाद॑विधान” नामसे न्‍्यायपर एक 
ग्थ लिखा था किन्तु शिष्यकी प्रतिभाके सामने गुरुकी क्ृृतियाँ छेक गई। 
बसुवधु समुद्रगुप्तके पुत्र चद्रगुप्त (विक्रमादित्यके) अध्यापक रह चुके थे, 
और इस प्रकार वह ईसवी चौथी शताब्दीके उत्तरा्धमे मौजूद थे।' 

असग़की जीवनीके वारेमे हम इससे भ्रधिक नही जानते कि वह योगा- 
चार दशशनके प्रथम भ्राचाय थे, कई ग्रथोके लेखक, वसुवधुके वडे भाई भ्रौर 
पेशावरके रहनेवाले थे। वह ३५०मे जरूर मौजूद रहे होगे। यह समय 
नागार्जुनसे पौन सदी पीछे पडता हैँ । नागार्जुनके ग्रथ भारतीय न्याय- 
शास्त्रके प्राचीनतम ग्रथ ह---जहाँ तक ग्रभी हमारा ज्ञान जाता ह--लेकिन 


' देखो मेरी “वादन्याय” और “अ्रभिवर्मकोश कौ भूमिकाएँ। 
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नागार्जुनकों अ्सग-वसुबधुसे मिलानेवाली कडी उसी तरह हमे मालूम नही 
है, जिस तरह यूनानी दर्शनके कितने ही वादोंको भारतीय दर्शनों तक सीधे 
पहुँचनेवाली कडियाँ अ्रभी उपलब्ध नही हुई है । अ्रसगको वादशास्त्र (+८ 
न्याय) का काफी परिचय था, यह हमे “योगाचार-भूमि'से पता लगता है| 


२-असंगके ग्रंथ 
महायानोत्तर तत्र, सूत्रालकार, योगाचार-भूमि-वस्तुसग्रहणी, बोधि- 
सत्त्व-पिटकाववाद ये पाँच ग्रथ अभी तक हमे अ्रसगकी दाशनिक इंतियोमे 
मालूम है, इनमें पिछले दोनोका पता तो “योगाचार-भूमि'से ही लगा है। 
पहिले तीनो ग्रथोके तिब्बती या चीन अनुवादोका पहिलेसे भी पता था। 
योगांचार-भूमि--असगका यह विशाल ग्रथ निम्न सत्रह भूमियोमे 
विभकक्‍त है-- 


१ . विज्ञान भूमि १० श्रुतमथी भूमि 
२ मन भूमि ११ चिन्तामयी भूमि 
३ सवितक-स्विचारा भूमि १२ भावनामयी भूमि 
४ अवितर्क-विचारमात्रा भूमि १३ श्रावक भूमि 

५ अवितकक॑-प्रविचारा भूमि... १४ प्रत्येकबुद्ध भूमि 
६ समाहिता भूमि १५ बोधिसत्त्व भूमि 
७ असमाहिता भूमि १६ सोपधिका भूमि 
८ सचित्तका भूमि १७ निरुषधिका भूमि 
६ श्रचित्तका भूमि 





* श्रावक भूमि और बोधिसत्त्व-भूमि तिब्बतमें मिली “योगाचारभूमि' 
की तालपतन्र पोथी (दसवी सदी) में नहीं है। बोधिसत्त्वभूमिको प्रो० उ० 
वोगीहारा (जापान १६३०) प्रकाशित कर चुके है। श्रलग भी मिल चुकी है। 

२ “घोगाचारभूमि”में अरचार्यने किल-कित विषयोपर विस्तृत विवे- 
चन किया है। यह निम्न विषयसूचीसे मालूम हो जायेगा। 


ई 
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भूमि १ श्राता) 
५ १. (पाँच इच्द्रियोके) विज्ञानोंकी (च) दा ५ 
भूमियाँ । ड़ 
*] ४ व् 
6 २. पाँच इच्द्रियोके विज्ञान (-.... बह मर 
| का न ३. ध्राणका विज्ञान (,,) 

* ४. जिह्वाका विज्ञान (,,) 
(१) 22 स्वभाव ५. काया (+तत्वक्‌ इन्द्रिय)का 
(२) उ भामय सहपू, विज्ञान (स्वभाव आादिके साथ) 

अर बीज) हो ( ३. पाँचो विज्ञानोका उत्पन्न होना 
(३) उनके भ्रालबन ((00- ( ४, कांचो विज्ञानोके साथ सबद्ध 
है 322 ( न का) ( ४. पांचों विज्ञानोके सहाय श्रादि- 
(४) हे सहाय (+-सह- की 'एक काफिलेवाला' श्रादि 
गी) होनेकी उपमा। 
(५) कर्म मि 
(क) अपने विषयके श्रालं- भूमि २ 
बनकी क्रिया (+- मनकी भूमि 
विज्ञप्ति) 6 १. मनके स्वभाव श्रादि 
(ख) शझपतने स्वरूप (सन १. सनका स्वभाव 


स्वलक्षण)की वि-. २. मनका श्राश्रय 


शप्ति ३. मतका भ्रालवन (>-विषय ) 
(ग) बर्तमान कालकी ४. स्का सहाय (>-सहयोगी) 
विज्ञप्ति ५, मनके विशेष कर्म 
(घ) एक क्षणकी विज्ञप्ति (१) भ्रालबन विज्ञप्ति 
(ड) मनवाले विज्ञानकी (२) विश्ञेष कर्म 
शनुवृत्ति (>-पीछे (क) विषयकी विकल्पना 


डर 
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(छ) मूच्छित होना 
(ज) म्च्छासे उठना 
(भ) कायिक, वाचिक 
काम्त कराना 
(अभ) विरक्‍्त होना 
(5) .विरागका हटना 
(5) भली अ्रवस्थाकी 
जडका कटता 
(ड) भली श्रवस्थाकी 
जड़का जुड़ना 
२. मनका शरीरसे च्यूति और 
ज्त्पत्ति 

(१) शरीरसे च्युति (+- 
छूटना, मृत्यु) 

(२) एक शरीरसे दूसरे 
शरीरके बीचकी श्रव- 
स्थाका सृक्ष्मकायिक 

मन (--अन्‍्तराभव) 
' ३. दूसरे शरीरसें उत्पत्ति 

(१) उत्पत्तिवले स्थानमें 

जानेकी श्रभिलाषा 
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(२) गर्भमें प्रवेश करना 
(क) गर्भाधानमें सहायक 
(ख्) गर्भाधानमें बाधक 
(9) योतिका दोष 
(0) बीजका दोष 
(८) पुरविले कर्मका दोष 
(ग) श्रन्तराभवकी दृष्ठि- 

में परिवर्तन 
(घ) पापी और पुण्प्रात्मा- 
के जन्मकूल 
(8) गर्भाशियें झालय- 
विज्ञान (-प्रवाह) 
जुड़तेका ढंग 
(च) गर्भकी भिन्न-भिन्न 
श्रवस्थाएँ 
कलल-प्रवस्था 


) 

) पर्व 

) पेशी न! 
] 


(८) प्रशाख ॥ 

(£) केश - रोम - नखको 
अवस्था 

(2) इन्द्रियोका प्रकट होना 

(॥) स्त्री - पुरुष - लिंग 
प्रकट होना 

(छ) झरीरमें. विकार 


श्रसंग ! 





होना 
(४) रममें विकार 
(0) चमड़ेमें विकार 
(८) अगमे विकार 
(ज) गर्भके सन्नी या पुरुष 
होनेकी पहिचान 
(३) गर्भसे निकलना 
(४) शिक्षु-पोषण 
0३. जगत्‌॒का संहार ओर प्रादुर्भाव 
१. संहार (+-सवर्तन) का कम 
(१) देवताओकी आयु 
(२) कल्पका परिमाण 
२: प्रादर्भाव (+-विवत्तं) 
(१) भिन्न-भिन्न लोकोका 
प्रादर्भाव 
(क) ब्रह्मतोक आदिका 
प्रादुर्भाव 


) तरक हु 
) द्वीपो १! 
) नागलोक , 
६) यक्षत्रोक , 
+) वेश्ववण आदि चारो 
महाराजोका प्रादुर्भाव 
हिमालयकाप्रादुर्भाव 


व्प 


हि 


(8 
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(9) अ्रनवतप्तसर (+- 
मानसरोबर) ,, 
(!) सुमेरुके पाइवों ,, 
0४. सत्तवोका प्रादुर्भाव 
१. प्रथम कल्पके सत््व (रू 
सानव ) 
(१) उनके आहार 
(२) मनके विकारसे आहार- 
ह्लास 
(३) राजाका पहिला चुनाव 
२ ग्रह नक्षत्र श्रादिका प्रादुर्भाव 
(१) भत्त्वोके प्रकाशका लोप; 
सुर्य, चन्द्र, नक्षत्र 
आदिका प्रादुर्भाव 
(२) चद्धम और सूर्यकी 
गतियाँ 
(३) ऋतुम्ोमें परिवर्तन 
(४) चर्वसाका घटना बढ़ना 
0 ४. हज्ञार चूडावाला लोक 
(7,0८४ ॥॥ए2४$८) 
(बुद्धका क्षेत्र) 
$ ६ रूप (--णड़ तत्त्व) 
१. रूपका वीज (--मूलरूप) 
२. महाभूत 
३. परमाणु ( नत्श्रव्यव) 
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४. द्रव्य चौदह (घ) रस के भेद 
५. भूतोका साथ या श्रलग रहता (ड) स्पर्श ,, 

0 ७. चित्त (च ) धर्म |! 


५ ८. चित्त-सबंधी (--चेतस ) तत्त्व 
(विज्ञानकी उत्पत्ति) 
१. चेतस मनस्कार श्रादि 
(१) उनके स्वभाव 
(२) उनके कर्म 
९ ९. तीन काल 
(जन्म, जरा आदि) 
0१०. छ प्रकारके विज्ञान 
१. चिज्ञानोके चार प्रत्यय 
(१) प्रत्यय 
(२) प्रत्ययोके भेद 
२. आ्रायतनोके छ भेद 
(१) इन्द्रियोके भेद 


6 ११. नव बस्तुवाले बुद्ध-वचन 


भूमि ३, ४, ४ 
(सवितकं-सविचारा भूमि, 
भ्रवितक-विचारमात्रा भूमि, 
श्रवितर्कग्रविचारा भूमि) 
(सवितर्क-सबिचारा भूमि) 

९१. धातुकीप्रज्ञप्तिसे 
१. धातुके प्रजापन द्वारा 
(१) काम (--स्थूल)धाठ 
(लोक ) 
(२) रुप धातु 
(३) श्राल्प्य धातु 
२. परिमाणके प्रज्ञापन द्वारा 
(१) शरीरका परिमाण 
(२) श्रायुका परिमाण 
३. भोगके प्रज्ञापन द्वारा 
(१) दु सभोग 
()) नरक 
(०) महानरक (श्राठ) 
(0) द्ोटे(++मामन्त) 
नग्या ( भार ) 
(८) दर नरक ( ग्राठ) 
(0) प्रत्येक नरक 





तिर्यक्‌ (+पशु- 
पक्षी ) योनिें 
(ग) भनुष्य-योनिमें 
(चक्रवर्ती बनकर) 
) देव-योनिमें 
(2) स्वर्गमें इन्द्र और 
देवपुर, उत्तरकर 
औौर श्रसुर 
(०) रूपलोकके देवता 
(८) ग्ररूपलोकके देवता 
(३) दुःख सुख विशेष 
(४) आहारभोग 
(५) परिभोग 
४. उपपत्ति (--जन्‍्म ) के प्रज्ञापन 
द्वारा 
५. प्रात्ममाव 
६. हेतु और फलकी व्यवस्था 
(१) हेतु श्रौर फल (--कार्य ) 
के लक्षण 
(२) हेतु-प्रत्ययके अधिष्ठान 


(घ 
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(३) हेतु-प्रत्ययके भेद 
(क) हेतुके भेद 
(ख) प्रत्ययके भेद 
(ग) फलके भेद 
) 
( 
( 
( 


०... 
हंतु 


हेतु-प्रत्यय-फलव्यवस्था 
क) हेतु-प्रज्ञापन 
ख) प्रत्यय-प्रज्ञापन 
ग) फल-प्रज्ञापन 
(घ) हेतु-व्यवस्था 
( २. लक्षण-प्रज्ञप्तिसे 
१. शरीर श्रादि 
(१) शरीर 
(२) आलंबन (--विषय) 
(३) भ्राकार 
समुत्थान 


) 
(४) 
(५) प्रभेद- 
(६) 
(७) 


(७ 


विनिदचय 
प्रवृत्ति 
२. वितर्क-विचारा गतिके भेंदसे 
(१) नारकोकी गति 
(२) प्रेत श्रौर तियंकोकी 
गति 
(३) देवोकी गति 
(क) कामलोकके देव 
(ख) प्रथमध्यायनकी भूमि 
वाले देव 


9१० 





५ ३. योनिशोमनस्कारकी प्रन्नप्तिसे 
१. अधिष्ठान 
३ वस्तु 
३. एदणा 
४. परिभोग 
५. प्रतिपत्ति 


$ ४. अ्रयोनिशोमनस्कार प्रज्ञप्तति. $ १. 
* क्‍्लेश (+-चित्तके मल) 


>च् 
न 


* दूसरोंके बाद (--सत) 

(१) सद्दाद (सांख्य) 

(२) श्रनभिव्यक्ति-बाद 
(सांख्य मरौर व्याकरण ) 

(३) (सर्वास्ति 

वादी) 

(४) आत्मवाद (उपनिषद) 

(५) शाइवतवाद (कात्यायन) 

(६) पूर्बक्ृत हेतुबाद (जैन) 

(७) ईश्वरादि-कर्त्तावाद 


(नथायिक ) ३. 
(८) हिंसाधमंवाद (याज्षिक . *' 


और सीमांसक) 
(६) भअन्तानन्तिकवाद 
(१०) श्रमराविक्षेपवाद (बेल- 
ट्विपुत्त) 
(११) अहेतुकवाद (गोशल) 


(१२) उच्छेदवाद (लोका- (0 १. 
यत) १. 


दर्शन-दिग्दर्शन 


0६. 
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(१३) नास्तिकवाद (केश- 
कम्बल ) 

(१४) श्रग्रवाद (वब्राह्मण) 

(१५) शुद्धिवाद (५,) 

(१६) ज्योतिषशक्‌न (->कौ- 
तुक-मंगल ) वाद 

संक्‍लेश-प्रश्नप्लिसे 


(१) क्लेशोके स्वभाव 
(२) क्लेशोके भेद 
(३) बलेशोके हेतु 
बलेशोकी अवस्था 


बलेशोके पर्याय 
वलेशोके आदीनव 


(१) कमोकि भेद 
(२) करमोंकी प्रवृत्ति 
प्रतीत्यतमुत्पाद 
भूमि ६ 
(संसाहिता भूमि) 
ध्यान 
ताम-गिनाई 


असंग | 





(१) ध्यान 
(२) घिमोक्ष 
, (३) समाधि 
(४) समापत्ति 
२. व्यवस्थान 
( २. विसोक्ष 
0 ३. समाधि 
0४. समापत्ति 


भूमि ७ 
(असमसाहिता भूमि) 
भृमि ८, ६ 
अचित्तका भूमि 
भूमि १० 
सचित्तका भूमि 
(श्रुतसयी भूपम्ति) 
पाँच विद्याए- 
५ १. भ्रध्यात्मचिद्या 
१ कस्तुप्रज्ञप्ति 
(१) सूत्र वस्तु 
(२) चिनय वस्तु 
(३) मातृका वस्तु 
२० सन्ञाभेद प्रज्ञप्ति 
(१) पद 
(२) भ्रान्ति 
(३) प्रपच 


भारतीय दर्शन 


न्प्ण 


प्च्थ्य्प्य्य्व 
० >चए 2 ण्ट्‌ श्एण 


७३११ 


१२) श्रभिसमय 


 बुद्ध-शासनके श्रर्थमें प्रज्ञप्ति 
: बुद्ध-वचनके ज्ञेयोका अ्रधिष्ठान 
« चिकित्सा विद्या 

- हेतु (+-बाव) विद्या 


« वादके भ्रधिकरण 
» बादके श्रधिष्ठान (दस) 


(१) दो प्रकारके साध्य 

(२) श्राठ प्रकारके साधन 
(क) प्रतिज्ञा 
(ख) हेतु 
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(ग) उदाहरण (६) हेतु-फल (++ 
(घ) सारूप्य कार्य-कारण ) से 
(2) लिगसें सादृह्य (ज) श्राप्तागम (+-शब्द ) 
(0) स्वभावमें सादृथ_ ४. वादके अलंकार 
(८) कर्मसें सादृह्य (१) अपने और पराये वाद 
(0) धर्मंमें सादृश्य की अभिन्नता 
(८) हेतुफल (--कार्ये- (२) वाक-कर्म सम्पन्नता 
कारण ) में सादइय (+-भाषण-पटुता ) 
(8) वेरूप्य (क) श्रग्राम्य भाषण 
(च) प्रत्यक्ष (ख) लघु (>-मित)- 
(9) अ-परोक्ष भाषण 
(7) भअ्रनभ्यृहित अन- (ग) ओजस्वी भाषण 
भ्यूह्म (घ) पुर्वापरसंबद्ध भाषण 
(०) श्र-श्रान्त (ह) शभच्छे श्रर्थोवाला 
(भ्रान्तियॉ--संज्ञा, संख्या, भाषण 
संस्थान, वर्ण, कर्म, चित्त (३) विज्ारद होना 
दृष्टिसे संबंध रखतेवाली) (४) स्थिरता 
(प्रत्यक्ष: भेद--इन्द्रिय-प्रत्यक्ष, ५) दाक्षिण्य (--उदारता) 
सन-प्रत्यक्ष,, लोक". ४. वादका निग्रह 
प्रत्यक्ष, शुद्ध (-- (१) कथात्याग 
योगि ) अत्यक्ष (२) कथामाद 
(छ) भ्रनुमान (३) कथादोष 
लिगसे (क) बुरा वचन 
स्वभावसे (ख) संरब्ध (>-कुपित) 


) 
(2) 
(5) 
(०) कम्मसे वचन 
(0) ध (ग) अ्रत्नमक वचन 
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(घ) प्र-मित वचन (२) सामान्यलक्षण सत्‌ 
(४) श्रनर्थ-युक्त वचन (३) संकेतलक्षण सत्‌ 
(च) श्र-काल वचन (४) हेतुलक्षण सत्‌ 
(छ) श्र-प्थिर वचन (४५) फल(+--कार्य )-लक्षण 
(ज) प्र-दीप्त वचन सत्‌ 
(भा) अ-प्रबद्ध वचन २. श्रसद्‌ (वस्तु) 

६. वाद-निःसरण १) श्रनृत्यन्न भ्रसत्‌ 


(१) गुणदोष-परीक्षा 
(२) परिषत्‌-परीक्षा 
(३) कौशल्य (ै््नैपुष्य)- 
परीक्षा 

» वादमें उपकारक बातें 

» शब्द-विद्या 

धर्म-प्रज्ञप्त 

ग्रथ॑-प्रज्ञप्ति 

* पुद्गल-प्रश्ञप्ति 

« काल-प्रज्नप्ति 

« संख्या-प्रज्ञप्ति 

« भ्रधिकरण-प्रज्ञप्ति 

» शिल्प-कर्म स्थान विद्या 


भूमि ११ 
(चिन्तामयी भूमि) 
» स्वभावशुद्धि 
$ २. ज्ञेयो (>-प्रमेयो)का संचय 
१. सद्‌ (वस्तु) 
(१) स्वलक्षण सत्‌ 


स्ढ था ल्‍ब ०६ -€एण २० ७ ०९ & 


च्य्य्य 
न्न् 


( 
(२) निरुद्ध प्रसत्‌ 
(३) भ्रन्णगेन्य असत्‌ 
(४) परमार्थ प्रसत्‌ 

* श्रस्तित्व 

४. नास्तित्व 

* धर्मोका सचय 

१. सृत्रार्थोका संचय 

२. गाथार्थोका संचय 
(यहाँ पिटकोकी सेकडो गाथा- 
झोका सग्रह है) 


भूमि १२ 


(भावनामयी भूमि) 
१. स्थानत- सग्रह 
१. भावनाके पद 

२. भावना-उपनिषत्‌ 
३. योग-भावना 
४, 
२८ 
१. 


न्ण्ण 


$ 


भावना-फल 
अ्रंगत' स ग्रह 
प्रभिनिवृत्ति-तपद्‌ 


$ 


७१४ 


ए्‌. 


प्ट्ट््त पथ 


दर्शन-दिग्दशंन 


सद्धमं श्रवण -सपद्‌ 

(१) ठीक उपदेश करना 

(२) ठीक सुनना 

(३) निर्वाण-प्रमुखता 

(४) चित्त-मुक्तिको परिपक्व 
बनानेवाली प्रज्ञाका परि- 
पाक 

(५) प्रतिपक्ष भावना 


भूमि १३ 
(श्वक भूमि) 


भूमि १४ 


(प्रत्येकबुद्ध भूमि) 


» गोत्र 
» मन्द-रजवाला भोत्र 


सन्द-करुणावाला गोत्र 
मसध्य-इर्द्रियवाला गोत्र 
सार्ग 

समुदागम 


. गेंडेकी स्रीग जेसा अकेला 


विहरनेवाला 


२. जमातके साथ धिहरनेवाला 
९४. चार 


भूमि १४ 


(बोधिसत्त्व भूमि) 


#यक 23 


2 * 


न्प्ए0 
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भूमि १६ 
(उपाधि-सहिता भूमि) 
तीन प्रज्नप्तियोसे 
भूमि-प्रज्ञप्ति 
उपशम-प्रज्ञप्ति 
उपधि-प्रश्नप्ति 


“0 
के 


) 

) 

) प्रवृत्ति प्रज्ञप्ति 
) जअच्तराय प्रज्नप्ति 
) दुःख प्रज्ञप्ति 
) रति प्रन्नप्ति 
) अन्य प्रज्ञप्ति 


भूमि १७ 


(उपधि-रहिता भूमि) 
भूमि-प्रज्ञप्तिसे 
निवृति-प्रश्ञप्तिसे 

(१) व्यपशमा निर्वृति 
(२) श्रव्याबाध-निवृति 

. निवृति-पर्यायविज्ञप्तिसे 
“योगाचार भूमि” (सस्कृत) 
को महामहोपाध्याय. विबु- 
शेखर भट्टाचार्य सम्पादित कर 


रहे है । 


>> 
* 
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३-दाशनिक विचार 


अ्रसग क्षणिक विज्ञानवादी थे। यह विज्ञानवाद अंसगके पहिले भी 
“लकावतार सूत्र, सधिनिर्मोचन सूत्र” जेसे महायान सूत्रोमे मौजूद था । 
इन सूत्रोको बुद्ध॑वचन कहा जाता है, मगर अ्रधिकाश महायान-सृत्रोकी 
भाँति यह बुद्धके नामपर बने पीछेके सूत्र है, लकावतार सूत्रका, वुद्धते 
दक्षिणमे लका (>-सीलोन) ह्वीपके पर्वत (समन्तकट ? )पर उपदेश 
दिया था। वस्तुत उसे दक्षिण न ले जा उत्तरमे गधारकी पब॑तावलीमे 
ले जाना ग्रधिक युक्तियुक्त है। बौद्धोका विज्ञानवाद बुद्धके 'सब्ब अनिच्च" 
( वतसब अनित्य है) या क्षणिकवादका अफूलातूँके (स्थिर) विज्ञान- 
वादके साथ मिश्रण मात्र है, और यह मिश्रण उसी गधारमे किया गया, 
जहाँ यूनानियोकी कलाके मिश्रण द्वारा गधार मूत्तिकलाने अवतार लिया । 
विज्ञानवाद विज्ञानकों ही परमार्थतत्त्व मानता है, यह बतला आये है, और 
यह भी कि वह पाँच इच्द्रियोके पाँच विज्ञानो तथा छठे मन-विनानके भ्रति- 
रिक्त एक सातवे आलयविज्ञानकों मानता है। यही श्रालयविज्ञान वह 
तरगित समुद्र है, जिससे तरगोकी भाँति विश्वकी सारी जड-चेतन वस्तृए 
प्रकट और विलीन होती रहती है । 

यहाँ हम असगके दार्शनिक विचारोकों उरकी योगाचार-भमिके ग्राधार 
पर देते है । स्मरण रहे “योगाचार-भूमि” कोई सुसवद्ध दार्शनिक ग्रथ 
नही है, वह बुद्धघोपके “विसुद्धिमग्ग  (>-विशुद्धिमाग) की भाँति ज्यादा- 
तर बौद्ध सदाचार, योग तथा धर्मतत्तका विस्तृत विवेचन है। असगते प्रपन 
इस तरुण समकालीनकी भाँति बृद्धकी किसी एक गाथाकी आधार बनाकर 
झपते ग्रथकों नही लिखा है । 'गाभार्थ-प्रविचय में जरूर १७८ गायाए-- 
हीनयान महायान दोनो पिटकोकी--एकत्रित कर दी ह। वुद्धथापका भाति 
असगने भी सत्रोंदी भाषा-शैलीका इतना अधिक अनुकरण किया हैं, कि 





' बोगाचारभूमि (श्रुतमयीभूमि १०) 
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वाज़ वक्‍त भ्रम होने लगता हैँ कि, हम अभिसस्कृत सस्कृतके कालमें न 
हो पिटक-कालकी किसी पुस्तककों सस्क्ृत-शब्दान्तरके रूपमे पढ रहे है। 
बुद्धघोष अपने ग्रथकों पालीमे लिख रहे थे, जिसे वसुबधु-कालिदास- 
कालीन सस्कृतकी भॉति सस्कृत वननेका अभी मौका नहीं मिला था, 
इसलिए वुद्धघोष पालिकी भाषा-शैलीका अनुकरण करनेके लिए मजबूर 
थे; मगर असगको ऐसी कोई मजबूरी न थी, न वह अपनी कृतिकों बुद्धके 
नामसे प्रकट करनेके लिए ही इच्छुक थे। फिर उन्होने क्यो ऐसी शैलीको 
स्वीकार किया, जिसमे किसी बातको सक्षेपमें कहा ही नहीं जा सकता ” 
सभव है, सूत्रोकी शैली से परिचित अपने पाठकोंके लिए आरासान करनेके 
ख्यालसे उन्होने ऐसा किया हों । 
हम यहाँ “थोगाचार भूमिका पूरा सक्षेप नही देना चाहते, इसलिए 
उसमे आये अ्रसगके ज्ञेय (+>प्रमेय), विज्ञानवाद, प्रतीत्यसमृत्याद हेतु 
(>-वाद) विद्या, परवाद-खडन और द्रव्य-परमाणु-सवधी विचारोकों देने 
ही पर सन्तोष करते हे । 


(१) ज्ञेय (--प्रमेय) विषय 


ज़ेय कहते है परीक्षणीय पदार्थंकों | ये चार प्रकारके होते है, सत्‌ 
या भाव रूप, दूसरा असत्‌ था भ्रभाव रूप--अस्तित्व और नास्तित्व | 

(क) सतू--यह पाँच प्रकारका होता है, (१) स्वलक्षण (तप 
स्वरूपमे) सत्‌, (२) सामान्यलक्षण (जल्‍्जाति आदिके रूपमे) संतृ। 
(३) सकेतलक्षण (--सकेत किये रूपमे) सत्‌, (४) हेतु लक्षण (न्5 
इष्ट-अनिष्ट श्रादिके हेतुके रूपमे) सतू, (५) फल लक्षण ( +परिणामके 
रूपमे ) सत्‌ । 

(ख) असत्‌--यह भी पाँच प्रकारका हैं। (१) अनुलत्न (न्ल्जों 
पदार्थ उत्पन्न नहीं हुआ, अतएवं) श्रसतू, (२) तिरुद्ध ( न्ल्जों उत्पन्न 


! श्ोगाचारभूमि' (चिन्तामयी भूमि ११) 
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हो कर निरुद्ध या वष्ट हो गया, अतएव) असतू, (३) श्रत्योन्य (-- 
गाय घोडा नहीं घोडा गाय नही, इस तरह एक दूसरेके रूपमे) असत्‌, 
(४) परमार्थ (न्मूलमे जानेपर)ग्रसतू, और (५) (--बध्या-पुत्र की 
भाँति) अत्यन्त असत्‌ । 

(ग) अस्तित्व--यह भी पाँच प्रकारका होता है--(१) परि- 
निष्पन्नलक्षण--जो अ्रस्तित्व कि परमार्थत है (जैसे कि असगके मतमे 
विज्ञान, भौतिकवादियोंके मतमे मूल भौतिकतत्त्व), (२) परतत्रलक्षण 
अस्तित्व प्रतीत्यसमुत्पन्न ( अभुकके होनेके बाद अमुक श्रस्तित्वमे श्राता 
है”) अस्तित्वको कहते है, (३) परिकल्पितलक्षण भ्रस्तित्व है, सकेत 
((.00ए27//07/) वश जिसको माना जाये, (४) विशेषलक्षण है 
काल, जन्म, मृत्यु आदिके सबधसे माना जानेवाला अस्तित्व, और (५) 
अवक्तव्यलक्षण अ्रस्तित्व वह है, जिसे “हाँ” या नहीं” में दो टूक नही 
कहा जा सके (जैसे बौद्ध दर्शनमे पुदूगल--+चेतनाकों स्कत्थोसे न अलग 
कहा जा सकता, न एक ही कहा जा सकता) । 

(घ) नास्तित्न--यह पाँच प्रकारका होता है--(१) परमार्थरूपेण 
नास्तित्व; (२) स्वतत्ररूपेण नास्तित्व, (३) सर्वेसर्वारूपसे नास्तित्व, 
(४) अ्रविशेष रूपसे तास्तित्व और (५) अ्रवक्‍तव्य रूपसे नास्तित्व। 

परमाथंत सत्‌, असत्‌, प्रस्तित्व या नास्तित्वकों वतलानेके लिए 
असगने परमार्थ-गाथाके नामसे महायान-सत्रोकी कितनी ही गाथाएँ उद्दृत 
की है । इनमे (१) वस्तुओके भ्रपने भीतर किसी प्रकारके स्थिर तत्त्वकी 
सत्ताको इन्कार करते हुए, उन्हे शून्य (>-सार-शून्य) कहा गया है, वाह्म 
और मानस तत्त्वोको सार-शून्य कहते हुए उन्हे क्षणिक (-#क्षण क्षण 
विनाशी) बतलाया गया है, और यह भी कि (३) कोई (ईइवर आ्रादि) 
जनक और नाशक नही है, वल्कि जगतीके सारे पदार्थ स्वस्स (हन्‍स्व- 
भावत ) भग्र हे । रूप (++)र््ष/&7), बेदता, सता, संस्कार और 
विज्ञान इन पाँच स्कन्धोमे स्थिरताका भास सिफ़े अ्रममात्र हैं, वस्तुत 
वे फेन, बुलवुले, मृगमरीचिका, कदली-गर्भ तथा मायाकी भांति दिस्तार 
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है।'..हतत 
| 


“ग्राध्यात्मिक (-"मानसजगत ) शून्य है, बाह्य भी शून्य है । 

ऐसा कोई (आत्मा) भी नही है, जो शून्यताकों अनुभव करता ॥३॥ 

अपना (कोई) आत्मा ही नहीं है, (यह श्रात्माकी कल्पना) 
उलटी कल्पना है। यहाँ कोई प्तत्त्व या ग्रात्मा नही है, ये (प्वारे) धर्म 
(न्ूपदार्थ) अपने ही अण्ने कारण है ॥४॥ 

सारे सस्कार (+--उत्पन्न पदार्थ) क्षणिक है। . ॥५॥ 

उसे कोई दूसरा नहीं जन्माता और न वह स्वय उत्पन्न होता है । 
प्रत्ययके होनेपर पदार्थ (--भाव) पुराने नहीं बिल्कुल नये-तयें जनमते 
है ॥८॥ न दूसरा इसे नाश करता है, और न स्वय नष्ट होता है । प्रत्यय 
(जप्वकारण) के होनेपर (ये पदार्थ) उत्पन्न होते है। उत्पन्न हो 
स्वस्स ही क्षणभगुर है ॥९॥ . रूप (>-भौतिकतत्त्व) फेनके पिड 
समान है, बेदना (स्कन्ध) बुद्रृंद जैसी ॥१७॥ संज्ञा (मृग)-मरीचिका 
सदृशी है, संस्कार कदली जैसे, और विज्ञानकों माया-समान सूर्यवशज 
(ज्ज्बुद्ध)ने बतलाया है ॥१५॥” 


(२) विज्ञानवाद 


(क) आलयविज्ञान--बाह्म-आश्यन्तर, जड-चेतन--जो कुंछे 
जगत है, सब विज्ञानका परिणाम है। विज्ञान-समष्टिकों श्रालयविज्ञान, 
कहते है, इसीसे वीचि-तरगकी भाँति जगत्‌ तथा उसकी सारी वस्तुएं उत्तन्न 
हुई हे । इस विश्व-विज्ञान' या आलय-विज्ञानसे जैसे जड-जगत्‌ उसन्न 
हुआ, उसी तरह, वैयक्ति-विज्ञान (-5प्रवृत्ति विज्ञान)--पाँचो इच्द्रियोके 
विज्ञान और छठाँ मन पेदा हुआ । 

(ख) पाँच इन्द्रिय-विज्ञान--इच्द्रियोके आश्रयसे जो विज्ञान 
(++चेतना) पैदा होता है, वह इच्द्रिय-विज्ञान है। अपने ब्राश्रया चक्ष 
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(#न्ञ्रॉख) आदि पाँचो इद्रियोके अ्रतुसार, ४च्दरिय-विज्ञान भी प्रॉँच 
प्रकारके होते है ।-- 

(») चह्ु-विज्ञान' (7) स्वभाव--चक्षु (नन्ञाख)के भ्राश्रय 
(>सहा?)से जो विज्ञान प्राप्त होता हें, वह चक्षु-विज्ञान है । यह है 
चक्षु-विज्ञानका स्वभाव (>-स्वरूप) । 

(५) आश्रय--चक्षु-विज्ञानके आश्रय तीन है. चक्षु, जो कि साथ 
साथ अस्तित्वमे ग्राता तथा विलीन होता है, अतएवं सहभ आश्रय है, मन 
जो इस विज्ञान (की सन्तति)का बादमे ग्राश्रय होता है, भ्रतएवं समनन्‍्तर 
आश्रय है, रूप-इन्द्रिय, मन तथा सारे जगत॒का बीज जिसमे मौजूद रहता 
है, वह सर्वदीजक आश्रय है श्रालय-विज्ञान | इन तीलो श्राश्रयोमे चक्षु 
रूप (--भौतिक) होनेसे रूपी श्राश्रय है, और वाकी अरूपी । 

(70) आल्ंबन या विषय हे---वर्ण (+-रग ), संस्थाव (+-माकति ) 
और विज्ञप्ति (>-क्रिया)। (») वर्ण हे--नील, पीत, लाल, सफेद 
छाया, धप, प्रकाश, अ्रन्धकार, मद्र, धूम, रज, महिंका और नभ। (7) 
सस्थान है--लम्बा, छोटा, वृत्त, परिमडल, श्रणु, स्थूल, सात, विसात, 
उन्नत और अववत। (८) विज्ञप्ति हे--लेना, फेकना सिकोडना, 
फैलाना, ठहरना, बैठना, लेटना, दौडना इत्यादि । 

(।ए) सहाय--चक्षु-विजानके साथ पंदा होनेवाले एक ही श्रालवन- 
के चेतसिक धर्म हे । 

(९) कर्म--छे हे (१) स्वविषय-अवलवी, (३) स्वलक्षण, 
(३) वर्तमान काल, (४) एक क्षण, (५) थुद् (#>कृशल ) 
ग्रशद्ध मतके विज्ञान कर्मके उत्थान, इत दो ग्राकारोसे अनुवृत्ति, (६) 
इष्ट या श्रनिष्ट फलका ग्रहण । 

(७-८) श्रोत्र आदि विज्ञान--इसी तरह श्रोत्र, श्राण, णिद्ना 
और काया (5त्वग्‌) इच्द्रियोंके इन्द्रि-विज्ञान हैं । 





! बोगाचार-भूमि (१) 
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(ग) मन-विज्ञान--यह छठा-विज्ञान है। इसके स्वभाव ग्रादि 
है++- 

(8) स्वभाव--चित्त, मन और विज्ञान इसके स्वरूप (स्वभाव) 
हैं। सारे बीजो (>-मूल कारणो) वाला आश्रय स्वरूप आलय-विज्ञान 
चित्त है, (२) मन' सदा अविद्या "मै आत्मा है” इस दृष्टि, अ्रस्मिमान 
और तृष्णा (+>शोपनहारकी तृष्णा) इन चार क्लेशो (+-चित्तमलो) से 
युक्त रहता हैं। (३) विज्ञान जो आलबन (+-विषय) क्रियामे उपस्थित 
होता हूँ । 

(0) आश्रय--मन समनन्तर-प्रश्रय है, प्र्थात्‌ चक्ष आदि इच्धियो 
के विज्ञानोकी उत्पत्ति हो जानेंके अनन्तर वही इन विज्ञानोंका भ्राश्रय होता 
है, बीज-आश्रय तो वही सारे बीजोंका रखनेवाला श्रालय-विज्ञान है । 

(०) आलम्बन--मतका आलम्बन (--विषय) पाँचों इच्द्रियोके 
पाँचो विज्ञान--जिन्हें धर्म भी कहा जाता है--हे । 

(0) सहाय--मनके सहाय (+-साथी) बहुत है, जिनमेसे कुछ 
ह--मतस्कार, स्पर्श , वंदना, सन्ञा, चेतना, स्मृति, प्रज्ञा, श्रद्धा, लज्जा 
निलेज्जता, अलोभ, अद्वेष, अमोह, पराक्रम, उपेक्षा, भ्रहिसा, राग, सन्देह, 
क्रोध, ईर्ष्या, शठता, हिसा आदि चैतसिक धर्म । 

(०) कर्म--पहिला है अपने पराये विषयो सम्बन्धी क्रिया जो कि 
क्रमश छ आकारोमे प्रकट होती हँ--(१) मन्की प्रथम क्रिया है, विषयके 
सामान्य स्वरूपकी विज्ञप्ति, (२) फिर उसके तीनो कालोकी विज्ञप्ति, 
(३) फिर क्षणोके क्रमकी विज्ञप्ति, (४) फिर प्रवृत्ति या अनुवृत्ति 
शुद्ध-अशुद्ध धर्म-कर्मोकी विज्ञप्ति, (५) फिर इृष्ट-अ्रनिष्ट फलका 
प्रहण, (६) दूसरे विज्ञान-समुदायोंका उत्थापन। दूसरी तरहपर लेनेसे 
मनके विशेष (>-वैशेषिक) कम होते हे--(१) विषयकी विकल्पना, 
(२) विषयका उपनिध्यात (>-चिन्तन), (३) मदमें होना, (४) 


!(ाध्रट 
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उन्मादमे होना, (५) निद्रामे जाना, (६) जागना, (७) मूर्च्छा खाना, 
(८) मूच्छेसि उठता, (६) कायिक-वाचिक कर्मोका करना, (१०) 
वैराग्य करना, (११) वैराग्ण छोडना, (१२) भलाईकी जडोको काटना, 
(१३) भलाईकी जंडोको जोंडना, (१४) शरीर छोडना (--च्यूति) 
भर (१५) शरीरमे आना (>-उत्पत्ति) । 

इन करममिसे कुछके होनेके बारेमे श्रसग कहते हे --- 

पुरविले कमसि अथवा शरीरधातुकी विषमता, भय, मर्म-स्थानमे 
चोट, और भूत-प्रेतके श्रावेशसे उन्माद (--पागलपन) होता है । 

शरीरकी दुबलता, परिश्रमकी थकावट, भोजनके भारीपन आदि 
कारणोसे निद्रा होती है । 

वात-पित्तके बिगाड, अधिक पाखाना श्र खूनके निकलनेसे मर्च्छा 
होती हे । 

(सनको च्यूति तथा उत्पत्ति) 


बौद्ध-दशन क्षण-क्षण परिवर्ततशील मनसे परे किसी भी नित्य 
जीवात्माको नहीं मानता। मरनेका मतलब हूँ, एक शरीर-प्रवाह 
(<शरीर भी क्षण-क्षण परिवर्तनशील होनेसे वस्तु नही वल्कि प्रवाह है ) से 
एक मन-प्रवाह (>-मन-सन्तत्ति )का च्यूत होना। उसी तरह उत्पत्तिका 
मतलब है, एक मत्-प्रवाहका दूसरे शरीर-प्रवाहमे उत्पन्न होना। 

(9) च्युति (--स्त्यु)--पृत्यु तीन कारणोसे होती हं--आयुका 
ख़तम हो जाना, पृष्यका ख़तम हो जाना और शरीरकी विपम क्रिया यानी 
भोजनमे न मात्राका ख्याल, न पथ्यका ख्याल, दवा सेवन न करना, 
अ्रकालचारी श्रव्नह्मचारी होता । 

मृत्युके वक्त पापियोके शरीरका हृदयसे ऊपरी भाग पहिले ठडा 
पडता है, और पृण्ण्तत्माग्रोका निचला भाग, फिर सारा घरीर । 


 योगाचार-भूमि (सन-भूमि १) 
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(अन्तराभव)--एक गरीरके छोडने, दूसरे शरीरमे उत्पन्न होने 
तक जो बीचकी अवस्थामे मन (+-जीव) रहता है, इसीको श्रन्तराभव, 
गन्धवें, मनोमय कहते है । अन्तराभवको जैसे शरीरमे उत्पन्न होना होता 
है, वैसी ही उसकी श्राकृति होती है । वह अपने रास्तेमे सप्ताह भर तक 
लगा सकता है। 

(0) छत्पत्ति (+->जन्सम)--मरणकालमे मन अपने भले बुरे कर्मो- 
को साकार देखता, और वैसा ही श्रन्तराभवीय रूप धारण करता हूँ । 
मनके किसी शरीरमे उत्पन्न होनेके लिए तीन बातोकी जरूरत हे--माता 
ऋतुमती हो, पिताका बीज मौजूद हो और गधर्व (--अन्तराभव) 
उपस्थित हो, साथ ही योनि, बीज और कर्मके दोष बाधक न हो । 

(गर्भमें लिंगसेद)--अन्तराभव माता-पिताकी मैथुन क्रियाको 
देखता है, उस समय यदि स्त्री बननेवाला होता है, तो उसकी पुरुषमे 
आसक्ति हो जाती है, और यदि पुरुष बननेवाला होता है, तो स्त्रीमे । 

(।) गर्भाधान--मैथुनके पश्चात्‌ घना बीज छुटता है, और रक्तका 
विन्दु भी। बीज और शोणित विन्दु दोनो मॉकी योनि ही मे मिश्रित हो, 
एक पिंड बनकर उबलकर 'ठडे हो गए द्रधकी भाँति स्थित होते हे, इसी 
पिंडमे सारे बीजोकों अपने भीतर रखनेवाला श्रालय-विज्ञान समा जाता 
- हैँ, अ्न्तराभव उसमे श्राकर जुड जाता है। इसे गर्भकी कलल-अवस्था 
कहते हे। कललके जिस स्थानमें विज्ञान जुड़ता है, वही उसका हृदय स्थान 
होता है। (१) कललसे आगे बढते हुए गर्भ और सात अवस्थाएँ धारण 
करता है-- (२) अर्बुद, (३) पेशी, (४) घन, (५) प्रशाख, (३६) 
केश-रोम-नखवाली अवस्था, (७) इच्द्रिय-प्रवस्था, और (5८) व्यजन 
(+-लिगभेद )-अवस्था । इनमे अर्वृद-अवस्थामे गर्भ दही जैसा होता 
है, वही मासावस्था तक न-पहुँचा श्र्वुंद होता है। पेशी शिथिल माससी 
होती है । कुछ और घना हो जानेपर घन, शाखाकी भाँति होल: 
आदिका फूटना प्रणाख होता है । रे 

(77) रंग आद्--बुरे कर्मोके कारण अथवा माततार्क अधिक 
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क्षार-लवण-रसवाले अन्न-पानके सेवनसे बालकके केशोमे नाना रग होते है | 
बालकके केश काले-गोरे होनेमे पूर्व जन्मके अतरिक्त निम्न कारण है--यदि 
माँ बहुत गर्मी, तथा धूप आदिका सेवन करती है, तो बच्चा काला होगा । 
यदि माँ बहुत ठडे कमरेमे रहती है, तो लडका गोरा । बहुत गर्म खाना 
खानेपर लडका लाल होगा। चमडेमे दाद, कृष्ट आदि व्कार माताके 
अत्यन्त मैथृन-सेवनसे होता है। माताके बहुत दौडने-कदने, तेरनेसे 
बच्चेके भ्रग विक्ृत होते हे । 

कन्या होनेपर गर्भ माताकी कोखमे बाई शोर होता है, भौर पुत्र होनेपर 
दाहिनी ओर | प्रसवके वक्‍त माताके उदरमे भ्रस॒ह्य कष्ट देनेवाली हवा 
पैदा होती है, जो गर्भके शिरकों नीचे और पैरको ऊपर कर देती है। 


(३ ) अनित्यवाद और प्रतौत्यसमुत्पाद 


“इसे कोई दूसरा नहीं जनमाता और न वह स्वय उत्पन्न होता है 
प्रत्ययके होनेपर भाव (--वस्तुएँ) प्राने नही बिल्कूल नये-तये जनमत्ते 
हैं। प्रत्ययके होनेपर भाव उत्पन्न होते हे भर उत्पन्न हो स्वरस 
(स्वत ) ही क्षणभंगुर है ।/' 

महायानसूत्रकी इन गाथाग्रो द्वारा असगने बौद्ध-दर्गनके मृल सिद्धान्त 
अनित्यवाद या क्षणिकवादकों वबतलाया हैँ । “क्षणिकके अर्थकों लेकर 
प्रतीत्य-समुत्याद ” कहते हुए एन्‍्होने क्षणिकवाद शब्दसे प्रतीत्य-समृत्पादको 
स्वीकार किया है । 

प्रतीत्यसमुत्पाद--प्रतीत्य-समुत्पादका अर्थ करते हुए असग कहते 
है-.-प्रतिगमन करके (+-खतम करके एक चीज़कों दूसरीकी उत्तत्ति 
प्रतीत्य-समुत्पाद दे ।) प्रत्यय श्रर्थात गतिगील पग्रत्यय (--विनाण)के 
साथ उत्पत्ति प्रतीत्य-समृत्याद है, जो क्षणिकके अर्थकों लेकर होता हैं 


'देखो पृष्ठ १६... यो० भू० (भूमि ३।४,५) “प्रत्ययत इत्व- 


रात्ययसगत उत्पाद प्रतीत्य-समुत्पादः क्षणिकार्यमधिकृत्य ।” . बहीं। 
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अथवा प्रत्यय ग्रर्थात अतीत (->ख़तम हुई चीज) से अपने प्रवाहमे उत्पाद। 
इसके होनेके बाद यह होता है, इसके उत्पादसे यह उत्पन्न होता है, दूसरी 
जगह नहीं, पहिलीके नष्ट-विनष्ट होनेपर उत्पाद इस भ्र्थमे । अथवा 
अतीत' कालमें प्रत्ययः (--खतम) हो जानेपर साथ ही उसी प्रवाहमे 
उत्पत्ति प्रतीत्य-समृत्याद है । हे 

और भी -- 

“प्रतीत्य-समृत्पाद क्या है ? निसत्त्व (>-प्नू-आत्मा)के अर्थमे 

, । नि सत्त्व होनेसे अ्रनित्य है इस अर्थमे। अनित्य होनेपर गति- 
शीलके श्र्थमे। गतिशील होनेपर परतत्रताके अ्र्थमे। परतत्र होनेपर 
निरीहके अ्रथंमे। निरीह होनेपर कार्य-कारण (--हतु-फल) व्यवस्थाके 
खडित हो जानेके अ्र्थमे। (कार्य-कारण-) व्यवस्थाके खडित होनेपर 
अन्‌कल कार्य-कारणकी प्रवृत्तिके श्रथमे। अनुरूप कार्य-कारणकी प्रवृत्ति 
होनेपर कमंके स्वभावके भ्रर्थमे । 

अनित्य, दुख, शून्य और नैरात्म्य (नित्य आत्माकी सत्ताको 
अस्वीकार करना)के भ्र्थम होनेसे भगवान्‌ (बुद्ध)ने प्रतीत्य-समुत्पादके 
बारेमे कहा प्रतीत्य-समुत्पाद गम्भीर हें 

“(बस्तुएँ) प्रतिक्षण नथे-नथे रूपमे जीवन-यात्रा (-प्रवृत्ति) करती 
है । प्रतीत्य-समुत्पाद क्षणभगुर हे ।' 


(४) हेतु विद्या 
सगने विद्या (>>ज्ञान)कों पाँच प्रकारकी माना हैं--(१) 
ग्रध्यात्मविद्या जिसमे बद्धोक्‍्त सत्र, विनय और सात॒का (ल्ल्अ्रभि-वर्म) 
श्र्थात त्रिपिटक तथा उसमे वरणित विषय सम्मिलित हे, (२) चिकित्सा- 


वही कुछ पहिले।.. संयुत्तनिकाय २६२; दीघनिकाय २४१४ 
२ “प्रतिक्षणं च नव लक्षणानि प्रवत्त॑न्ते। क्षणभभगरवच प्रतीत्य-समुत्पाद । 
यो० भू० (श्रुतमयी भूमि १०) 
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विद्या या वेद्यकशास्त्र, (३) हेतुविद्या या तकंशास्त्र, (४) शब्दविद्या 
जिससे धर्म, प्र्थ, पुगगल (+-जीव), काल, सझ्या और सखिलाधि- 
करण (>-व्याकरणशास्त्र)का ज्ञान होता है, भौर शिल्पकर्मस्थानविद्या 
(5-शिल्पज्ास्त्र ) । 

हेतुविद्याको कुछ विस्तारपू्वंक समभाते हुए भ्रसग उसे छ भागोमे 
बॉटते ह--(१) वाद, (२) वाद-अ्रधिकरण, (३) वाद-अधिष्ठान, 
(४)वाद-अलकार, (५) वाद-निग्रह और (६) वादेबहुकर (--वाद- 
उपयोगी ) बाते । 

(के) वादू--वाद बहस या सलाप छ प्रकारके होते हे । 

(9) वाद--जो कुछ मुँहसे बोला जाये, वह वाद है । 

(0) पअ्रवाद--लोकश्रुति या जनश्रुति प्रवाद है । 

(८) विवाद--भोगोके रखने-छीननेके सम्बन्धमे श्रथवा दृष्टि 
(ज-दरशन) या विचारके सबधमे परस्पर विरोधी वाद (+>-वाग्युद्ध) 
विवाद है ।' 

(0) अपवाद--निन्‍्दा । 

(6) अनुवाद--धर्मके वारेमे उठे सन्देहोके दूर करनेके लिए 
जो बात की जाये । 

(7) अववाद--तत्त्वज्ञान करानेके लिए किया गया वाद | 

इनमे विवाद और अपवाद त्याज्य हे, और अनुवाद तथा अश्रववाद 
सेवनीय । 

(ख) वाद-अधिकरणु--वादके उपयुक्त अधिकरण या स्थान दो 


! “कामेषु_तद्यथा नट-तत्तंक-लासक-हासकाशुपसहितेपु वा देश्या- 
जनोपसहितेषु वा पुन सदर्शनाय वा उपभोगाय वा. विगृहीतानां 

. नानावाद. ।. दुष्टेर्वा पुनः आरभ्य तद्यथा सत्कायदुष्टि, 
उच्छेदर्दाप्ट, विषमहेतुर्दाप्ट, शाइवत््दप्टि, वापष॑गण्यर्दाप्ट, मिथ्यादृष्टि- 
समिति वा ,नानावाद. ।” 
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है, राजा या योग्यक्लकी परिषद और धर्म-अ्य्मे निपण ब्राह्मणो या 
अ्रमणोकी सभा । 

(ग) वाद-अधिष्ठान--वादके श्रधिष्ठान (--मुख्य विषय) 
दो प्रकारके साध्य और साध्यको सिद्ध करनेके लिए उपयुक्त होनेवाले 
आठ प्रकारके साधन । इसमे साध्यके सत्‌-असत्के स्वभाव (+-स्वरूप) 
तथा नित्य-प्रनित्य, भौतिक-प्रभौतिक श्रादि विशेषकों लेकर साध्यके 
स्वभाव और विशेष ये दो भेद होते है । 

(आठ साधन)--साध्य वस्तुके सिद्ध करनेवाले साधन निम्न आ्राठ 
प्रकारके हे-- 

(2) प्रतिज्ञा--स्वभाव या विशेषवाले दोनों प्रकारके साध्योको 
लेकर (वादीअतिवादीका) जो अपने पक्षका परिग्रह (>>ग्रहण) है। 
वही प्रतिज्ञा है। यह पक्ष-परिग्रह शास्त्र (-मत) की स्वीकृतिसे हो सकता 
हैँ या श्रपनी प्रतिभासे, या दूसरेके तिरस्कारसे या दूसरेके भास्त्रीय मत 
(न्अनुश्रव) से, या तत्त्व-साक्षात्कारसे, या अपने पक्षकी स्थापनासे 
था पर-पक्षके दूषणसे, था दूसरेके पराजयसे, या दूसरेपर श्रनुकपासे भी 
हो सकता 

(9) हेतु--उत्ी प्रतिज्ञावाली वातकी सिद्धिके लिए सारुप्य 
(>त्सादृश्य) या वैरूप्य उदाहरणकी सहायतासे, अ्रथवा प्रत्यक्ष, अनु- 
मान या आप्त-प्रागम (-#शब्दग्रमाण, ग्रथ-प्रमाण) से युक्तिका कहता 
हेतु हैँ । ४ 

(०) उदाहरणु--उसी प्रतिज्ञावाली वातकी सिद्धिके लिए हतुपर 
श्राश्चित दुनियामे उचित प्रसिद्ध वस्तुको लेकर बात करना उद्यहरण है| 

(५) सारूप्य--किसी चीज़का किसीके साथ सादृइय साहस 
कहा जाता है । यह पाँच प्रकारका होता है ।--(१) वर्तमात या पूवर् 
देखे हेतुसे चिक्कको लेकर एक दूसरेका सादृश्य लिग-सादृब्य हैँ, ( ९ ) 
परस्पर स्वरूप (--लक्षण) सादृश्य स्वभाव-सादृश्य कहा जाता है, (३) 
परस्पर क्रिया-सादव्यको कर्म-सादश्य कहते हे, (४) धर्मता (न्न्गुण) 
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सादृश्य धर्म-सादृश्य कहा जाता है, जैसे अनित्यमे दु ख-धर्मताका सादृइ्य 
दु खमे नेरात्म्यधर्मताका, निरात्मकोमे जन्म-धर्मंताका इत्यादि, (५) 
हेतुफल-सादृइय, परस्पर कार्य-कारण बननेका सादृश्य है । 

(८) वैरूप्य--किसी वस्तुका किसी वस्तुके साथ ग्र-सदृश होना 
वैरुप्य हे । यह भी लिग-, स्वभाव-, कर्म-, धर्म-, और हेतुफल-वैसा- 
दश्योके तौरपर पाँच प्रकारका होता है । 

(() प्रत्यक्ष--पत्यक्ष उसे कहते है, जो कि भ्र-परोक्ष (--इन्द्रियसे 
परेका नही) अनभ्युहितभरनभ्युद्य और अ्-भ्रान्त है । यहाँ जो कल्पना 
नही, सिर्फ (इन्द्रियके) ग्रहण मात्रसे सिद्ध है, और जो वस्तु (--विषय) 
पर आधारित है, उसे अनम्यूहित-अनमभ्यूह्य कहते हे। अ्रभ्नान्त उसे 
कहते हे जो कि पाँच भ्रान्तियोसे मुक्त है। यह पाँच भ्रातियाँ है-- 

(!) छंज्ञा भ्रान्ति--जैसे मृगतृष्णावाली (मरु)-मरीचिकामे पाती 
की सज्ञा (ज्ञान) । 

(॥) संख्या-श्रान्ति--जैसे धु्थवालेका एक चद्धमे दो चन्द्रको 
देखना । 

(॥॥) संस्थान-भ्रान्ति--जैंसे वनेठी (>>ग्रलात)मे (प्रकाण-) 
चक्रकी भ्रान्ति सस्थान (--आ्लाकार)-सवधी पश्रान्ति है । 

(!९) वर्ण-भ्रान्ति--जैसे कामला रोगवाले श्रादमीकों न-पीली 
चीजे भी पीली दिखलाई पडती हे। 

(५) कम-अआ्रान्ति--जैसे कडी मुट्ठी बॉधकर दौडनेवालेकों वृक्ष 
पीछे चले आते दीख पडते हे । 


* “प्रत्यक्ष कल्पनापोढमश्रान्त*--धर्मकीत्ति, पृ० ७६५ (श्रसगानुज 
वसुबन्धुके शिष्य दिग्तागका भी यही मत) । 

२ यो ग्रहणमात्रप्रसिद्धोपलब्ध्याभअयो विषय यइच विपयप्रतिप्ठोप- 
लब्ध्याश्रयो विषय ४ यो० भू० 
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चित्त-आ्रान्ति---उक्त पाँचो श्रान्तियोसे भ्रमपूर्ण विषयमे चित्तकी 
रति चित्त-भ्रात्ति है। 

दृष्टि-भ्ान्ति--उक्त पाँचो आ्रान्तियोसे अ्रमपूर्ण विषयमे जो रुचि, 
स्थिति, मगल मानना, आसक्ति हे, उसे दृष्टिभ्रान्ति कहते हे । 

प्रत्यक्ष चार प्रकारका होता ह--रूपी (+-भौतिक), इन्द्रिय-प्रत्यक्ष, 
मन-अनुभव-प्रत्यक्ष, लोक-प्रत्यक्ष और शुद्ध-अत्यक्ष । इच्द्रियअत्यक्ष और 
मन-अनुभव प्रत्यक्षका ही चाम लोकअत्यक्ष, है, यह अ्रसग खुद मानते 
है । इस प्रकार प्रत्यक्ष तीन ही हे, जिन्हे धर्मकीत्ति (दिग्नाग, और 
शायद उनके गुरु वसुबत्धु भी) इन्द्रिय-प्रत्यक्ष, मावस-प्रत्यक्ष और योगि- 
प्रत्यक्ष कहते है। हाँ वह लोक-प्रत्यक्षकी जगह स्वसवेदन-प्रत्यक्षसे 
चारकी सख्या पूरी कर देते हे, इस तरह प्रत्यक्षके अपरोक्ष, कल्पना-रहित 
(ल्‍-कल्पनापोढ) भ्रश्नात्त इस प्र॒त्यक्ष-लक्षण और इस्द्रिय-- मावस- 
योगि-प्रत्यक्ष इन तीन भेदोकी परम्पराकों हम बौद्धन्यायके सबसे पीछेके 
ग्रथकारो ज्ञानश्री ओदिसे लेकर असग तक पाते है। अ्सगसे पौन शताब्दी 
पहिले नागार्जुनसे भर नागार्जुनसे शताब्दी पहिले भ्रव्वधोष तक उसे 
जोडनेका हमारे पास साधन नही है । 

(९) अनुमान--ऊहा (्ः्तक)से अ्भ्यूहित (उत्तकित) भ्रौर 
तकंणीय जिसका विषय हूँ वह अनुमान है। इसके पाँच भेद होते है-- (१) 
लग से किया गया अनुमान, जैसे ध्वजसे रथका अनुमान, धूमसे भ्रग्नि, राजासे 
राष्ट्र, पतिसे स्त्री, ककृद (->उड़ढा )-सीगसे बैलका अनुमान, (२) स्वभाव- 
से अनुमान यह एक देश (+-अश ) से सारेका अनुमान है, जेसे एक चावल 
पकनेसे सारी हॉडीके पकनेका अनमान; (३) कर्मसे अनुमान, जैसे हिलने, 
अग-चालनसे परुषका अनमान, पैरकी चालसे हाथी, शरीरकी गतिसे साँप, 
हिनहिनानेसे घोड़े, होकडनेसे सॉडका अनुमान, देखनेसे आँख, सुनने 


शद्ध-प्रत्यक्ष योगि-प्रत्यक्ष ही है “यो लोकोत्तरस्य ज्ञानस्य विषय: । 
१ /तदुभयमेकध्यमभिसक्षिप्प लोक-प्रत्यक्षमित्युच्यते । यो० भ० 
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कान, सूंधनेसे प्राण, चखनेसे जिह्ना, छुनेसे त्वकू, जाननेसे मनका भ्रनुमान , 
पानीमे देखनेकी रुकावटसे पृथिवी, चिकने हरे होनेसे जल, दाह-भस्म 
देखनेसे भ्राग, वनस्पतिके हिलनेसे हवा। (४) धर्म (--गुण) से अनुमान, 
जैसा भ्रनित्य होनेसे दुख होनेका अनुमान, दुख होनेसे शून्य और अना- 
त्मक होनेका अनुमान । (५) कार्य-कारण (--हेतु-फल) से अनुमान, अर्थात्‌ 
कार्यसे कारणका अनुमान तथा कारणसे कार्यका अ्रनुमान, जैसे राजाकी 
सेवासे महाएंश्वर्य (-महाभिसार)के लाभका अनुमान, महाएंश्वर्यके 
लाभसे राज-सेवाका अनुमान, बहुत भोजनसे तृप्ति, तृप्तिसे बहुत भोजन , 
विषम भोजनसे व्याधि, व्याण्सि विषम भोजनका अनुमान । 

धर्मकीत्तिने तादात्म्य भर तदुत्पत्तिसे अनुमानके जिन भेदोंकों वत- 
लाया है, वे असगके इन भेदोमे भी मौजूद हे । 

(!) आप्रागम--यही शब्द प्रमाण हैं । 

(घ) वाद-अलंकार---वादमे भूषण रूप है वक्‍ताकी निम्न पॉच 
योग्यताए--( १) स्व-पर-समयज्ञता--अपने और पराये मतोकी अभि- 
जता । (२) वाककर्म-संपन्नता--बोलनेमे निपुणता जोकि अग्राम्य, लघु 
(>-सुबोध ), श्रोजस्वी, सबद्ध (>-परस्पर अ-विरोधी श्रोर अशिभिल) 
और सु-प्रथ॑ जब्दोके प्रयोगको कहते हे । (३) वेज्ञारध्ष--सभामे अदीनता, 
निर्भीकता, न-पीला मुख होने, गदगद स्वर न होने, श्रदीन वचन टोनेको 
कहते हे । (४) स्थैयें--काल लेकर जत्ढी किये विना बोलना । (५) 
दाक्षिण्य--मित्रकी भाँति पर-चित्तके अनुकूल वात करनेका ढग। 

(ड) बाद-निप्रह--वादमे पकडा जाना जिससे कि वादी पराजित 
हो जाता है। ये तीन हे--कथा-त्याग कथा-आद (--इधर-उधरकी बाते 
करने लगना) और कथा-दोष | वेठीक बोलना, अ-परिमित बोलना, 
अनर्थवाली बात बोलना, वेसमय बोलना, ग्र-स्थिर, अ-दीप्त और अ-सबद्र 
बोलता ये कथा-दोष हे 

(व) वाद-निःसरण--गुण-दोप, कौभल्य (८-नियुणना) और 
सभाकी परीक्षा करके वादको न करना वाद-नि सरण हें 
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(छ) वादेबहुकर बाते--ये है वादकी उपयोगी बाते स्व-पर-मत- 
अभिज्ञता, वेशारद्य और प्रतिभान्विता । 


(५) परमत-खंडन 


असगने 'योगाचार-भूमिमे सोलह पर-बादों (--दसरोके मतो)कों 
देकर उनका खडन किया है । ये पर-वाद है-- 

(क) हेतु-फल-सद्दाद--हेतु (-+कारण)मे फल (--का्य) सदा 
मौजूद रहता है, जैसा कि वार्षगण्य (साख्य) मानते हे । वे अपने इस 
सद्वाद (पीछे यही सत्कार्यवाद)कों आ्रागम (न्ग्रथ)पर आधारित तथा 
युक्ति-सम्मत मानते हे । वे कहते है, जो फल (5>कार्य) जिससे उत्पन्न 
होता वह उसका हेतु (>-कारण) होता है, इसीलिए आदमी जिस 
फलको चाहता है, वह उसीके हेतुका उपयोग करता है, दूसरेका नहीं। 
यदि ऐसा न होता तो जिस किसी वस्तु (तेलके लिए तिल नही रेत श्रादि 
किसी भी चीज )का भी उपयोग करता । 

खंडन--मगर उनका यह वाद गलत है । श्राप हेतु (--कारण) 
को फल (कार्य )-स्वरूप मानते है या भिन्न स्वरूप ” यदि हेतु फल- 
स्वरूप ही है, प्र्थात्‌ दोनों अभिन्न हे, तो हेतु और फल, हेतुसे फल यह 
कहना गलत है। यदि भिन्न स्वरूप है, तो सवाल होगा--वह भिन्न स्वरूप 
उत्पन्न हुआ है या अनुत्पन्न ? उत्पन्न माननेपर, हेतुमे फल' है हा 
ठीक नही। यदि उत्पन्न मानते है, तो जो अनुलच्न है, वह हेतुमे “है” कसे 
कहा जायेगा ? इसलिए हेतुमे फलका सदुभाव नही होता, हेतुके होनेपर 
फल उत्तन्न होता है । श्रतएवं “नित्य काल' सनातनसे हेतुमे फल' विमान 
है” यह कहना ठीक नहीं है। यह वाद अयोग-विहित' (रन्युवित- 
रहित) है । डे 

(ख) अमिव्यक्तिवाद--अभिव्यक्ति या अ्रभिव्यजनावादक अर 
सार पदार्थ उत्पन्न नही होते, वल्कि भ्रभिव्यकत (#-प्रकाणित) हीते हूँ । 
हेतु-फल-सद्गादके माननेवाले साख्यो और अव्द-लक्षणवादी बैयाकरणोका 
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यही' मत है। हेतु-फल-संद्गादके भ्रनूसार फल (>-कार्य )यदि पहिलेहीसे 
मौजूद है, तो प्रयत्त करनेकी क्या ज़रूरत ? अभिव्यक्तिके लिए प्रयत्त 
करना पडता हू । 
खंडन---क्या आप ग्रनभिव्यक्तिमे भ्रावरण करनेवाले कारणके होने- 
को मानते है या ते होनेकी ” आवरण-कारणके न होनेपर” यह कह 
नही सकते। “होनेपर” भी नहीं कह सकते, क्योकि जब वह हेतुको नहीं 
ढॉक सकता, जो कि सदा फल-सयुकत है, तो फलकों कैसे ढाँक सकता हूँ ? 
हेतु-फल-सद्गाद वस्तुत गलत है, वस्तुओंके भ्रभिव्यक्त न होनेके छ कारण 
--(१) दृर होनेसे, (२) चार प्रकारके आवरणोसे ढेके होनेसे, (३) 
कक्ष्म होनेसे, (४) चित्तके विक्षेपसे, (५) इन्द्रियके उपधातसे, (६) 
इन्द्रिय-सबंधी ज्ञानोके न पानेसे । 

जिस तरह साख्योका हेतु-फल-अभिव्यक्तिवाद गलत हे, वैसे ही वैया- 
करणों (और मीमासकोका भी) शब्द-अभि-व्यक्तिवाद भी गलत हैं । 
“शब्द नित्य हैं” यह युक्तिहीन वाद हू । 

(ग) भूत-भविष्यके द्रव्योका सद्दाद--यह वौद्ध सर्वास्तिवादि- 
योका मत है, प्रश्वधोष (५० ई० ) से अ्रसगके वक्‍त तक गधार (अ्सगकी जन्म- 
भूमि) सर्वास्तिवादियोका गढ चला आया था। असगके अनुज वसुवन्वुका 
महान्‌ ग्रथ अ्भिवर्मकोश तथा उसपर स्वरचित-भाष्य सर्वास्तिवाद  >-वैभा- 
षिक)के ही ग्रथ है । लेकिन अब गधार तथा सारे भारतस इन प्राचीन 
(>“स्थविर) बौद्ध सप्रदायोका लोप होनेवाला था श्रौर उनका स्थान 
महायान लेने जा रहा था। सर्वास्तिवादी कहते “प्रतीत (-#भूत) हैं, 
अनागत (>-भविष्य) है, दोनो उसी तरह लक्षण-मपन्न हे जैसे कि वतेमान 
द्रव्य । 

' ईइवरक्ृष्णने भी सास्य-कारिकार्में इन हेतुओको गिनाया है । ईइवर- 
क्ृष्णका दूसरा माम विध्यवासी भी था झौर उनकी प्रतिदृद्विता श्रतगानुज 
वसुबन्धुसे थी, यह हमें चीनो लेखोसे मालूम हैँ । 


खंडन--असग इप्का खडन करते हुए कहते है--इन (ग्रतीत- 
अनागत) काल-सबधी वस्तुओं (>-धर्मो) को नित्य मानते हो या अनित्य 
यदि नित्य मानते हो, तो त्रिकाल-सबद्ध नहीं बल्कि कालातीत होगे । 
यदि अनित्य लक्षण (--स्वरूप) मानते हो, तो “तीनो कालोमे वैसा ही 
विद्यमान हे” यह कहना ठीक नही । 

(घ) आत्मवाद--प्रत्मा, सत्त्व, जीव, पोष या पुद्गल नामधारी 
एक स्थिर सत्य तत्त्वको मानना शआ्रात्मवाद है, (उपनिषदका यह प्रधान 
मत है) । असग इसका खडन करते हे-जो देखता हैं वह आत्मा हैं यह 
भी यक्ति-यक्त नहीं। आत्माकी धारणा न प्रत्यक्ष पदार्थमें होती ह, 
अनमान-गम्य पदार्थमे ही । यदि चेष्ठा (+-शरीर-क्रिया)को बुद्धि-हेतुक 
माने, तो प्रात्मा चेष्टा करता है' यह कहना ठीक नहीं। तित्य आत्मा चैप्टा 
कर नहीं सकता | नित्य ग्रात्मा सुख-दु खसे भी लिप्त नहीं हो सकता । 

वस्तुत धर्मों (+-सासारिक वस्तु-घटनाश्रो)मे आत्मा एक कल्पना 
मात्र है। सारे धर्म” अनित्य, अधप्रव, अनू-पश्वासिक, विकारी, जन्म- 
जरा-व्याधिवाले हे, ढु,ख मात्र उनका स्वरूप है। इसीलिए भगवान्‌न 
कहा-- भिक्षओं ! ये धर्म(--वस्तुएँ) ही आत्मा हे । भिक्षु | यह 
तेरा आत्मा श्र-ध्रव, अन-आइवासिक, विपरिणामी (ःविकारी) हूँ । 
यह सत्त्वकी कल्पना सस्कारो (कृत वस्तुओं, घटनाश्रो) में ही समभती 
चाहिए, दुनियामे व्यवहारकी भ्रासानी' के लिए ऐसा किया जाता 
वस्तुत. सत्त्व या प्रात्मा नामकी वस्तु कोई नहीं हैं। श्रात्मवाद युक्तिहीन 
वाद है । 

(७) शाश्व॒तवाद्‌--्रात्मा और लोककों शाइवत, भ्रकृत, अत 
कृत, अनि्मित, अनिर्माणक्ृत, भ्रवध्य, कूटस्थायी मानना शाइवतवाद 
कितने ही (यूनानी दाशशनिकोकी) परमाणु नित्यताक! माननेवाले भी 
शाहवतवादी होते है । परमाणु नित्यवादके बारेमे आगे कहग। 





' “सुख-सब्यवहारार्थन्‌ ।”... प्रक्रुध कात्यायन, पृष्ठ ५९० 
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(च) पृववकृतहेतुवाद'--जो कुछ आदमीको भोग भोगना पड रहा 
है, वह सभी पूर्वके किये कर्मोके कारण है, इसे कहते हे प्वेक्रत-हेतुवाद, 
यह जैनोंका मत है । दुनियामे ठीकसे काम करनेवालोकों दुख पाते, भूछे 
काम करनेवालोंकों हम सुख पाते देखते है | यदि पुरुष-प्रयत्तके भ्राधीन 
होता, तो ऐसा न होता । इसलिए यह सब पूर्वकृतहेतुक, पुरिविलेका 
फल है । 

प्रसंग इस बातसे बिल्कुल इन्कार नही करते, हाँ, वह साथ ही पृरुषके 
आजके प्रयत्तकों भी फलदायक मानते हे । 

(छ) इंश्वरादिकतृत्ववाद--इसके अनुसार पुरुष जो कुछ भी 
सवेदना (अनुभव) करता है, वह सभी ईह्वरके करनेके कारण होता 
है। मनृष्य शुभ करना चाहता है, पाप कर बैठता है; स्वर्गलोकमे 
जानेकी कामना करता है, नरकमे चला जाता है, सुख भोगनेकी इच्छा 
रखते दुख ही भोगता है। चूँकि ऐसा देखा जाता है, इससे जान पडता 
है कि भावोका कोई कर्त्ता, स्रष्टा, निर्माता, पितासा ईववर है । 

खंडन--ईश्वरमे जगत्‌ बनानेकी शक्तित (जीवोके) कर्मके कारण 
है, या बिना कारण ही ? कर्मके कारण (->हेतु) होनेंसे सहेतुक हैं ही, 
फिर ईह्वरका क्या काम ? यदि कर्मके कारण नही, श्रतएवं श्रहेतुक है, 
तब भी ठीक नहीं। फिर सवाल होगा--[सृष्टिकर्तता) ईइवर जगतृके 
अन्तर्भूत है या नही ? यदि अन्तर्भूत है, तो जगतूसे समानपर्मा हो वह 
जगत्‌ सजता है, यह ठीक नही है, यदि अन्तर्भूत नहीं है, तों (जगतसे) 
मुक्त (या दूर) जगत्‌ सूजता है, यह भी ठीक नहीं । फिर प्रश्न हैं--वह 
जगत्‌को सप्रयोजन सूजता है या निष्प्रयोजन ? यदि संप्रयोजन तो उस 
प्रयोजनके प्रति अनीश्वर (>>बेवेस) है फिर जगदीहवर केसे ? यदि 
निष्प्रयोजन स॒जता है, तो यह भी ठीक वही (यह तो मूर्ख चेप्टित होगा) 
इसी तरह, यदि ईश्वरहेतुक सृष्टि होती है, तो जब ईश्वर है तब मर 


* महावीर, पृष्ठ ४६४ 
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सृष्टि है तब ईइवर और यह ठीक नही; (क्योकि दोनो तब अनादि होगे )। 
ईंदवर-इच्छाके कारण सृष्टि हे, इसमे भी वही दोष है । इस प्रकार सामर्थ्य, 
जगतमे अन्तर्भूत-अनन्तर्भूत होने, सप्रयोजन-निष्प्रयोजन, और हेतु होनेकी 
बात लेकर विचार करनेसे पता लगा कि सृष्टिकर्त्ता ईद्वर मानना विल्कूल 
अ्रयुक्त है । 

(ज) हिसाधसवाद्‌ू---जो यज्ञमे मत्रविधिके अनुसार हिस्सा (+- 
प्राणातिपात) करता है, हवन करता है या जो हवन होता है (पशु), भर 
जो इसमे सहायक होता है, सभी स्वर्ग जाते हे--यह याज्ञिकों (और 
मीमासकों ) का मत हिसाधमंवाद है। कलियुगके आनेपर ब्राह्मणोने पुराने 
ब्राह्मण-धर्मको छोड मास' खानेकी इच्छासे इस (हिंसाधर्म )का विधान 
किया । 

हेतु, दृष्टान्त, व्यभिचार, फलशक्तिके भ्रभाव, मत्रप्रणेताके सबधसे 
विचार करनेपर यह वाद अयुक्त ठहरता हे । 

(क) अन्तानन्तिकवादू--लोक भ्न्तवान्‌, लोक अ्रनन्तवान्‌ हैं, 
इस वादको अन्तानन्तिकवाद कहते है । बुद्धके उपदेशों में भी इस वादका 
ज़िक्र आया है । 

(ज) अमराविक्षेपवाद--य्ह वाद भी बुद्ध-वचनोमे मिलता हैं, 
और पहिले इसके बारेमे कहा जा चुका है । 

(2) अहेतुकवाद--आत्मा और लोक भ्रहेतुक (--विना हेतुके) 
ही है, यह अहेतुकवाद है, यह भी पीछे भ्रा चुका है ।' भ्रभावके श्रनुस्मरण, 
आ्रात्माके अनुस्मरण, बाह्म-आभ्यन्तर जगत्‌मे निहेतुक वैचित्यपर विचार 
करनेसे यह वाद प्रयुक्त जान पडता है । मु 

(5) उच्छेदवाद--अ्रात्मा रूपी, स्थूल चार महाभूतोसे वना हैं। 
वह रोग-, गड-, शल्य-सहित है । मरनेके बाद वह उच्चिन्न हो जाता हैं, 


' देखो दीघनिकाय ११. देखो पीछे, पृष्ठ ४६१ 
१ देखो पीछे, पृष्ठ ४०७... देखो पीछे, पृष्ठ ४८५-६ 
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नष्ट हो जाता है, फिर नही रहता। जिस तरह टूटे कणल (वर्त्तनके टुकडे) 
जुड़ने लायक नही होते, जिस तरह टूटा पत्थर अप्रतिसन्धिक होता है 
वेसे ही यहाँ (भाात्माके वारेमे ) भी समभना चाहिए। 

खंडन--दि भ्रात्मा (पाँच) स्कन्ध है, तो स्कन्ध (स्वरूपसे नाशमान 
होते भी) परपरासे चलते रहते हे, वैसे ही भ्ात्माको भी मानना चाहिए। 
रूपी, औदारिक चातुमहाभूतिक, सराग, सगड, सशत्य श्रात्मा होता, 
तो देवलोकोसे वह इससे भिन्न रूपमे कैसे दीख पडता है ? 

उच्छेदवाद श्र्थात्‌ भौतिकवादके विरुद्ध बस इतनी ही युक्‍्ति दे 
ग्रसगने मौन धारण किया हें । 

(ड) नास्तिकवाद--दान-यज्ञ कुछ नही, यह लोक परलोक कुछ 
नही, सुकृत दुष्कृतका फल नहीं होता--यह्‌ नास्तिकवाद, पहिले भी 
आ चुका है। 

(ढ) अग्रवाद--बआ्राह्मण ही श्रग्न (+-उच्च श्रेष्ठ) वर्ण है, दूसरे 
वर्ण हीन हे ब्राह्मण शुक्ल वर्ण हे, दूसरे वर्ण कृष्ण हे ब्राह्मण शुद्ध होते 
है, अब्राह्मण नही, ब्राह्मण ब्रह्मके औरस पुत्र मृखसे उत्पन्न ब्रह्मज, ब्रह्म- 
निर्गंत, ब्रह्म-पार्पद हे, जैसे कि कलियुगवाले ये ब्राह्मण । 

खंडन--ब्राह्मण भी दूसरे वर्णोकी भाँति प्रत्यक्ष मातृ-योनिमे उत्पन्न 
हुए देखे जाते हे, (फिर ब्रह्माका औरस पुत्र कहना ठीक नही), भ्रत ब्राह्मण 
अग्रवर्ण हैं” कहना ठीक नहीं। क्या योनिगे उत्पन्न होनेके ही कारण ब्राह्मण- 
को अग्र मानते हो, या उसमे विद्या ओर सदाचारकी भी जरूरत समभते 
हो ? यदि योनिसे ही मानते हो, तो यज्ञमे श्रुत-प्रधान, भील-प्रधान 
ब्राह्मणके लेनेकी वात क्यो करते हो ? यदि श्रुत (+-विद्या) श्रौर भील 
(>-सदाचार) को मानते हो, तो 'ब्राह्मण श्रग्न वर्ण है' कहना ठीक नही। 

(णु) शुद्धिवाद--जें। सुन्धरिका नदीमे नहाता है, उसके सारे 
पाप घुल जाते $, इसी तरह वाहुदा, गया, सरस्वती, गगामे नहानेसे पाप 


' देखो पृष्ठ ४८५ 
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छूटता है। कोई उदक स्नान मात्रसे शुद्धि मानते हे। कोई कृक्‍्क्र ब्रत 
(>नक्‌कक्‍्क्रकी तरह हाथ बिता लगाये मुँहसे खाना, वैसे ही हाथ पेर 
करके बैठना-चलना आदि), गोब्रत, तैलमसि-ब्रत, नग्न-ब्रत, भस्म-न्रत, 
काष्ठ-ब्रत, विष्ठा-ब्रत जैसे ब्रतोसे शुद्धि मानते है, इसे शुद्धिवाद 
कहते हे । 

खंडन--शुद्धि आ्राध्यात्मिक बात है, फिर वह तीर्थ-स्नानसे कैसे हो 
सकती है ” 

(त) कोतुकमंगलवाद--सूर्य-ग्रहण, चन्द्र-ग्रहण, ग्रहो-क्षत्रोकी 
विशेष स्थितिसे आादमीके मनोरथोकी सिद्धि या अ्रसिद्धि होती हैं। इस- 
लिए ऐसा विश्वास रखनेवाले (--कौतुकमंगलवादी) लोग सूर्य श्रादिकी 
पूजा करते है, होम, जप, तप॑ण, क्म्भ, बेल (>-विल्व), शख आ्रादि चढाते 
है, जैसा कि जोतिसी (नन्गाणितिक) करते है । 

खंडन--आप सर्य-चन्द्र-प्रहण श्रादिके कारण पुरुषकी सम्पत्ति- 
विपत्तिकों शानते हे या उसके अपने शुभ-अशुभ कर्मसे ” यदि ग्रहण 
आ्रादिसे तो शभ-अशभ कर्म फजल, यदि शूभ-प्रशुभ कर्मसे तो ग्रहणसे 


कहना ठीक नहीं । । 


४-अन्य विचार 


असमने स्क्रध, द्रव्य, परमाणुके वारेमे भी अ्रपने विचार प्रकट किए 


जि 


(१) हरुकंघ-- 
(क) रूप-स्कंध या द्रव्य--रूप-समुदाय ( --सयसस्‍्कथ) में चादह 
द्रव्य है--पथिवी-जल-अग्नि-वायु चार महाभूत रूप-बब्द-न्व-रस- 
स्प्रष्टव्य पाँच इन्द्रिय-विषय थ्ोर चक्ष-त्रात-प्राण जिल्वा-काय ( नतलक्‌ ) 
पाँच इन्द्रियाँ । 


ये द्रव्य कही-कही भ्रकेले मिलते है, जसे हीरा-शख-शिला-मूंगा आदि 
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अकेला पृथिवी-द्रव्य, चश्मा-सार-तडाग-नदी-अपात आदिमे सिर्फ अकेला 
जल, दीपक-उल्का भ्रादिमे अ्रकेला अग्नि, पुरवा-पछवाँ आदिमे अ्रकेला 
वायू । कही दो-दो द्रव्य इकट्ठा मिलते हे, जैसे वर्फ-पत्ता-फल-फूल ग्रादिमे 
ग्रौर मणि आदिमे भी। कही-कही वृक्षादिके तप्त होनेपर तीन भी । 
और कही-कही चार भी, जैसे शरीरके भीतरके केशसे लेकर मल-मत्र 
तकमे। खकखट (--खटखट) होना पृथिवीका सूचक है, वहना जलका, 
ऊपरकी ओर जलना अग्निका और ऊपरकी और जाता वायुका । जहाँ जो- 
जो मिले, वहाँ उस महाभूतकों मानना चाहिए। सभी रूप-समुदायमे 
सारे महाभूत रहते है, इसीलिए तो सूखे काठ (+-पृथिवी)कों मथ्नेसे 
आग पैदा होती हे, अ्रतिसतप्त लोहा-रूपा-सुवर्ण पिघल जाते हूं । 

(ख) वेदना--वेदना अमुभव करनेको कहते हे । 

(ग) संज्ञा--सज्ञा सजानन, जाननेकों कहते हे । 

(घ) सरकार--चित्तमे सस्कारको कहते हे । 

(ड) विज्ञान--विज्ञानके वारेमे पहिले कहा जा चुका है । 

(२) परमागु--वीजकी भाँति परमाणु सारे रूपी स्थूल द्रव्योका 
निर्माण करते है, वह सूक्ष्म और नित्य होते है । असग ऐसे परमाणुओ्रोकी 
सत्ताका खडन करते हैँ ।-- 

परमाणुके सचयसे रूपसमुदाय नहीं तैयार हो सकता, क्योकि पर- 
माणुके परिमाण, अन्त, परिच्छेदका ज्ञान बुद्धि (+-कल्पना)पर निर्भर 
है, (प्रत्यक्षपर नहीं)। परमाणू अवयव-रहित है, फिर वह सावयव 
द्रव्योका निर्माण कैसे कर सकता हैँ ? परमाणु अवयव-सहित हैँ, यह 
नही कह सकते, क्योकि परमाणु ही अवयव हैँ, श्रौर अ्रवयव द्रव्यका होता 
है, परमाणुका नहीं। 

परमाण्‌ नित्य है, यह कहना ठीक नही क्योकि इस नित्यताको परीक्षा 
करके किसीने सिद्ध नहीं किया। सूक्ष्म होनेसे प्रमाण नित्य है, यह भी 
कहना ठीक नहीं, क्योंकि सूक्ष्म होनेसे तो बह अधिक दुर्वेल (अतएव 
भगुर) होगा | 

४७ 
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$ २-दिग्नाग (४२४ ई०) 

वसुवधुकी तरह दिग्नागकों भी छोड़कर आगे बढना नहीं चाहिए, 
यह में मानता हूँ, कितु में धर्मकौत्तिके दर्शनके वारेमे उनके प्रमाणवारत्तिकके 
आ्राधारपर सविस्तर लिखने जा रहा हूँ । प्रमाणवात्तिक वस्तुत आचार्य 
दिग्नागके प्रधान ग्रथ प्रमाणसमुच्चयकी व्याख्या (वात्तिक) है--जिसमे 
धर्मकीत्तिने अपनी मौलिक दृष्टिको कितने ही जगह दिग्नागसे मतभेद रखते 
हुए भी प्रकट किया---इसलिए दिग्नागपर और लिखनेका मतलब पुनरुक्ति 
और ग्रथविस्तार होगा। दिग्नागके वारेमे मैने अन्यत्र' लिखा है--- 

“दिनाग (४२५ ई०) वसुवन्धुके शिष्य थे, यह तिब्बतकी परपरासे 
मालूम होता है। औौर तिव्वतमे इस सबधकी यह परपराए आठवी शताब्दी- 
मे भारतसे गई थी, इसलिए उन्हें भारतीय-परपरा ही कहता चाहिए। 
यद्यपि चीनी परपरामे दिग्नागके वसुवधुका शिष्य होनेका उल्लेख नही है, तो 
भी वहाँ उसके विरुद्ध भी कूछ नही पाया जाता । दिग्नागका काल वसुवधु 
और कालिदासके बीचमे हो सकता है, और इस प्रकार उन्हें ४२५ ई० के 
आसपास माना जा सकता हे। व्यायमुखके भ्रतिरिक्त दिग्नागका मुख्य ग्रथ 
प्रमाणसमुच्चय है, जो सिर्फ तिब्वती भाषामें ही मिलता है । उसी भाषामे 
प्रमाण समुज्चयपर महावैयाकरण काणिकाविवरणपजिका (<नम्यास्)के 
कर्ता जिनेद्धवुद्धि (७०० ई०)की टीका भी मिलती है। .. 

दिग्नागका जन्म तमिल प्रदेशके काञझ्ची (-+कजीवरम)के पास 
'पसहवक्र” नामके गाँवमे एक-ब्राह्मण घरमें हुआ था । सयाना होनेपर 
वह वात्सीपृत्रीय बौद्धसप्रदायके एक भिक्ष नागदत्तके सपकमे झा भिक्षू बने | 
कूछ समय पढनेंके बाद अपने गुरुसे उनका पुदूगल (८-श्रात्मा) के वारेगे 


प्रातत्व-निबंधावली, पृष्ठ २१४-१५ 
वात्सीपन्नीय बौद्धोंके पुराने सम्प्रदायोंगें वह सम्प्रदाय है, जो भ्रना- 
त्मवादसे साफ इन्कार न करते भी, छिपे तौरसे एक तरहके आ्आत्मवादका 


समर्थन करना चाहता था। 


दिग्ताग ] भारतीय दर्शन ७३६९ 


मतभेद हो गया, जिसके कारण उन्होने मठको छोड दिया, और वह उत्तर 
भारतमें आ आचार्य वसुवभुके शिष्योमे दाखिल हो गए, और न्यायशास्त्र- 
का विशेषतौरसे अध्ययन किया। अ्रध्ययनके बाद उन्होने शास्त्रार्थोमि 
प्रतिद्ृदियोपर विजय (दिग्विजय) पाने भ्ौर न्यायके थोंडेसे कितु गभीर 
ग्रथोके लिखनेमे समय विताया । 

दिग्तागके प्रधान ग्रथ प्रमाणसमुच्चयमे परिच्छेदों और इलोको 
(स्कारिकाओ ) की सख्या निम्न प्रकार हे-- 


परिच्छेद विषय इलोक सख्या 

१ प्रत्यक्ष-परीक्षा ४८ 
२ स्वार्थानुमान-परीक्षा ५१ 
३ परार्थव॑मान-परीक्षा ५० 
४ दृष्टान्त-परीक्षा २१ 
५ अपोह-परीक्षा ५२ 
६ जाति-परीक्षा २५ 

रख 


प्रमाण-समुच्चयका मूल सस्कृत श्रभी तक नहीं मिल सका हें, मेने 
अपनी चार तिब्वत-यात्राश्रोमे इस ग्रथके दँढनेमे वहुत परिश्रम किया, किन्तु 
इसमे सफलता नही मिली, किन्तु मुझे श्रव भी भ्राशा है, कि वह तिव्बतके 
किसी मठ, स्तूप या मूत्तिके भीतरसे जरूर कभी मिलेगा | 

प्रमाणसमुच्चयके प्रथम इलोकमे दिग्नागने ग्रथ लिखनेका प्रयोजन 
इस प्रकार लिखा है --- 

“जगत्‌के हितपी प्रमाणभूत उपदेष्टा बुद्धकों नमस्कार कर, 
जहाँ-तहाँ फैले हुए अपने मतोकों यहाँ एक जगह प्रमाणसिद्धिके लिए 
जमा किया जायेगा ।” 


* “प्रमाणभूताय जगद्धितेषिणे प्रणम्य शास्त्रे सुगताय ताथिने। 
प्रमाणसिद्धच स्वमतात्‌ समुच्चयः करिप्यते विप्रसितादिहेकक' ।” 
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दिग्तागने अपने ग्रथोंमे दूसरे दर्शनो और वात्स्यायनके न्यायभाष्यकी 
तो इतनी तकसगत आलोचना की हे, कि वात्स्यायनके भाष्यपर पाशुप- 
ताचारये उद्योतकर भारद्वाजकों सिफे उसका उत्तर देनेके लिए न्यायवात्तिक 
लिखना पडा ।' 


$ ३-धर्मकीचि ( ६०० ई० ) 

डाक्टर इचेर्वास्कीके शब्दोमे धर्मकीत्ति भारतीय कान्ट थे। धर्मकीत्तिकी 
प्रतिभाका लोहा उनके प्राने प्रतिद्ददी भी मानते थे । उद्योतकर (५५० 
ई० )के 'त्यायवात्तिक को धर्मकीत्तिनें अपने तकंशरसे इतना छिन्न-भिन्न 
कर दिया था, कि वाचस्पति (८४१)ने उसपर टीका करके (धर्मकीत्तिके) 
“तकपकमे-मग्न उद्योतकरकी भ्रत्यन्त बूढी गायोके उद्धार करने का पुण्य 
प्राप्त करना चाहा। जयन्त भट्ट (१००० ई०)ने धर्मकीत्तिके ग्रथोके 
कडे आलोचक होते हुए भी उनके “सुनिषुणबुद्धि” होने, तथा उनके 
प्रय्तकों “'जगदभिभव-धीर” माना । अपनेको भ्रद्वितीय कवि और 
दार्शनिक समभनेवाले श्रीहृर्ष (११९२ ई०)ने धर्मकीत्तिके तकपथकों 
“दुराबाध” कहकर उनकी प्रतिभाका समर्थन किया। वस्तुत धर्म- 


' थदक्षपाद: प्रवरो सुनीनां दमाय श्ञास्त्रं जगतो जगाद। 
कृतकिंकाज्ञाननिवृत्तिहेतुः करिष्यते तस्थ सया निबत्धः॥ 
“-न्यायवात्तिक १११ 
* व्यायवात्तिक-तात्पयेंटीका १३११ कप 
१इति सुनिपुणबुद्धिलंक्षणं वक्तुकामः पदयुगलमपीद॑ नि 
नानवच्यस्‌ । कर 
' भ्ववतु मतिमहिम्नवचेष्टितं दृष्टमेतज्जगद्िभवधीरं धौमतो धर्मकोते:। 
; “-स्याथमंजरी, पृ० १०० 
* दुराबाध इव चाय धम्मंकीतें: पन्‍्था इत्यवहितेन भाव्यमिहेति ॥ 
“-खण्डनखण्डखाद्य १ 
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कीत्तिकी प्रतिभाका लोहा तबसे ज्यादा भ्राजकी विद्वत्मडली मान सकती है, 
क्योकि आजकी दाशनिक श्र वैज्ञानिक प्रगतिमे उसके मूल्यको वह 
ज्यादा समझ सकते हे । 

१, जीवनी--धर्मकीत्तिका जन्म चोल (>उत्तर तमिल) प्रान्तके 
तिरुमले नामक ग्राममे एक ब्राह्मणके घरमे हुआ था । उनके पिताका नाम 
तिब्बती परपरामे कोरुतन्द (?) मिलता है, और किसी-किसीमे यह भी 
कहा गया है, कि वह कुमारिलभट्टके भाजे थे। यदि यह ठीक है--जिसकी 
बहुत कम सभावना ह--तो मामाके तकोंका भाजेने जिस तरह प्रमाण- 
वात्तिकमे खडन करते हुए मामिक परिहास किया हे, वह उन्हें सजीव हास्य- 
प्रिय व्यक्तिके रूपमे हमारे सामने ला रखता है। धर्मकीत्ति वचपनसे ही बडे 
प्रतिभाशाली थे। पहिले उन्होने ब्राह्मणोके शास्त्रो और वेदो-वेदागोका 
अध्ययन किया । उस समय बौद्धधर्मकी ध्वजा भारतके कोने-कोनेमे फहरा 
रही थी, भ्रौर नागार्जुन, वसुवधु, दिग्नागका वौद्धदशेन विरोधियो मे प्रतिप्ठा 
पा चुका था। धर्मकीत्तिको उसके बारेमे जाननेका मौका मिला श्र वह 
उससे इतने प्रभावित हुए कि तिब्बती परपराके अनुसार उन्होंने बौद्ध 
गृहस्थोके वेषमे वाहर आना जाना शुरू किया (?), जिसके कारण 
ब्राह्मणोने उनका वहिष्कार किया । उस वक्‍त नालन्दाकी ख्याति भारतसे 
दूर-दूर तक फैली हुईं थी। धमंकीत्ति नालदा चले श्राये और अपने समयके 
महान्‌ विज्ञानवादी दाशनिक तथा नालन्दाके सघ-स्थविर (-प्रधान) 
धर्मपालके शिष्य बन भिक्षुसधम सम्मिलित हुए । 

धर्मकीत्तिकी न्यायश्ञास्त्रके श्रध्ययनमे ज्यादा रंचि थी, और उसे 
उन्होने दिग्नागकी शिष्य-परपराके श्राचार्य ईईवरसेनसे पढा । 

विद्या समाप्त करनेके बाद उन्होंने भ्रपना जीवन ग्रथ लिखने, 
दास्त्रार्थ करने और पढनेमे विताया । 

(धर्कीत्तिका काल ६०० ई० ) ---“चीनी पर्यटक इ-चिडने धर्मे- 


* मेरी 'पुरातत्त्वनिवधावली”, पृष्ठ २१५-१७ 
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कीत्तिका वर्णन श्रपने ग्रथमे किया है, इसलिए धर्मकीत्ति ६७९ ई०से पहिले 
हुए, (इसमें सदेह नहीं)।. . धर्मकीत्ति नालदाके प्रधान आचार्य 
धर्मपालके शिष्य थे। युन्‌-च्वेडके समय (६३३ ई०) धर्मपालके शिष्य 
शीलभद्र नालदाके प्रधान आचाय॑ थे, जिनकी भ्राय्‌ उस समय १०६ वर्षकी 
थी। ऐसी अवस्थामे धर्मपालके शिष्य धर्मकीत्ति ६३५ ई०मे बच्चे नही 
हो सकते थे। . (धर्मकीत्तिके बारेमे) युत-च्वेडकी चुप्पीका कारण 
. हो सकता हैं युन्‌-च्वेडके नालन्दा-निवासके समयसे पूर्वी धर्मकीत्तिका 
देहात्त हो चुका होना हो।. 

यह और दूसरी बातोपर विचारते हुए धर्मकीत्तिका समय ६०० 
ई० ठीक मालूम होता है । 

९ त्तिके ० धर्मकी₹ ५ ८ 

२. धमकीत्तिके अ्ंथ--धर्मकीर्तिने अपने ग्रथ सिर्फ प्रमाण-सबद्ध 
बौद्धदर्शन या बौद्ध प्रमाणशास्त्रपर लिखे है । इनकी सख्या नौ है, 
जिनमे सात मूल ग्रथ और दो अपने ही ग्रथोपर टीकाए हे । 

प्रथनाम ग्रथपरिमाण (इलोकोमे) गद्य या पद्च 





१ प्रमाणवात्तिक १४५४) पद्य 
२ प्रमाणविनिश्चय १३४० गद्य-पच 
३ न्यायविन्दु १७७ गद्य 
४, हेतुविन्दु ४४४ गद्य 
५ सबध-परीक्षा २६ पच्च 
६ वाद-त्याय' छ७श्८ गद्य-पद्य 
७ सत्तानन्‍्तर-सिद्धि ७२ पद्य 
४३ १४ 
टीकाए--- 
१. (८) वृत्ति ३५००. गद्य प्रमाणवात्तिक १ परि- 
च्छेदपर । 
२ (६) वृत्ति १४७. गद्य सबंधपरीक्षापर 


३६४७ 
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गोया धर्मकीत्तिने मूल और टीका मिलाकर (४३१४६--३६४७) 
७६६१६ इलोको के बराबर ग्रथ लिखे हे। धर्मकीत्तिके गथ कितने महत्त्व- 
पूर्ण समझे जाते थे, यह इसीसे पता लगता है कि तिब्वती भाषामे अनुवा- 
दित बौद्ध न्यायके कुल सस्क्ृत ग्रथोंके १७४५००० इलोकोमे १३७००० 
धर्ंकीत्तिके अ्रथोकी टीका-अनुटीकाग्रोके हे । 





* इलोकसे ३२ श्रक्षर समभाना चाहिए । 
* दीकाए इस प्रकार हे-- 


मूल ग्रथ टीकाकार किस परिच्छेदपर ग्रथ-परिमाण 
१. प्रमाण- १. देवेन्द्रब॒द्धि (पंजिका)' २-४. ८,७४८ 
वातिक २. शाक्यब॒द्धि (पजिका-दीका)।. २-४ १७,०४६ 

३. प्रज्ञाकरगृप्त (भाष्य)॥5 २-४ १६२७६ 

४. जयानन्त (भाष्यटीका) २-४ १०,१४८ 

४ यमारि (भाष्यटीका)॥' २-४ २६१५२ 

६. रविगुप्त (भाष्यटीका)ं' २४ ७,५५२ 

७. सनोरथनन्दी (वृत्ति)७ ४ड. 5,००० 

८. धर्मकीत्ति (स्ववृत्ति)!5 १. ३,१०० 

९. शकरानद (स्ववृत्तिटीका)/.. १. ७,५७८ 

(श्रपूर्ण ) 


१०. कर्णकगोसी (स्ववृत्तिटीका)») १ १०,००० 
११. शाक्यब॒द्धि (स्ववृत्तितीका)/। १ 


२ प्रमाण- १ धर्मेत्तर (टीका) १-३ ११४६३ 
वितिदइंचय १. ज्ञानश्री (टीका) ३,२७१ 
३. न्याय-. १. विनीतदेव (टीका) २३ ११०३० 
विद. २ धर्मोत्तर (टीका)]98 २३ १४७७ 

३. दुवकमिश्र (अ्रनु-टीका) 5 १-३ 
४. कमलशील (टीका)7 २२१ 
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५. जिनमिन्र (टीका)/!' ३१ 
४. हेतुविन्द॒ १. विनीतदेव (टीका)7' १४ २,१६८ 
२. अर्चंद (विवरण); & श्ड १७६८ 
३. दुर्वेकमिश्र (अ्रनू-टीका)' शड.. # 
४, संबंध-.. १. धर्मकीत्ति (वत्ति)/' १४७ 
परीक्षा ५. विनीतदेव (टीका) ५४८ 
३. झंकरानंद (टीका) ३८४ 
६. वादन्याय १. विनीतदेव (टीका): ६०६ 
२. शान्तरक्षित (टीका)795 २,६०० 
७. सन्‍्ताना- 
न्तर-सिद्धि १. विनीतदेव (ठीका) 7 ड७ढे 


7. तिव्बती भाषानुवाद उपलब्ध, 9--संस्कृत मूल, मौजूद । 
]. प्रमाणवात्तिकके टीकाकारोका क्रम इस प्रकार ह-- 


प्रयाणवात्तिक 


१ स्वार्थानमान २. प्रमाणसिद्धि ३. प्रत्यक्ष ४. परा्थदुमान 


| 


धर्मकीत्ति 


|. | | 


शंकरानंद शाक्यवुद्धि कर्णगगोमी मनोरथनन्‍्दी प्रज्ञाकरगुप्त देवेस्वृद्धि 


रविगुप्त जयानन्त यमारि शाक्यबृद्धि 


घ्मकीत्ति ] भारतीय दशन छड५्‌ 


(प्रमाणवात्तिक)--यह कह चुके है, कि धर्मकीत्तिका प्रमाण- 
वात्तिक दिग्नागके प्रमाणसमुच्चयकी एक स्वतत्र व्याख्या है। प्रमाणसमु- 
च्चयके छे परिच्छेदोको हम बतला चुके हे। प्रमाणवात्तिकके चार 
परिच्छेदोके विषय प्रमाणसिद्धि, प्रत्यक्ष-स्वार्थानुमान प्रमाण, और परार्था- 
नुमान-प्रमाण है, किन्तु आमतौरसे पुस्तकोमे यह क्रम पाया जाता है-- 
स्वार्थानुमान, प्रमाणसिद्धि, प्रत्यक्ष और परार्थावुमान। यह क्रम गलत हू 
यह समभनेमे दिवकत नही होती, जब हम देखते हे कि प्रमाणसमुच्चयके 
जिस भागपर प्रमाणवात्तिक लिखा गया है, वह किस क्रमसे है। इसके 
लिए देखिए, प्रमाणसमुच्चयके भाग और उसपर के प्रमाण-वात्तिकको-- 


प्रा, कालके साथ धर्मकीत्तिकी शिष्य-परपरा-- 


६०० ई० धर्मकीत्ति 

६२५ ई० देवेन्दबुद्धि 
| 

६५० ई० शाक्यबुद्धि 


६७४५ ई० जिनेद्धबद्धि प्रन्नाकरगुप्त धर्माकरदत्त कल्याणरक्षित 
| | | 
| 


७०० ई० ज्ञानश्री रविगुप्त धर्मोत्तर 
/“ नाल 
| 
७२५ ई० यमारि 
७५० ई० विनीतदेव 


७७४ ई० शंकरानंद 
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प्रमाणसमुच्चय परिच्छेद प्रमाणवात्तिक परिच्छेद 


(होना चाहिए) 
मगलाचरण १॥१ प्रमाणसिद्धि (१) 
प्रत्यक्ष १ प्रत्यक्ष (२) 
स्वार्थानुमान २ स्वार्थातुमान (३) 
परार्थानुमान ३ परार्थानुमान (४) 


प्रमाणसमुच्चयके बाकी परिच्छेदो--दृष्टान्त-,' अ्रयोह-, जाति 
(सामान्य )-परीक्षाओ--के बारेमे श्रलग परिच्छेदोमे न लिखकर धर्म- 
कीत्तिने उन्हे प्रमाणवारत्तिकके इन्ही चार परिच्छेदोमे प्रकरणके अनुकूल वॉट 
दिया है । 

न्यायविन्दु तया धर्मकीत्तिके दूसरे ग्रथोमे भी प्रत्यक्ष, स्वार्थानुमान, 
परार्थातुमानके युक्तिसगत क्रमको ही माना गया है, और मनोरथनन्‍दीने 
प्रमाणवात्तिकवृत्तिमें भी यही क्रम स्वीकार किया है, इसलिए भाष्यो, 
पजिकाओ्ो, टीकाओ या मूलपाठोमे सर्वत्र स्वार्थानुमान, प्रमाणसिद्धि, 
प्रत्यक्ष, परार्थानुमानके क्रमकों देखनेपर भी प्रथकारका क्रम यह नहीं वल्कि 
मनोरथनदी द्वारा स्वीकृत क्र ही ठीक सिद्ध होता है । क्रममे उलटपुलट 
हो जानेका कारण धर्मकीत्तिकी स्वार्थानुमानपर स्वरचित वृत्ति है । उनके 
शिष्य देवेन्द्रब॒ुद्धिने ग्रयकारकी वृत्तिवाले स्वार्थानूमान परिच्छेदकों दोडकर 
अपनी पजिका लिखी, जिससे आगे वृत्ति और पजिकाको अलग-अलग रखने- 
के लिए प्रमाणवात्तिककों दो भागोमे कर दिया गया । इस विभागकों भर 
स्थायी रूप देनेमे प्रज्ञाकरगृुप्तके भाष्य तथा देवेन्द्रवुद्धिकी पजिकावाले 
तीनो परिच्छेदोके चुनावने सहायता की | इस क्रमकों सर्वत्र प्रचलित देख- 
कर मूल कारिकाकी प्रतियोमे भी लेखकोकों वही क्रम अपना लेना पडा । 





' देखो पृ० ६६० फूटनोट 8६ प्र० वा० ३॥३७, ३।१३६ 
वही २१६३-७३. वही २५-५५, २१४५-६२, ३॥११- 
१६१, ४१३३-४८; ४॥१७६-८८ 
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यद्यपि मनोरथनदी द्वारा स्वीकृत क्रमके अ्रनुसार उनकी वृत्तिकों मेने 
सम्पादित किया है, श्ौर वह उपल9्य है, तो भी मूल प्रमाणवात्तिकको मेने 
सर्वेस्वीकृत तया तिब्बती-अनुवाद और तालपन्रमे मिले क्रमसे सम्पादित 
किया है, और प्रज्ञाकर गृप्तका प्रमाणवात्तिक-भाष्य (वात्तिकालकार) 
उसी क्रमसे सस्कृतमे मिला प्रकाशित होनेके लिए तैयार है, इसलिए मेने 
भी यहाँ परिच्छेद और कारिका देनेमे उसी सर्वेस्वीकृत क्रमकों स्वीकार 
किया है । 

धर्मकीत्तिके दाशनिक विचारोपर लिखते हुए प्रमाणवात्तिकमे आए 
मुख्य-मुख्य विषयोपर हम भ्रागे कहने ही वाले हे, तो भी यहाँ परिच्छेदके क्मसे 


मुख्य विषयोको दे देते है-- 
विषय परिच्छेंद विषय परिच्छेद 
कारिका कारिका 
पहिला परिच्छेद तीसरा परिच्छेद 
(स्वार्थानुमान (प्रत्यक्षप्रमाण ) 
१. ग्रथ का प्रयोजन ११ (१ प्रमाण दो ही-- 
२. हेतुपर विचार १३ प्रत्यक्ष, अनुमान ३।१ 
३ अ्रभावपर विचार १५ २ परमार्थ सत्य और 
(४१२६). व्यवहार सत्य ३।२ 
४. शब्दपर विचार ११८६ ३ सामान्य कोई वस्तु नही हे।३ 
५ शब्द प्रमाण नही १२१४ (+४१३१) 
६ अपौरुषेय वेद प्रमाण ४ ग्रनुमान प्रमाण ३५४ 
नही १२२५ ४ प्रत्यक्ष प्रमाण ३१२४३ 
दूसरा परिच्छेद ६ प्रत्यक्षके भेद ३१६१ 
(प्रमाणसिद्धि ) 
१ प्रमाणका लक्षण २१ 
२ वुद्धके वचन क्‍यों ७ प्रत्यक्षाभाम कीन है ” ३४८८ 
माननीय है । २॥२६ ८ प्रमाणका फल ३॥३०० 
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चौथा परिच्छेद 
(परार्थानुमान ) 
; १ परार्थातुमानका लक्षण ४१ 
२ पक्षपर विचार ४१५ 
३. शब्द प्रमाण नहीं हे ४४८ 
४ सामान्य कोई वस्तु नही ४१३१ (+३॥३) 
५ पक्षके दोष ४१४१ 
६ हेतुपर विचार ४१८६ 
७ गभावपर विचार ४१२६ (+१५) 
८, भाव क्या है ? ४२८ 


३--धमकीत्तिका दशन 


धर्मकीत्तिने सिर्फ प्रमाण (न्याय) शास्त्र ही पर सातों ग्रथ लिखे हे, 
और उन्हे दर्शनके बारेमे जो कुछ कहना था, उसे इन्ही प्रमाणशास्त्रीय ग्रथोमे 
कह दिया। इन सात ग्रथोमे प्रमाणवात्तिक (१४५४६ एइलोक”) प्रमाण- 
विनिश्चय (१३४० “इलोक”), हेतुविन्दु (४४४ “इलोक”), व्यायविन्दु 
(१७७ “इलोक”)के प्रतिपाद्य विषय एक ही है, भौर उनमे सबसे बडा 
और सक्षेपमे अधिक बातोपर प्रकाश डालनेवाला ग्रथ प्रमाणवात्तिक है । 
वादन्यायमे आचाय॑ने अक्षपादके अ्रठारह निग्नहस्थानोकी भारी भरकम 
सूचीकों फजूले बतलाकर, उसे आधे इलोकमे कह दिया है -- 

“निग्रह (--पराजय ) स्थान हे (वादके लिए) ग्र-साधन, बातका 
कथन और (प्रतिवादीके) दोषका न पकडना।” 

सम्बन्ध-परीक्षाकी २९ कारिकाओमे धर्मकीत्तिने क्षणिकवादके अनु- 
सार कार्य-कारण सबध कैसे माना जा सकता है, इसे बतलाया है, यह विषय 
प्रमाणवात्तिकमे भी आया है । 


! “असाधनांगवचन श्रदोषोख्भावनं हयोः ।/--वादन्याय, पृष्ठ 
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सन्तान्तरसिद्धिके ७२ सूत्रोमे धर्मकीत्तिने पहिले तो इस मन-सन्तान' 
(मन एक वस्तु नही बल्कि प्रतिक्षण नष्ट और नई उत्पन्न होती सन्‍्तान- 
घटना है )से परे भी दूसरी-दूसरी मन-सनन्‍्ताने (सन्तानान्तर) हे इसे सिद्ध 
किया है, और भ्रन्तमे बतलाया है कि ये सब मत (--विज्ञान)-सन्‍्ताने 
किस प्रकार मिलकर दृश्य जगतूको (विज्ञानवादके अनुसार) बाहर क्षेप 
करती है। विज्ञानवादकी चर्चा प्रमाणवात्तिकमे भी धर्मकीत्तिने की हे। 

धर्मकीत्तिके दर्शनकों जाननेके लिए प्रमाणवात्तिक पर्याप्त है । 

(१) तत्कालीन दाशनिक परिस्थिति--धर्मकीत्ति दिग्नागकी 
भाँति भ्रसगके योगा चार (विज्ञानवाद ) दाशनिक सम्प्रदायके माननेवाले थे। 
वसुवधु, दिग्नाग, धर्मकीत्ति जैसे महान्‌ ताकिकोका शुन्यवाद छोड विज्ञान- 
वादसे सबंध होना यह भी बतलाता है, कि हेगेलकी तरह इन्हे भी अपने 
तकसम्मत दाशनिक विचारोके लिए विज्ञानवादकी वडी जरूरत थी। 
किन्तु धर्मकीत्ति शुद्ध योगाचार नही सौत्रातिक (या स्वातत्रिक) योगा- 
चारी माने जाते है । सौत्रातिक बाहरी जगतूकी सत्ताको ही मूलतत्व मानते 
हे भौर योगाचारी सिर्फ विज्ञान (चित्त, मन)को | सौत्रातिक (या 
स्वातत्रिक) योगाचारका मतलब है, वाह्य जगतृकी प्रवाह रूपी (क्षणिक) 
वास्तविकताको स्वीकार करते हुए विज्ञानकों मूलतत्व मानना--ठोक 
हेगेलकी भाँति--जिसका भअ्र्थ श्राजकी भापामे होगा जद (>-भौतिक)- 
तत्त्व विज्ञानका ही वास्तविक गृणात्मक परिवर्तन है । पुराने योगाचार 
दर्शनमे मूलतत्व विज्ञान (चित्त) का विश्लेषण करके उसे दो भागोमे 
वॉटा गया था--श्रालयविज्ञान ओर प्रवृत्तिविज्ञान । प्रवृत्ति विज्ञान छ 
हे--चक्षु, श्रोत्र, ध्राण, जिह्वा, स्पर्श--पाँचो ज्ञान-उद्रियोके पाँच विज्ञान 
(ज्ञान), जो कि विपय तथा इन्द्रियके सपर्क होते वक्‍त रंग, प्राकार 
आदिकी कल्पना उठनेसे पहिले भान होते है, और छठा है मनका विनान 
आलय-विजान उक्त छगम्मों विभानोंके साथ जन्मता-मरता भी अपने प्रवाह 
(>्सन्तान) मे सारे प्रवृत्ति-विज्ञानोका आलय (ज|घर) है। इसीमे 
पहिलेके सस्कारोकी वासना और आगे उत्पन्न होनेवाले विजञानोफ़ी वासना 
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रहती है । यद्यपि क्षणिकताके सदा साथ रहनेसे आलय विज्ञानमे ब्रह्म या 
आ्रात्माका भ्रम नही हो सकता था, तो भी यह एक तरहका रहस्यपूर्ण तत्व 
बन जाता था, जिससे विमुक्तसेन, हरिभद्ग, धर्मकीत्ति जैसे कितने ही 
विचारक इसमे प्रच्छन्न आत्मतत्वकी शका करने लगे थे, और वे आलय- 
विज्ञानके इस सिद्धातकों अधेरेमे तीर चलानेकी तरह खतरनाक समभते 
थे।' धर्मकीत्तिने श्रालय (-विज्ञान ) शब्दका प्रयोग प्रमाणवात्तिक मे किया 
है, किन्तु वह है विज्ञान साधारण--के अर्थमे, उसके पीछे वहाँ किसी 
अद्भुत्‌ रहस्यमयी शक्तिका ख्याल नहीं है । 

सनन्‍्तान रूपेण (क्षणिक या विच्छिन्नप्रवाहरूपेण) भौतिक जगत्‌की 
वास्तविकता को साफ तौरसे इन्कार तो नहीं करना चाहते थे, जेसा कि 
आगे मालूम होगा, किन्तु बेचारोको था कुछ धर्मसकट भी, यदि अपने 
तकोमे जगह-जगह प्रयुक्त भौतिक तत्वोकी वास्तविकताकों साफ स्वीकार 
करते है, तो धर्मका नक्नाब गिर जाता है, और वह सीधे भौतिकवादी 
बन जाते है, इसीलिए स्वातत्रिक ही सही कितु उन्हे विज्ञानवादी रहना 
जरूरी था। युरोपमे भौतिकवादको फूलने-फलनेका मौका तब मिला, 
जब कि सामनन्‍्तवादके ग्र्भसे एक होनहार जमात--व्यापारी श्र 
पूँजीपति---बाहर निकल साइसके भ्राविष्कारोकी सहायतासे अपना प्रभाव 


! तिब्बती नैयायिक जमृ-यड-शदू-पा (मंजुधोषपाद १६४८-१७२९२ 
ई०) अपने ग्रंथ “सप्तनिबंध-म्यायालंकार-सिद्धि” (अ्रलंकार-सिद्धि) मे 
लिखते है--“जो लोग कहते है कि (धर्मकीत्तिके) सात निबंधों ( स्ञ्ग्रंथों) के 
मन्तव्योमें 'झालय-विज्ञान' भी है, वह श्रन्धे हे, श्रपने ही श्रज्ञानान्धकार- 
में रहनेवाले हे ।/--डाक्टर इचेर्वास्कीकी 2700//9 ,08/0 ५०0, 
7, 9, 3209 के फुटनोटमें उद्धृत । * ३५४२२ 

९ “ग्रालय” शब्द पुराने पाली सूत्रोमें भी मिलता है । कितु वहाँ वह 
रुचि, श्रनुनय, या श्रध्यवसायके भश्र्थमे श्राता है । देखो “महाह॒ृत्यिपदोपम 
सुत्त” (मज्करिम-निकाय १३॥८)। बुद्धचर्या, पृष्ठ १७६ 
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बढा रही थी, और हर क्षेत्रमे पुराने विचारोको दकियानूसी कह भौतिक 
जगत॒की वास्तविकतापर आधारित विचारोको प्रोत्साहन दे रही थी। 
छठी सदी ईसवीके भारतमे अभी यह श्रवस्था आने मे १४ सदियोकी जरूरत 
थी, कितु इसीकों कम न समभिए कि भारतीय हेगेलू (धर्मकीत्ति ) जम॑- 
नीके हेगेल (१७७०-१८३१ ई० ) से बारह सदियो पहिले हुआ था। 

(२) तत्कालीन सामाजिक परिस्थिति--यहाँ जरा इस दर्शनके 
पीछेकी सामाजिक भित्तिको देखना चाहिए, क्योकि दर्शन चाहे कितना ही 
हाड-माससे नफरत करते हुए अ्रपनेकों उससे ऊपर समभे, किन्तु, हे वह भी 
हाड-मासकी ही उपज । वसुबधुसे धर्मकीत्ति तकका समय (४००-६०० ई० ) 
भारतीय दर्शनके (और काव्य, ज्योतिष, चित्र-मूत्ति, वास्तुकलाके भी) 
चरम विकासका समय है । इस दर्शनके पीछे झ्राप गुप्त--मौखरी--हप॑- 
वद्धंनके महान्‌ तथा दृढ़ शासित साम्राज्यका हाथ भी कहना चाहेंगे, किन्तु 
महान्‌ साम्राज्य कहकर हम मूल भित्तिकों प्रकाशमे नही लाते, वल्कि उसे 
अन्धेरेमे छिपा देते है। उस कालका वह महान्‌ साम्राज्य क्या था ? कितने ही 
सामन्त-परिवार एक बडे सामन्त--समुद्रगुप्त, हरिवर्मा या ह॒पवर्दधन--को 
झपने ऊपर मान, नये प्रदेशों नये लोगोकों अपने श्राधीन करते या अपने 
आ्राधीन जनताको दूसरेके हाथमे न जाने देतेके लिए सैनिक शासन---पुद्ध-- 
या युद्धकी तैयारी--करते, भर अपने शासनमे पहिलेसे मोजद या 
नवागत जनतामे “शान्ति और व्यवस्था” कायम रखनेके लिए नागरिक 
शासन करते थे। किन्तु यह दोनो प्रकारका गासन ' पेटपर पत्थर वॉवकर 
सिर्फ परोपकार बुद्धया नही होता था । साधारण जनतासे श्राया सैनिक-- 
जिसकी मख्या लडनेवालोमे ही नहीं मरनेवालोमे भी सबसे ज्यादा थी---की 


! काव्य--कालिदास, दडी, वाण; ज्योतिष--श्रार्यभट्ट, वराहु- 
मिहिर, ब्ह्मग॒ुप्त; चित्रकला--अ्रजन्ता श्र बाग; मूत्तिकला--पुप्त 
कालिक पाषाण और पीतलम्‌त्तियाँ; वास्तुकला--श्रजता, एलौराकी गुहा, 
देव, वर्नारकके मन्दिर । ग 
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ज़रूर बहुत हद तक पेटपर पत्थर बॉधना” पडता था, किन्तु सेनानायक 
सेनाप्रति' सामन्त-खान्दानोसे आनेके कारण पहिले हीसे बडी सपत्तिके 
मालिक थे, और अपने इस पदके कारण बडे वेतन, लटकी अपार धनराशि, 
और जागीर तथा इनामके पानेवाले होते थे--गोया समद्रमे मसलाधार 
वर्षा हे रही थी । भर नागरिक शासनके बडे-बडे अभ्रधिकारी--उपरिक 
(>-भुक्तिका शासक या गवर्नर), कुमारामात्य (+-विषयका शासक 
या कमिश्नर)--आनरेरी काम करनेवाले नहीं थे, वह प्रजासे भेट 
(->रिह्वत ), सम्राट्से वेतन, इनाम और जागीर लेते थे । 

यह निश्चित है, कि आदमी जितना अपने भ्राहार-विहार, वस्त्र-आभू- 
षण तथा दूसरे न-टिकाऊ कामोपर खर्च करता हे, उससे बहुत कम उन 
वस्तुओंपर खर्च करता है, जो कि कुछ सदियों तक कायम रह सकती हे । 
और इनमें भी अधिकाश सदियोसे गुजरते कालके ध्वसात्मक कृत्योसे ही 
नही बबर मानव के क्र हाथोसे नष्ट हो जाती हे। तो भी बोधगया, 
बैजनाथके मन्दिर श्रथवा श्रजन्ता, एलौराके गुहाप्रासाद जो अब भी 
बच रहे है, अथवा कालिदासकी क्ृतियों और वाण भट्टकी कादम्बरीमे 
जिन नगर-अ्रट्टालिकाओ राजप्रासादोका वर्णन मिलता है, उनके देखनेसे 
पता लगता है कि इनपर उस समयका सम्पत्तिशाली वर्ग कितना धन 
खर्च करता था, और सब मिलाकर अपने ऊपर उनका कितना खर्च 
था। आज भी शौकीनी विलासकी चीजे महँगी मिलती हे, किन्तु इस 
मशीनयगमे यह चीजे मशीनसे बननेके कारण बहुत सस्ती हे--अर्थात्‌ 
उनपर आज जितने मानव हाथोको। काम करना पडता हूँ, गुप्तकालम 
उससे कई गना अ्रधिक हाथोकी जरूरत पडती | 

साराश यह कि इस शासक सामस्तवर्गकी शारीरिक आावश्यकताग्रोके 
लिए ही नही बल्कि उनकी विलास-सामग्रीकों पैदा करनेके लिए भी जनताका 
एक भारी सख्याकों अ्रपना सारा श्रम देना पडता था। कितनी संख्या, 
इसका अन्दाज इसीसे लग सकता है, कि श्राजसे सौ वर्ष पहिले कम्पनीके 
शासनमे भारत जितना धन अपने, अ्रग्रेज शासकोके लिए सालाना उनके 
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घर भेजता था, उसके उपाज॑नके लिए छे करोड आदमियो--या सारी 
जनसख्याके चौथाईसे श्रधिक--के श्रमकी आवश्यकता होती थी। इसके 
ग्रतिरिक्त वह खर्च श्रलग था, जिसे ग्रग्रेज कर्मचारी भारतमे रहते खर्च 
करते थे | ेु 

यही नही कि जनताके ग्राधे तिहाई भागको भासकोके लिए इस तरहकी 
वस्तुओको अपने श्रमसे जुटाना पडता था, बल्कि उनकी काम-वासनाकी 
तृप्तिके लिए लाखो स्त्रियोको वध या अवेधरूपसे भ्रपता शरीर बेचना 
पडता था, उनकी एक बडी सख्याकों दासी वनकर विकना पडता था । 
मनृष्यका दास-दासीके रूपमे सरेवाजार विकना उस वकक्‍तका एक आम 
नजारा था । 

अर्थात्‌ इस दशेन--कला--साहित्यके महान्‌ यूगकी सारी भव्यता 
मनुष्यकी पशुवत्‌ परतत्रता और हृदयहीन गुलामीपर भ्राधारित थी--यह 
हमे नही भूलना चाहिए । फिर दार्शनिक दृष्टिसे ऋन्‍्तिकारीसे ऋन्‍्तिकारी 
विचारककों भी अपनी विचार-सवंधी क्रान्तिको उस सीमाक़े श्रन्दर रखना 
जरूरी था, जिसके बाहर जाते ही शासक-वर्गके कोपका भाजन--चाहे 
सीधे राजदडके रूपमे, उसकी क्पासे वचित होनेके रूपमे, चाहे उसके 
स्थापित धर्म-मठ-मन्दिरमे स्थान ने पानेके रूपमे---होना पडता। उस 
वक्‍त 'शान्ति और व्यवस्था की बॉह भ्राजसे वहुत लवी थी, जिससे वचनेमे 
धाभिक सहानुभूति ही थोडा बहुत सहायक हो सकती थी, जिसने उसको 
खोया उसके जीवनका मूल्य एक घोषित डाकूके जीवनसे श्रधिक नहीं था । 

धर्मकीत्ति जिस नालन्दाके रत्न थे, उसकी गांवों और नगरके रूपमे 
बड़े-बड़े दान देनेवाले यही सामन्त थे, जिनके ताम्रपत्रपर लिखे दानपतर 
श्राज भी हमे काफी मिले है । युन्‌-च्वेडके समय (६४० ई०) में वहाँके 
दस हजार विद्याथियो और पडितोपर जिस तरह खुले हाथो धन सर्च किया 
जाता था, यह हो नहीं सकता था, कि प्रमाणवात्तिककी पवितया उन हाथोकी 
भुलाकर उन्हें काटनेपर तुल जाती, इसीलिए स्वातत्रिक (वस्तुवादी) 
धर्मकीत्ति भी दु खकी व्याख्या आध्यात्मिक तलसे टी करके छूट्री ले लेते 
है. है 


७भ्४ दर्शन-दिग्दशन [ ग्रध्याय १८ 


है । विश्वके कारणकों ईश्वर आदि छोड विश्वमे, उसके क्षुद्रतम तथा महत्तम 
प्रवयर्वोंकी क्षणिक परिवर्तंतशीलता तथा गुणात्मक परिवतेनके रूपमे 
ढूँढनेवाले धर्मकीत्ति दु खके कारणको भ्रलौकिक रूपमे--पुनर्जन्ममे-- 
निहित बतलाकर साकार और वास्तविक दु खके लिए साकार और वास्त- 
विक कारणके पता लगानेसे मूँह मोडते है। यदि जनताके एक तिहाई उन 
दासो तथा सख्यामे कम-से-कम उनके बराबरके उन श्रादमियोको--जो कि 
सूद और व्यापारके नफेके रूपमे अपने श्रमको मुफ्त देते थे--दासतासे मुक्त 
कर, उनके श्रमको सारी जनता--जिसमे वह खुद भी शामिल थे--के हितोमे 
लगाया जाता, यदि सामनन्‍्त परिवारों और वणिक्‌-श्रेष्ठी-परिवारोके निठ- 
ल्लेपन कामचोरपनकों हटाकर उन्हे भी समाजके लिए लाभदायके काम 
करनेके लिए मजबूर किया जाता, तो निश्चय ही उस समयके साकार 
दुखकी मात्रा बहुत हृद तक कम होती । हाँ, यह ठीक हे, कामचोरपनके 
हटानेका श्रभी समय नही था, यह स्वप्नचारिणी योजना उस वक्‍त असफल 
होती, इसमे सन्देह नहीं । किन्तु यही बात तो उस वक्‍तकी सभी दाशेनिक 
उडानोमे सभी धामिक मनोहर कल्पनाोंके बारेमे थी। सफल न होनेपर 
भी दाशनिककी गलती एक अच्छे कामकी ओर होती है, उसकी सहृदयता 
और निर्भीकताकी दाद दी जाती, यदि उपेक्षा और शत्रुप्रहारसे उसको 
कृतियाँ नष्ट हो जाती, तो भी खडनके लिए उद्धृत उसकी प्रतिभाके प्रखरतीर 
सदियोकों चीरकर मानवताके पास पहुंचते, श्रौर उसे नया सदेश देते । 
(३) विज्ञानवाद--सहृदय मस्तिष्कसे वास्तविक दुनिया (भौतिक 
वाद) को भुलाने-भुलवानेमे दाशैनिक विज्ञानवाद वही काम देता है, जो 
कि शराबकी बोतल कामसे चूर मजदूरकों अपने कप्टोको भुलवानेमे । 
चाहे क्र दासताकी सहायतासे ही सही, मनुष्यका मस्तिष्क और ह॒दय 
तब तक बहुत अधिक विकसित हो चुका था, उसमे अपने साथी प्राणियोके 
लिए सवेदना आना स्वाभाविक सी बात थी। भ्रासपासके लोगोकी दयनीय 
दशाकों देखकर हो नही सकता था, कि वह उसे महसूस थे करता, विकल 
न होता । जगत॒को झूठा कह इस विकलताकों दूर करनेमे दार्मनिक 
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विज्ञानवाद कूछ सहायता जरूर करता था--आ्राखिर भ्रभी 'दार्भनिकोका 
काम जगतृकी व्याख्या करता था, उसे बदलना नही ।” 

धर्मकीत्ति बाह्मजगत्‌--भौतिक तत्वो--को श्रवास्तविक वतलाते 
हुए विज्ञान (+-चित्त )को अ्रसली तत्व सावित करते हे-- 

(क) विज्ञान ही एक सात्र तत्त्त--हम किसी वस्तु (--कपडे)को 
देखते हे, तो वहाँ हमे नीला, पीला रग तथा लबाई, चौडाई-मुटाई, भारीपन- 
चिकनापन अ्ादिको छोड केवल रूप (+-भौतिक-तत्व ) नही दिखाई पडता।' 
दर्शन नील भ्रादिके तौरपर होता है, उससे रहित (वस्तु)का (प्रत्यक्ष या 
अनुमानसे ) ग्रहण ही नही ह। सकता और नीलादिके ग्रहणपर ही (उसका) 
ग्रहण होता है । इसलिए जो कुछ दर्शन है वह नील आदिके तौरपर हूं, 
केवल बाह्यार्थ (++भौतिक तत्व)के तौरपर नहीं है ।। जिसकों हम 
भौतिक तत्त्व या बाह्यार्थ कहते हे, वह क्या हैं इसका विश्लेपण करे तो 
वहाँ भ्रॉखसे देखे रग-आ्राकार, हाथसे छुए सख्त-नरम-चिकनापन, श्रादि ही . 
मिलता है, फिर यह इद्रियाँ इनके इस स्थूल रूपमे अपने निजी ज्ञान 
(चक्षु-विज्ञान, स्पर्श-विज्ञाग ) द्वारा मनकों कल्पना करनेके लिए 
नही प्रदान करती । मनका निर्णय इन्द्रिय चवित ज्ञानके पृत चर्वणपर 
निर्भर है, इस तरह जहाँसे भ्रन्तिम निर्णय होता है, उस मनमे तथा जिनकी 
दी हुई सामग्रीके श्राधारपर मन निर्णय करता है, उन इन्द्रियोके विज्ञानोमे 
भी, बाह्म-अर्थ (--भौतिक तत्त्व)का पता नही, निर्णायक स्थानपर हमे 
सिर्फ विज्ञान (>-चेतना) ही विज्ञान मिलता है, इसलिए “वस्तुओो 
द्वारा वही (विज्ञान) सिद्ध है, जिससे कि विचारक कहते हे-- जसे-जंसे 
श्र्थों (--पदार्थो) पर चिन्तन किया जाता हे, वेसे ही वसे वह छिल्न-भिन्न 
हो लुप्त हो जाते है (--उनका भोतिक रूप नहीं सिद्ध होता) ।” 

(ख) चेतना और भोतिक तत्त्व विज्ञान हीके दो रूप--विज्ञान- 
का भीतरी भ्राकार चित्त---सुख आदिका ग्राहक--ह, यह तो स्पप्ट है , किन्तु 


* प्रमाण-वात्तिक ३२०२ प्र०वा० ३३३३५ प्र०वा० ३२०६ 
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जो बाहरी पदार्थ (“भौतिक तत्त्व घडा या कपडा ) है, वह भी विज्ञानसे अलग 
नहीं बल्कि विज्ञानका ही एक दूसरा भाग है, भौर बाहरमे अ्रवस्थित सा 
जान पडता है--इसे अ्रभी बतला श्राए है । इसका श्रर्य यह हुआ कि एक ही 
विज्ञान भीतर (चित्तके तौरपर) ग्राहक, और बाहर (विषयंके तौरपर) 
ग्राह्म भी हे । “विज्ञान जब अभिन्न है, तो उसका (भीतर भ्रौर बाहरके 
विज्ञान तथा भौतिक तत्त्वके रूपमे) भिन्न प्रतिभासित होना सत्य नही 
(भ्रम) है ।” “ग्राह्म (बाह्य पदार्थके रूपमे मालूम पडनेवाल। विज्ञान) 
और ग्राहक (+-भीत री चित्तके रूपमे विज्ञान) मेसे एकके भी अभावमे दोनों 
ही नही रहते (ग्राहक नही रहेगा, तो आह्य है इसका कैसे पता लगेगा ? 
और फिर ग्राह्मके न रहनेपर' अपनी ग्राहकताकों दिखलाकर ग्राहक चित्त 
अपनी सत्ताकों कैसे सिद्ध करेगा ? इस तरह किसी एकके प्रभावमे दोनो 
नही रहते), इसलिए ज्ञानका भी तत्त्व है (ग्राह्म-प्राहक ) दो होतेका श्रभाव 
(>>भ्रभिन्नता) |” जो आकार-प्रकार (बाहरी पदार्थेके मौजूद हे, वह) 
ग्राह्म और ग्राहकके अकारकों छोड (और किप्तो भ्राक्ारमे) नदी (मिलते, 
(और ग्राह्म ग्राहक एक ही निराकार विज्ञानके दो रूप है ), इसलिए आ्राकार- 
प्रकारसे शून्य होतेसे (सारे पदार्थ) निराकार कहे गए है ।” 

प्रशतत हो सकता है यदि बाह्य पदा्थोंकी वस्तुसताको भ्रस्वीकार करते 
है, तो उनकी भिनश्नताकों भी अश्वीकार करना पडेगा, फिर वाहरी श्रेकि 
बिना “यह घड् है, यह कपडा” इस तरह ज्ञानोका भेद कैसे होगा ? उत्तर 


हे ६-_्मम्गद 


भर 
न 


“किस्ती (घड़े आदि आकारवाले ज्ञान)का कोई (एक ज्ञान) हूँ, जो 
कि (चित्तके) भीतरवाली वासना (<्यूवें संस्कार) को जगाता है, उच्ती 
(वासनाके जगने)से ज्ञानों (की भिन्नता)का नियम देखा जाता है, ने कि 
बाहरी पदार्थंकी अपेक्षासे ।” 


* ग्र० वा० ३२१२ * हु० बा० ३।२१२ 
? जरु० बा० ३२१५ * प्र० वा० ३३३३६ 
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“चकि बाहरी पदार्थंका अ्रनुभव हमे नहीं होता, इसलिए एक ही 
(विज्ञान) दो (>-भीतरी ज्ञान, बाहरी विषय )रूपोवाला (देखा जाता) 
है, भर दोनो रूपोमे स्मरण भी किया जाता हे । इस (एक ही विज्ञानके 
बाह्म-अन्तर दोनो आकारोके होने )का परिणाम दे, स्व-सवेदन (अपने 
भीतर ज्ञानका साक्षात्कार) । 

फिर प्रइन होता हँ-- (बह जो बाह्य-पदार्थके रूपमे) अभ्रवभासित 
होनेवाला (ज्ञान है), उसका जैसे कैसे भी जो (वाहरी) पदार्थवाला रूप 
(भासित हो रहा है), उसे छोड देनेपर पदार्थ (>-घडे)का ग्रहण 
(स्नदन्द्रिय-प्रत्यक्ष आदि) कैसे होगा ” (आखिर अपने स्वरूपके ज्ञानके 
साक्षात्कारसे ही तो पदार्थोका अपना भ्रपना ग्रहण ह ? )--(प्रइन) ठीक 
है, में भी नहीं जानता कंसे यह होता है। जैसे मत्र (हेप्नाटिज्म) 
आदिसे जिनकी (आँख ्रादि) इन्द्रियोको बॉध ब्िया गया है , उन्हें मिट्टीके 
ठीकरे (रुपया आदि) दूसरे ही रूपमे दीखते है, यंच्पि वह (वस्तुत ) 
उस (रुपये. )के रूपसे रहित है ।/' 

इस तरह यद्यपि अन्तर, बाहर सभी एक ही विज्ञान तत्त्व है, किन्तु 
तत्त्व-अर्थ (>न्वास्तविकता)की ओर न ध्यान दे हाथीकी तरह श्रॉख 
मूँदकर सिर्फ लोक व्यवहारका श्रदृसरण करते तत्त्वज्ञानियोकों (कितनी 
ही वार) बाहरी (पदार्थो)का चिन्तन (>-वर्णन) करना पडता है । 

(४) क्षणिकवाद--बुद्धके दर्शनमे “सव अ्रनित्य है” इस सिद्धातपर 
बहुत जोर दिया गया हैँ, यह हम वतला आए है। इसी अ्रनित्यवादको 
पीछेके बौद्ध दाशनिकोने क्षणिकवाद कहकर उसे अ्भावात्मकस भावात्मक 
रूप दिया। धर्मकीत्तिने इसपर और जोर देते हुए कहा-- भत्ता मात्रमे 
नाग (>-धर्म) पाया जाता है ।/ इस भावकों पीछे ज्ञानभ्षी (७०० 


* थ्र० वा० ३३३७ 
* प्र० वा० श३५३-४५५ वहीं ३२१६ 
* प्र० वा० १२७२-- तत्तामात्रानुवन्धित्दात्‌ नाहस्प 
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ई०) ने कहा है--जो (जो)सत्‌ (+>-भाव रूप) है, वह क्षणिक है ।”! 
“सभी सस्कार (--किए हुए पदार्थ) अनित्य है” इस बुद्धवंचलकी ओर 
इशारा करते हुए धर्मकीत्तिते कहा है --जो कुछ उत्पन्न स्वभाववाला हैं, 
वह नाश स्वभाववाला हे ।” अनित्य क्या है, इसे बतलाते हुए लिखा 
ह-- पहिले होकर जो भाव (>-पदार्थ) पीछे नहीं रहता, वह श्रनित्य 
है ।” 

इस प्रकार बिना किसी अपवादके क्षणिकताका नियम सारे भाव 
(>>सत्ता) रखनेवाले पदार्थोमे हे । 

(५) परमाथ सतृकी उ्याख्या--प्रफलातूँ और उपनिषद्के 
दर्शनकार क्षण-क्षण परिवर्तेतशील जगत्‌ और उसके पदार्थोके पीछे एक 
अपरिवरतंनशील तत्त्वको परमार्थ सत्‌ मानते है, किन्तु बौद्ध दशेनको ऐसे 
इन्द्रिय और बुद्धिकी गतिसे परे किप्ती तत्त्वको माननेकी जहूरत न थी, 
इसलिए धर्मकीत्तिने परमार्थ सत्‌की व्याख्या करते हुए कहा-- 

“भ्रय॑वाली क्रियामे जो समर्थ है, वही यहाँ परमार्थ सत्‌ है, इसके विरुद्ध 
जो (अर्यक्रियामे असमर्थ) है, वह सवृति (+>फर्जी) सत्‌ है।” घडा, 
कपडा, परमार्थ सत्‌ है, क्योकि वह अयैक्रिया-समर्थ हे, उनसे जल-अनियन 
या सर्दी-गर्भीका निवारण हो सकता है, किन्तु घडापन, कपडापन जो 
सामान्य (--जाति) माने जाते है, वह सवृति (+-काल्यनिक या फर्जी ) 
सत्‌ है। क्योकि उनसे अर्थ क्रिया नही हो सकती | इस तरह व्यक्ति और 
उनका नानापन ही परमार्यसत्‌ है। “(वस्तुत सारे) भाव (>>पदार्थ) 
स्वय भेद (--भिन्नता) रखनेवाले हे, किन्तु उस्ती सवृत्ति (+-कत्पना) से 
जब उनके नानापन (जःञलग-प्रलग घडो)कों ढॉक दिया जाता हूँ, तो 
वह किसी (घडापन) रूपसे प्रभिन्नसे मालूम होने लगते हे ।” 


' “बत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिक/“--क्षण भग ११ [ज्ञान श्री) 
* ध्र० बा० २२८४-४५ : बही ३॥११० * बही ३॥३ 
* प्रू० गा० १७१ 
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(६) नाश अहेतुक होता है---क्षणिकता सारे भावों 
(>-पदार्थो ) में स्‍्वभावसे ही है, इसलिए नाश भी स्वाभाविक है, फिर 
नाशके लिए किसी हेतु या हेतुओकी जरूरत नहीं--अ्र्थात्‌ नाश अ्रहेतुक 
है, वस्तु की उत्पत्तिके लिए हेतु या वहुतसे हेतु (--हेतु-सामग्री) चाहिए, 
जिससे कि पहिले न मौजूद पदार्थ भावमे आवे। चूँकि एक मौजूद वस्तुका 
नाश और दूसरी ना-मौजूद वस्तुकी उत्पत्ति पास-पास होती है, इसलिए 
हमारी भाषामे कहनेकी यह गलत परिपाटी पड गई है, कि हम हेतुकों 
उत्पन्न वस्तुसें न जोड नष्टसे जोड देते हे । इसी तथ्यकों साबित करते 
हुए धर्मकीत्ति कहते हे-- 

(क) अभाव रूपी नाशको हेतु नहीं चाहिए-...यदि कोई कार्य 
(करणीय पदार्थ) हो, तो उसके लिए किसी (--क्रारण)की जरूरत हो 
सकती है, (नाश) जो कि (अभ्रभाव रूप होनेसे) कोई वस्तु ही नहीं है, 
उसके लिए कारणकी क्‍या जरूरत ?”' 

“जो कार्य (--कारणसे उत्पन्न) है वह प्रनित्य है, जो अ-कार्य 
(>-कारणसे नही उत्पन्न) है, वह अ-विनाणी (+-नित्य) है । (बस्तुका 
विनाश नित्य श्रर्थात्‌ हमेशाके लिए होता है, इसलिए वह श्र-कार्य-- 
अ-हेतुक है, फिर इस प्रकार) ग्रहेतुक होनेसे वह (+-नाथ) स्वभावत 
(वस्तुमात्रका ) अ्रनुसरण करता है ।”' और इस प्रकार विनाणके लिए 
हेतुकी जरूरत नही । 

(ख) नख्वर या अनश्वर दोनों अवस्थाओमे भावके नाशके लिए 
हेतु नही चाहिए--/यदि (हम उसे अनश्वर मान ले, तब) दूसरे किसी 
(हेतु)से भावका नाश न मानेंगे, फिर ऐसे (अ्रनदवर भाव)की स्थिति 
के लिए हेतुकी क्या जरूरत ? (--अर्थात्‌ भावका होना अह्त्तुक हो जायेगा )। 
(यदि हम भावकों नश्वर मान ले, तो) वह दूसरे (टेतुओ--कारणो) 
के बिना भी नप्ट होगा, (फिर उसकी ) स्थितिके लिए हेतु असमर्थ होगे ।' 
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जो स्वयं अनदवर स्वभाववाला है, उसके लिए दूसरे स्थापककी 
जरूरत नहीं, जो स्वयं नहवर स्वभाववाला है, उसके लिए भी दूसरे 
स्थापककी जरूरत नही ।”' इस तरह विनाशकों नश्वर स्वभाववाला माने 
या अनर्वर स्वभाववाला, दोनों हालतोमे उसे स्थित रखनेवाले हेतुकी 
जरूरत नहीं । 

(2) भावके स्वरूपसे नाश भिन्न हो या अभिन्न, दोनो अव- 
स्थाओंमे नाश अहेतुक--श्राग भर लकडी एकत्रित होती है, फिर हम 
लकडीका नाश और कोयले-राखकी उत्पत्ति देखते है । इसीकों हम व्यवहार- 
की भापामे “आ्रागने लकडीकों जला दिया--नप्ट कर दिया” कहते हे कितु 
वस्तुत कहना चाहिए 'आगने कोयले-राखकों उत्पन्न किया ।' चूँकि 
लकडी हमारी नजरमे कोयले-राखसे अ्रधिक उपयोगी (+-मृल्यवान्‌ ) है, 
इसीलिए यहाँ भाषा द्वारा हम अपने लिए एक उपयोगी वस्तुको खो देनेपर 
ज्यादा जोर देते हे। यदि कोयला-राख लकडीसे ज्यादा उपयोगी होते तो हम 
आगने लकडीका नाश कर दिया”की जगह कहते “श्रागने कोयला-राखको 
बनाया ।” बस्तुत जगलोमे जहाँ मजदूर लकडीकी जगह कोयला वनाकर 
वेचनेमे ज्यादा लाभ देखते हे, वहाँ क्या काम करते हो” पूछनेपर यह नहीं 
कहते कि “हम लकडीका नाथ करते है,” वल्कि कहते हे “हम कोयला बनाते 
हैं।” ताताके कारखानेमे (लोहेवाले) पत्थरका नाश और लोहे या फौलाद- 
का उत्पादन होता हे, किन्तु वहाँ नाशकों स्वाभाविक (रन्श्रहेतुक) 
समभकर उसको वात न कह, यही कहा जाता है, कि ताता प्रति वर्ष 
इतने करोड मन लोहा और इतने लाख मन फौलाद बनाता है । इसी 
भावको हमारे दार्भनिकनें समझानेकी कोशिश की हे 

प्रशन ह---श्राग (--कारण, हेतु) क्या करती है लकडीका विनाग 
या कोबलेकी उत्पत्ति ? श्राप कहते हे, लकडीका विनाग करतों है । फिर 
सवाल होता है विनाञ लकडीसे भिन्न वस्तु है या श्रभिन्न ? अ्रभिन्न माननेपर 
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आग जिस विनाशको उत्पन्न करती है, वह काष्ठ ही हुआ, फिर तो “विनाश” 
होनेका मतलब काथ्ठका होना हुम्ना, भ्र्थात्‌ काप्ठका विनाश नही हुश्रा, 
फिर काष्ठके अ्विनाशसे काष्ठका दर्शन होता चाहिए। यदि (कहो) 
वही (अगसे उत्पन्न वस्तु काष्ठका) विवाज है (इसलिए काष्ठका दर्शन 
नही होता, तो फिर प्रश्न होगा--) कैसे (विनाशरूपी) एक पदार्थ 
(काष्ठ रूपी) दूसरे (पदार्थ)का विनाश होगा ? (और यदि नाग 
एक भाव पदार्थ है, तो) काष्ठ क्यो नहीं दिखाई देता ?”” 

(9) विनाश एक भिन्न ही भावरूपी वस्तु है यह माननेसे 
भी काम नहीं चलता--यदि व हे, विनाग (सिर्फ काष्ठका अभाव नही 
बल्कि) एक दूसरा ही भावरूपी पदार्थ है, ओर 'उस (भाव रूपी विनाव 
नामवाले दूसरे पदार्थ )के द्वारा टेंका होनेसे (काप्ठ हमे नहीं दिखलाई 
देता); (तो यह भी ठीक नही) उस (एक दूसरे भाव"-नाथ) से 
(काष्ठका) आवरण (च्ञआच्छादन) नहीं हो सकता, क्योकि (ऐसा 
माननेपर नाशकों वस्तुका आवरण मानना पडेगा, फिर तो वह) विनाण 
ही नही रह जायेगा (--विनष्ट हो जायगा)”' ओर इस प्रकार भ्राग 
काष्ठके विनाशको उत्पन्न करती हैं, कर्मके श्रभावमे यह कहना भी 
गलत हूँ। 

और यदि आग द्वारा नाशकी उत्पत्ति माने, तो “उत्पन्न होनेके कारण 
उसे नाशमान मानना पडेगा, क्योकि जितने उत्पत्तिमान्‌ भाव (पदार्थ ) 
है, सभी नाशमान होते हे। और फिर (नाशमान होनेसे जब नप्द 
हो जाता है ) तो (आवरण-मुक्त होनेसे ) काप्ठका दर्शन होना चाहिए। 

यदि कहो--नाश रूपी भाव पदार्थ काप्ठका हन्ता है । रामने इ्यामकों 
मार डाला (नष्ट कर दिया), फिर न्यायाधीश रामको फांसी चढा देता 
हूँ, कितु रामके फॉसी चढा देने---हन्ताके नाग हो जाने--पर जेसे मृत 
(हज्नष्ट श्याम) का फिरसे भ्रस्तित्वमे आना नहीं होता, उसी तरह यहाँ 
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भी” (नश्वर स्वभाववाले नाश पदार्थके नष्ट हो जानेपर भी काष्ठ 
फिरसे अस्तित्वमे नही आता) । 

किन्तु, यह दृष्टान्त गलत है ? राम श्यामके नाशमे ' हन्ता (+-राम) 
-- (श्यामका) मरण नही है,” बल्कि श्यामका मरण है अपने प्राण, 
इन्द्रिय आदिका नाश होना । यदि श्यामके प्राण:इन्द्रिय आदिका नाश 
होना हटा दिया जाये, तो श्याम जरूर अस्तित्वमे श्रा जायगा | किन्तु 
यहाँ झ्राप नाश पदार्थ--काष्ठका मरण' मानते हे, इसलिए नाश पदार्थके 
नष्ट हो जानेपर काष्ठकों फिरसे अ्रस्तित्वमे श्राना चाहिए । 

(८) 'नाश>-एक अभिन्न भावरूपी वस्तु” यह माननेसे भी 
काम नहीं चलेगा--“यदि (माने कि) विनाश (भावरूपी वस्तु 
काष्ठसे) अभिन्न है, तो 'नाशर-काष्ठ' है। तो (काष्ठ)--(नाशर-) 
श्र-सत्‌, अतएव (नाशक भ्राग) उसका हेतु नहीं हो सकती ।* 

“नाशकों (काष्ठसे) भिन्न या अ्रभिन्न दो छोड और नही माना जा 
सकता,” और हमने ऊपर देख लिया कि दोनो ही अवस्थाओ्रोमे नाशके लिए 
हेतु (--कारण)की जरूरत नही, अतएव नाश भ्रहेतुक होता है । 

यदि कहो-- नाशके श्रहेतुक माननेपर (वह) नित्य होगा, फिर 
(काष्ठका) भाव और नाश दोनो एक साथ रहनेवाले मानने पडेगे | 
तो यह शका ही गलत बुनियाद पर है, क्योकि (नाश तो) असत्‌ है 
(>-अ्रभाव) है, उसकी नित्यता कैसे होगी,”' नित्य-अनित्य होनेका 
सवाल भाव पदार्थके लिए होता है, गदहेकी सीग--अ-सत्‌ पदार्थ--के 
लिए नही। 

(७) कारण-समूहवाद--कार्य एकसे नहीं वल्कि अनेक कारणीक 
इकट्ठा होने--कारण-सामग्री--से उत्पन्न होता है, अर्थात्‌ अनेक कार! 
मिलकर एक कार्यको उत्पन्न करते है । इस सिद्धान्त हारा वौद्ध दाशनिक 
जहाँ जगतमे प्रयोगत सिद्ध वस्तुस्थितिकी व्याख्या करते हे, वहाँ किसी एक 
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ईश्वरके कर्त्तापनका भी खड़न करते है। साथ ही यह भी वतलाते है कि 
स्थिरवाद--चाहे वह परमाणुओका हो या ईहइवरका--कारणोकी सामग्री 
(5-इकद्ा होनेको) अस्तित्वमे नही ला सकता, यह क्षणिकवाद ही हैं, 
जो कि भावोकी क्षणिकता--देश और कालमे गति---की वजहसे कारणोकी 
सामग्री (--इकट्ठा होना) करा सकता हैं । 

“कोई भी एक (वस्तु) एक (कारण)से नहीं उत्पन्न होती, वल्कि 
सामग्री (+-वहुतसे कारणोके इकट्ठा होने)से (एक या अनेक) सभी 
कार्योकी उत्पत्ति होती है ।' 

“कार्योके स्वभावों (>-स्वरूपो) मे जो भेद हे, वह आकस्मिक नहीं, 
बल्कि कारणों (--कारण-सामग्री)से उत्पन्न होता हें। उनके बिना 
(>-कारणोके बिना, किसी दूसरेसे) उत्पन्न होना (मोने तो कार्यके) 
रूप (+-कोयले) को उस (आग) से उत्पन्न कँंसे कहा जायगा ? /' 

“ (चूंकि) सामभ्री (>-कारण-समुदाय)की शक्तियाँ भिन्न-भिन्न 
होती है, (अत ) उन्हीकी वजहसे वस्तुओं (+--कार्यो)मे भिन्न-रूपता 
दिखलाई पडती है । यदि वह (अनेक कारणोकी सामग्री) भेद करनेवाली 
न होती, तो यह जगत्‌ (विश्व-रूप नहीं) एक-रूप होता | 

मिट्टी, चकका, कुम्हार अलग-अलग (किसी घडे जसे भिन्न रूपवाले) 
कार्यके करनेमे असमर्थ है, किन्तु उनके (एकत्र) होनेपर कार्य होता है, 
इससे मालूम होता है, कि सहत (--एकत्रित) हुई उन (>>क्षणिक 
वस्तुओं) मे हेतुपन (+-कारणपन) है, ईश्वर आ्रादिमें नहीं, क्योंकि (ईश्वर 
ग्रादिमे क्षणिकता न होनेसे) अभेद (--एक-रसता) हैं 

(८) प्रमाणपर विचार--मानवका ज्ञान जितना ही बढता गया, 
उतना ही उसने उसके महत्त्वको समझा, और अपने जीवनके हर क्षेत्रमे 
मस्तिष्कको अधिक इस्तेमाल किया । यही ज्ञानकी महिमा आगे प्रयोगसिद्ध 
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नही कल्पना-सिद्ध रूपमे धर्म तथा धर्म-सहायक दर्शनमे परिणत हुई, यह 
हम उपनिषद्कालमे देख चुके हे ” उपनिषद्के दार्शनिकोंका जितना जोर 
ज्ञानपर था, बुद्धका उससे भी कही अधिक उसपर जोर था, क्योकि 
अविद्याकों वह सारी बुराइयोकी जड मानते थे और उसके दूर करनेके लिए 
आये-सत्य या निर्दोष ज्ञानको बहुत जरूरी समभते थे। पिछली शता- 
व्दियोमे जब भारतीयोको भ्ररस्तृके तकंशास्त्रके सपर्कमे आनेका मौका 
मिला, तो ज्ञान और उसकी प्राप्तिके साधनोकी ओर उन्तका ध्यान अ्रधिक 
गया, यह हम नागार्जुन, कणाद, भ्रक्षपाद आदिके वर्णनमें देख श्राए हे । 
वसुबधु, दिग्ताग, धर्मकीत्तिने इसी वातकों अपना मुख्य विषय बनाकर 
अपने प्रमाण-शास्त्रकी रचना की। दिग्नागने अपने प्रधान ग्रथका ताम 
“प्रमाणसमुच्चय” क्यो रखा, धर्मकीत्तिने भी उसी तरह अपने श्रेष्ठ ग्रथका 
नाम प्रम्नाणवात्तिक क्यो घोषित किया, इसे हम उपरोक्त बातोपर ध्यान 
रखते हुए श्रच्छी तरह समझ सकते हे । 

प्रमाण--प्रमाण क्या है ? धम्मंकीत्तिने उत्तर दिया-- (दूसरे 
जरिएसे) अ्रजात अर्थके प्रकाशक, अ्र-विसंवादी (--वस्तु-स्थितिके विरुद्ध 
न जानेवाले) ज्ञानकों कहते हे ।” श्र-विसवाद क्या है ऐ-- (ज्ञानका 
कल्पनाके ऊपर नही) अर्थ-क्रियाके ऊपर स्थित होना |” इसीलिए किसी 
ज्ञानकी 'प्रमाणता व्यवहार (--प्रयोग, भ्रर्थक्रिया)से होती है |” 

( प्रमाण-संख्या )--हम देख चुके है, अन्य भारतीय दाशनिक 
शब्द, उपमान, भ्र्यापत्ति श्रादि कितने ही और प्रमाणोंकों भी मानते 
है । धर्मकीत्ति अर्थक्रिया या प्रयोगकों परमार्थ सत्‌की कसौटी मानते थे, 
इसलिए वह ऐसे ही प्रमाणोकों मान सकते थे, जो कि अर्थ-क्रियापर 
ग्राधारित हों । 

“४ (पदार्थ---अलग-अलग लेनेपर स्व-लक्षण--शब्द आदिके प्रयोगके 
बिना केवल अपने रूपमे--मिलते है, श्रथवा कइयोके बीचके सादृश्यको 
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लेनेपर सामान्य लक्षण--अ्रनेकोमे उनके श्राकारकी समानता--मे मिलते 
है, इस प्रकार) विषयके (सिर्फ) दो ही प्रकार होनेसे प्रमाण भी दो प्रकार- 
का ही होता हैं । (इनमे पहिला प्रत्यक्ष हैँ और दूसरा अनुमान । प्रत्यक्षका 
आधार वस्तुका स्वलक्षण--अ्पना निजी स्वरूप--है, शौर यह स्वलक्षण) 
अयक्तियामे समय होता है, (अगुमानका ग्राधार सामान्य-लक्षण--अ्रनेक 
वस्तुओमे समानरूपता--है, और यह सामान्य लक्षण पर्थक्रियामे) असमर्थ 
होता है”! 

(क) प्रत्यक्ष प्रमाएु--ज्ञानके साधन दा ही हे प्रत्यक्ष या अनुमान । 
प्रत्यक्ष कया है ?-- (इन्द्रिय, मत भौर विपयके सयोग होनेपर) कल्पनासे 
बिलकुल रहित (जो ज्ञान होता है) तथा जो (किसी दूसरे साधन द्वारा 
प्रज्ञात अर्यका प्रकाशक हे वह प्रत्यक्ष हैं, और वह (कल्पना नही) सिर्फ 
प्रति-प्रक्षो ही सिद्ध होता हैं।” इस तरह प्रत्यक्ष वह श्र-विश्नवादी 
(जन्अर्य-क्रियाका अनुसरण करनेवाला) अज्ञात अर्थका प्रकाशक ज्ञान 
है, जो कि विषयके सपर्कसे उस पहिले क्षणमे होता व, जब कि कल्पनाने 
वहाँ दखल नही दिया। धर्मकीततिने दिग्नागकी नरह प्रत्यक्षेके चार भेद 
माने हे--इर्धिय-प्रत्यक्ष, मानस-प्रत्यक्ष, स्वसवेदन-प्रत्यक्ष और योगि- 
प्रत्यक्ष असगके लोक-प्रत्यक्षका पता नदी । 

(4) इंद्विय-प्रत्यक्ष--“चारों श्ोरसे ध्यान (--चिन्तन ) को हटाकर 
(कल्पनासे मुक्त होनेके कारण) निश्चल (+-स्तिमित) चित्तके साथ स्थित 
(पुरुष) रूपको देखता है, यही इन्द्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान हैं ।”' इन्द्रिय-प्रत्यक्ष हो 
जानेके “पीछे (जब वह) कुछ कल्पना करता है, और वह जानता है-- 
मेरे (मनमे) ऐसी कल्पना (>->यह खास ग्राकार अ्रकारका होनेस घड़ा है) 
हुई थी, किन्तु (यह बात) पूर्वोक्त इच्द्रियमे (उत्पन्न) ज्ञानके वक्‍न 
नहीं होती । “इसीलिए सारे (चक्ष आ्रादि वाले) उच्दिय-प्रत्यक्ष 

(व्यक्ति-) विशेष (मात्र)के वारेमे होते है, विशेष (वस्तुप्रोफ़ा स्वस्थ 
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सामान्यसे मुक्त सिर्फ स्वलक्षण मात्र है, इसलिए उन) मे शब्दोका प्रयोग 
नही हो सकता ।”' “इस (--घट वस्तु)का यह (वाचक, घट शब्द) हे 
इस तरह (वाच्य-वाचकका जो) सबंध (हैँ, उस)में जो दो पदार्थ प्रति- 
भासित हो रहे हे, उन्ही (वाच्य-वाचक पदार्थो)का (वह) सबंध है 
(और जिस वक्‍त उस वाच्य-वाचक सबधकी ओर मन कल्पना दौडाता है) 
उस वक्‍त (वस्तु) इन्द्रियके सामनेसे हट गई रहती है (और मन अपने 
सस्कारके भीतर अवस्थित ताजे और पुराने दो कल्पना-चित्रोकों मिलाकर 
नाम देनेकी कोशिशमे रहता है) ।' 


“ (झकर स्वामी जैसे कुछ बौद्ध प्रमाणशास्त्री, प्रत्यक्ष-ज्ञानको) 
इन्द्रिय-ज, . होनेसे (शब्दके ज्ञानसे वचित) छोटे बच्चेके ज्ञानकी भाँति 
कल्पना-रहित (ज्ञान) बतलाते है, और बच्चेके (ज्ञानको इस तरह) 
कल्पना-रहित होनेमे (वाच्य-वाचक रूपसे शब्द-अथे सबधके) सकेतको 
कारण कहते है । ऐसोके (मतमे) कल्पनाके (सर्वथा) भ्रभावके कारण 
बच्चोका (सारा ज्ञान) सिर्फ प्रत्यक्ष ही होगा, और (बच्चोकों) सकेत 
(जानने) के लिए कोई उपाय न होनेसे पीछे (बडे होनेपर) भी वह 
(>-सकेत-ज्ञान) नही हो सकेगा ।” 

(9) मानस-प्रत्यक्ष--दिग्नागने प्रमाणसमुच्चयमे मानस-रत्यक्षकी 
व्याख्या करते हुए कहा--पदार्थके प्रति राग श्रादिका जो (ज्ञान) 
है, वही (कल्पनारहित ज्ञान) मानस (-अत्यक्ष) है ।” मानस ग्लक्ष 
स्वतत्र प्रत्यक्ष नही रहेगा, यदि “पहिलेके इन्द्रिय' द्वारा ज्ञात (अरथे)कों ही 
ग्रहण करे, क्योकि ऐसी दशामे (पहिल्रेसे ज्ञात ग्र्थंका प्रकाशक होनेसे 
श्रज्ञात-प्र्थ-प्रकाशक नही भ्रतएवं वह) प्रमाण नहीं होगा। यदि (इकिय- 
ज्ञान द्वारा) अ्र-दृष्टको (मानस-परत्यक्ष) माना जाये, तो अधे आदिकों भी 
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(रूप आदि) अर्थोका दर्शन (होता हे यह) मानना होगा । इस सबका 
र्याल कर धर्मकीत्ति मानस-प्रत्यक्षकी व्याख्या करते हं-- 

“(चक्षु आदि) इन्द्रियसे जो (विषयका) विज्ञान हुआ्ला हे, उसीको 
अनन्तर-प्रत्यय (>-तुरन्त पहिले गुजरा कारण ) बना, जो मन (>-चेतना) 
उत्पन्न हुआ है वही (मानस-प्रत्यक्ष है) | चूँकि (चक्षु श्रादि इच्द्रियोसे 
ज्ञात रूप आदि ज्ञानसे) भिन्नको (मन प्रत्यक्षमे) ग्रहण करता है (इस- 
लिए वह ज्ञात श्र्थका प्रकाशन नही, साथ ही मन द्वारा प्रत्यक्ष होनेवाले 
रूप भ्रादिके विज्ञान इन्द्रियसे ज्ञात उन रूप झ्रादिकोसे सवद्ध है जिन्हे कि 
अधे झ्रादि नहीं देख सकते, इसलिए) अ्रॉखके भ्रधोकी (रूप. ) 
देखनेकी बात नहीं आती ।”' 

(८) स्वसंबेद्न-प्रत्यक्ष--दिग्नागने इसका लक्षण करते हुए कहा-- 
/ (चक्षु-इन्द्रियसे गृहीत रूपका ज्ञान मनसे गृहीत रूप-विज्ञानका ज्ञान होनेके 
बाद रूप आदि) अर्थके प्रति अपने भीतर जो राग (द्वेष) भ्रादिका सवेदन 
(>अतृभव) होता है, (वही) कल्पना-रहित (ज्ञान) स्वसवेदन 
(प्रत्यक्ष) है ।”” इसके भ्र्थकों अपने वात्तिकसे स्पष्ट करते हुए धर्म- 
कीत्तिने कहा-- 

“राग (सुख) आदिके जिस स्वरूपकों (हम अनुभव करते है वह) 
किसी दूसरे (इन्द्रिय आदिसे) सवध नही रखता, ग्रत उसके स्वरूपके प्रति 

(वाच्य-वाचक) सकेतका प्रयोग नहीं हो सकता (भ्रौर इसीलिए) उसका 
जो अपने भीतर सवेदन होता है, वह (वाचक गब्दसे ) प्रकट होने लायक 
नही है । इस तरह अज्ञात अर्थका प्रकाशक, कल्पनारहित तथा श्रवि- 
सवादी होनेसे राग-सुख श्रादिका जो अनुभव हम करते हे, वह स्वसवेदन- 
प्रत्यक्ष भी इन्द्रिय-और मानस-अत्यक्षसे भिन्न एक प्रत्यक्ष है । इच्द्रिय-प्त्यक्ष- 


 प्र० वा० ३२२६. वही ३२४३ 
* “ग्रथरागादि स्वसवित्तिरकल्पिका--प्रमाण-समुच्चय । 
* प्र० बा० ३२४६ 


७६८ दर्वोन-दिग्दशेन [ अ्रध्याय १८ 


में हम किसी इन्द्रियके एक विषय (--रूप, गध)का ज्ञान प्राप्त करते 
है, मानस प्रत्यक्ष हमे उससे आगे बढकर इच्द्रियसे जो यह ज्ञान प्राप्त हुआ 
है, उसका अनुभव कराता है, और इस प्रकार भ्रब भी उसका सबध विषयसे 
जुडा हुआ हैँ । किन्तु, स्वसवेदन प्रत्यक्षमे हम इच्द्रियके (रूप-)ज्ञान 
और उस इन्द्रिय-ज्ञानके ज्ञानसे श्रागे तथा बिल्कल भिन्न राग-हेष, या 
सुख-दुख . का प्रत्यक्ष करते हे । 

(१) योगि-प्रत्यक्ष--उपरोकत तीन प्रकारके प्रत्यक्षोके भ्रतिरिक्त 
बौद्धोते एक चौथा प्रत्यक्ष योगि-प्त्यक्ष माना हे । अज्ञात-प्रकाशक 
अविसवादी--प्रत्यक्षोके ये विशेषण यहाँ भी लिए गए हे, साथ ही कहा 
है-- उन (योगियो)का ज्ञान भावनासे उत्पन्न कल्पनाके जालसे रहित 
स्पष्ट ही भाष्तित होता है । (स्पष्ट इसलिए कहा कि) काम, शोक, भय, 
उन्माद, चोर, स्वप्त आदिके कारण भ्रममे पडे (व्यक्ति) श्र-भूत (+-न्न- 
सत्‌) पदार्थोकों भी सामने अभ्रवस्थितकी भाँति देखते हे, लेकिन वह स्पष्ट 
नही होते) | जिस (ज्ञान)मे विकल्प (--कल्पना) मिला रहता है, वह 
स्पष्ट पदार्थके रूपमे भासित नहीं होता। स्वप्नमे (देखा पदार्थ)भी 
स्मृतिमे आता है, किन्तु वह (जागनेकी अवस्थामे) वैसे (--विकल्परहित ) 
पदार्थके साथ नहीं स्मरणमे झाता |” 

समाधि (>-चित्तकी एकाग्रता) झ्रादि भावनासे प्राप्त जितने ज्ञान 
है, सभी योगि-प्रत्यक्ष-प्रमाणमे नही आते, बल्कि “उनमें वही भावनासे 
उत्पन्न (ज्ञान) प्रत्यक्ष-प्रमाणसे श्रभिप्रेत है, जो कि पहिले (अज्ञात-प्रकाशक 
आदि) की भाँति सवादी (-नअयक्रियाकों श्रनुस॒रण करनेवाला) हो, 
बाकी (दूसरे, भावनासे उत्पन्न ज्ञान) भ्रम है ।' 

प्रत्यक्ष ज्ञान होनेके लिए उसे कल्पना-रहित होना चाहिए, इसपर जोर 
दिया गया है। इन्द्रिय-प्रत्यक्ष तक कल्पनासे रहित होना आसानीसे समझा 
जा सकता है , क्योकि वहाँ हम देखते हे कि सामने घडा देखनेपर नेत्रपर पडे 
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घडेके प्रतिबिबका जो पहिला दबाव ज्ञानततुओ द्वारा हमारे मस्तिष्कपर 
पडता है, वह कल्पना-रहित होता है। पहिले दबावके वाद एक छाप 
(>-प्रतिबिब) मस्तिष्फपर पडता है, फिर मस्तिष्कमे सस्काररूपमे 
पहिलेके देखे घडोके जो प्रतिविब (या प्रतिविब-सतान) मौजूद हे, उनसे 
इस नए प्रतिबिब (या लगातार पड रहे प्रतिबिब-सतान) को मिलाया 
जाता है--अब यहाँ कल्पनाका आरम्भ हो गया । फिर जिस प्रतिविवसे 
यह नया प्रतिबिब मिल जाता है, उसके वाचक नामका स्मरण होता 
है, फिर इस नए प्रतिबिबवाले पदार्थका नामकरण किया जाता हे। यहाँ 
कहाँ तक कल्पनारहित ज्ञान रहा, और कहाँसे कल्पना शुरू हुई, यह 
समभना उस प्रथम दबावके हारा आसान है, कितु जहाँ वाहरी वस्तुके 
दबावकी बात नहीं रहती, वहाँ कल्पनाके आरभकी सीमा निर्धारित 
करना--खासकर योगिप्रत्यक्ष जैसे ज्ञानमे--बहुत कठिन है । इसीलिए 
कल्पनाकी व्याख्या करते हुए धर्मकीत्तिने लिखा-- 

“जिस (विषय, वस्तु)मे जो (ज्ञान, दूसरेसे पृथक्‌ करनेवाले) गब्द- 
ग्र्थ (के सबंध ) को ग्रहण करनेवाला है, वह ज्ञान उस (विपय) में कत्पना 
है। (वस्तुका) अपना रूप शब्दा्थं (>>शब्दका विपय) नहीं होता, 
इसलिए वहाँका सारा (ज्ञान) प्रत्यक्ष है ।' 

इस तरह चाहे ज्ञानकका विषय बाहरी वस्तु हो अश्रथवा भीतरी 
विज्ञान, जब तक समानता ग्रसमानताको लेकर प्रयुक्त होनेवाले बद्दार्ब- 
को अवकाश नही मिल रहा है, तव तक वह प्रत्यक्षकी सीमाके भीतर 
रहता है । 

(प्रत्यक्ञाभास)--चार प्रकारके प्रत्यक्षज्ञाकको वतला चुके | किन्तु 
ज्ञान ऐसे भी दे, जो प्रत्यक्ष-प्रमाण नही हे, भौर देखनेमे प्रत्यक्षसे लगते हे , 
ऐसे प्रत्यक्षाभासोका भी परिचय होना जरूरी है, जिसमे कि हम गलत रास्ते 
पर न चले जायें। दिग्नागने ने भ्त्यक्षाभामोकी सख्या चार बतलाई 


! प्र० बा० ३।२८७ 
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हे-- अ्रान्तिज्ञान, सवृत्तिमतृ-ज्ञान, अनुमानानुमानिक-स्मार्ताभिलापिक 
और तैमिरि ज्ञान ।” (१) श्रान्तिज्ञान मरुभूमिकी बालुकामे जलका 
ज्ञान है। (२) सवृतिवाला ज्ञान फर्जी द्रव्यके गुण आ्रदिका ज्ञान--“यह 
श्रमुक द्वव्य है श्रमुक गुण हैं।” (३) अनुमान (+<लिंग, धूम) आनुमानिक 
(>“-लिगी श्राग)के सकेतवाली स्मृतिके अभिलाप (+-वंचनके विषय) 
वाला ज्ञान-- यह घडा है ।” (४) तैमिरि ज्ञान वह ज्ञान है जो कि 
इन्द्रियमे किसी तरहके विकारके कारण होता है, जैसे कामला रोगवालेको 
सभी चीजें पीली मालूम होती है। इनमें पहिले “तीन प्रकारके प्रत्यक्षा- 
भास कल्पना-युकत ज्ञान है, (जों कल्पनायुकत होनेके कारण ही प्रत्यक्षके 
भीतर नही गिने जा सकते), और एक (--तैमिरि) कल्पना-रहित है 
कितु आश्रय (--इढ्रिय)में (विकार होनेके कारण उत्पन्न होता है (इस 
लिए प्रत्यक्ष ज्ञाममें नही अआसकता--ये हे चार प्रकारके प्रत्यक्षाभास। 

(ख) अनुमान-प्रभाण--अ्रग्निका ज्ञान दो प्रकारसे हो सकता है, 
एक अपने स्वरूपसे, जैसा कि प्रत्यक्षसे देखनेपर होता है, दूसरा, दूसरेके 
रूपसे, जैसे धुआँ देखनेपर एक दूसरी (+-रसोईघरकी) श्रागका रूप याद 
आता है, भर इस प्रकार दूसरेके रूपसे इस धुएँके लिग (--चिह्न) वाली 
आगका ज्ञान होता है--यह अनुमान है । चूँकि पदार्थका “स्वरूप श्रौर 
पर-रूप दो ही तरहसें ज्ञान होता है, भ्रत प्रमाणके विषय (भेद) दो ही 
प्रकारके होते हे -..एक प्रत्यक्ष प्रमाणका विषय और दूसरा अनुमानका 
विषय । 

किन्तु “ (जो पररूपसे, भ्रतुमान ज्ञान होता ) है, वह जैसी (वस्तुस्थिति) 
है, उसके अनुसार नही लिया जाता, इसलिए (यह) दूसरे तरहका (ज्ञान) 
आरन्ति है। (फिर प्रश्न होता है) यदि (वस्तुका अ्रपने-मही) पर-रूपसे 


! “अआन्तिसंवृत्तिसजज्ञानं भ्रनुमानानुमानिकम्‌ । स्मार्ताभिलापिक 
चेति प्रत्यक्षाभं सतैमिरम्‌ ।--प्रमाण-समुच्चय । 
* प्र० चा० ३।२८८ * प्र० वा० ३५४ 
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ज्ञान होता है, तो (वह श्रान्तिह ) और भ्रान्तिको प्रमाण नहीं कह सकते 
(क्योकि वह अविसवादी नहीं होगी) । (उत्तर ह--) श्रान्तिको भी 
प्रमाण माता जा सकता है, यदि (उस ज्ञानका) अभिप्राय (जिस भअर्थसे है, 
उस भ्र्थ ) से श्र-विसवाद न हो (--उसके विरुद्ध न जाये, क्योकि) दूसरे 
रुपसे पाया ज्ञान भी (अभिप्रेत अर्थका सवादी) देखा जाता है ।/ यही 
पहाडमे देखे धुएँवाली आ्रागके ज्ञानको हम अपने रुपसे नही पा, रसोईघर 
वाली आगके रूपके द्वारा पाते हे, परत्तु हमारे इस अनुमान ज्ञानसे जो 
श्रभिप्रेत श्र्थ (पहाडकी आग) है, उससे उसका विरोध नही है । 

(2) अनुमानकी आवश्यकत्ता--“वस्तुका जो श्रपना स्वरूप 
(>स्वलक्षण ) है, उसमे कल्पना-रहित प्रत्यक्ष प्रमाणकी जरूरत होती है 
(यह बतला चुके हे ), किन्तु (अ्रनेक वस्तुप्रोके भीतर जो) सामान्य है, उसे 
कल्पनाके बिना नहीं भ्रहण किया जा सकता, इसलिए इस (सामात्यके 
ज्ञान) में भ्रनुमानकी जरूरत पडती है ।” 

(०) अनुमानका लक्षण--किसी सबंधी (पदार्थ, धूमसे सवध 
रखनेवाली आग ) के धर्म (--लिग, धूम)से धर्मी (--धर्मवाली, भ्राग ) के 
विषयमे (जो परोक्ष) ज्ञान होता है, वह अनुमान है ।”* 

पहाडमे हम दूरसे धुआँ देखते हे, हमे रसोईघर या दूसरी जगह देखी 
आग याद अ्राती है, और यह भी कि 'जहाँ-जहाँ धुआंँ होता है, वहाँ-वहाँ आग 
होती है” फिर धुएँको हेतु बनाकर हम जान जाते हें कि पर्वतमे श्राग है । 
यहाँ भाग परोक्ष है, इसलिए उसका ज्ञान उसके अपने स्वरूपसे हमे नहीं होता, 
जैसा कि प्रत्यक्ष श्रागमे होता है, दूसरी वात है, कि हमे यह ज्ञान सद्य नही 
होता, वल्कि उसमे स्मृति, शब्द-अर्थ-सवध--प्रर्थात्‌ कल्पना--का भ्राक्षय 


' वही ३।५५, ५६ * प्र० बा० ३॥७४६ 

१ वही ३४६२ “अटूट संबधवाले (दो) पदार्थों (मेंसे एक)का दर्शन 
उस (>-संबंध)के जानकारके लिए श्रतुमान होता है” (श्रनन्तरीयकार्थ- 
दर्शन तद्ठिदोषनुमानम्‌--वसुवन्धुकी वादविधि) । 
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लेना पडता है। 

(प्रमाण दो ही)--प्रमाण द्वारा ज्ञेय (-प्रमेय ) पदार्थ स्वरूप श्रौर 
पर-रूप (+-कल्पना-रहित, कल्पना-युकत ) दो ही प्रकारसे जाने जाते है । 
इनमे पहिला प्रत्यक्ष रहते जाना जाता है, दूसरा परोक्ष (प्र-प्रत्यक्ष) रहते । 
प्रत्यक्ष श्रोर परोक्ष छोड भर कोई (तीसरा) प्रमेय सभव नही है, इसलिए 
प्रमेयके (सिर्फ) दो होनेके कारण प्रमाण भी दो ही होते है । दो तरहके 
प्रमेयोके देखनेसे (प्रमाणोकी) सख्याको (बढाकर) तीन या (घटाकर) 
एक करना भी गलत है ।”! 

(०) अनुमानके भेद--कणाद, ग्रक्षपादने अनुमानको एक ही माना 
था, इसलिए अपने पूर्ववर्ती ऋषियो”के पदपर चलते हुए प्रशस्तपाद 
जैसे थो इसे अ्रपवादोके साथ आज तक ब्राह्मण नैयायिक उसे एकही मानते ग्रा 
रहे है । अनुमानके स्वार्थ-अवुमान, परार्य-अनुमान ये दो भेद पहिलेपहिल 
आचार्य दिग्नागने किया। दो प्रकारके अनुमानोमे स्वार्थ-प्रनुमान वह 
अनुमान है, जिसमे तीन प्रकारके हेतुओं (--लिगो, चिह्नो, धूम आदि) मे 
किसी प्रमेयका ज्ञान अपने लिए (>स्वार्थ) किया जाता हे ।' परार्था- 
नमानमे उन्ही तीन प्रकारके हेतुओ द्वारा दूसरेके लिए (+-परार्थ ) प्रमेयका 
ज्ञान कराया जाता है । 

(१) हेतु (लिंग) घरमं--पदार्थ (+-प्रमेय)के जिस श्रमंको 
हम देख कर कल्पना द्वारा उसके भ्रस्तित्वका अनुमान करते है, वह हेतु है । 
अथवा पक्ष (>>श्राग)का धर्म हेतु हैं, जो कि पक्ष (>न्श्राग)के भ्रण 

(ज|वर्म, धूम)से व्याल है । 

हेतु सि्फे तीन तरहके होते हे --कार्य-हेतु, स्वभावनेतु, भर 
अनुपलब्धि-हेतु | हम किसी पदार्थका अनुमान करते हे उसके कार्यसे-- 
“पहाइमे आग है ध्रुआ होनेसे”। यहाँ बना श्रागका कार्य है उसे तरह 


' प्र० वा० ३३६३, ६४ * धर्मोत्तर (न्याशबिन्दु, पृ० ८२) 
: देखो, न्यायधिन्दु श३ £ प्र० बा० ११३ वही 
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कार्यसे उसके कारण (--आग) का हम अनुमान करते है । इसलिए “धुआँ 
होनेसे” यह हेतु कार्य-हैतु है । 

“यह सामनेकी वस्तु वक्ष हे शीशम होनेसे”, यहाँ ' गीशम होनेसे” 
हेतु दिया गया है । वृक्ष सारे शीशमोका स्वभाव (--स्व-रूप) है, सामनेकी 
वस्तुको यदि हम शीशम समभते हे, ते। उसे इस स्वभाव-हेतुके कारण वक्ष 
भी मानना पडेगा। 

“मेजपर गिलास नहीं है, “उपलब्धि-योग्य स्वरूपवाली होनेपर भी 
'उसकी उपलब्धि त हो।नेसे” यह अनुपलन्धि हेतुका उदाहरण है। गिलास 
ऐसी वस्तु है, जो कि वहाँ होनेपर दिखाई देगा, उसके न दिखाई देने 

(उपलब्धि न होने )का मतलब है, कि वह मेजपर नहीं हे। गिलासकी 
अ्रनुपलब्धि यहाँ हेतु बनकर उसके न होनेको सिद्ध करती है । 

अनुमानसे किसी बातको सिद्ध करनेके लिए कार्य-, स्वभाव-, अनुप- 
लब्धिके रूपमे तीन प्रकारके हेतु इसीलिए होते है, क्योकि हतुवाले इन 
धर्मेके बिता धर्मी (--साध्य, आग) कभी नहीं होता--इस धर्मका धर्मीके 
साथ अ्र-विनाभाव सबंध है । हम जानते हे “जहाँ धुझ्राँ होता हे वहाँ 
आग जरूर रहती है, “जो जो शीशम है वह वृक्ष जरूर होता है,” 'आँखसे 
दिखाई पडनेवाला गिलास होनेपर जरूर दिखाई देता ह, न दिखाई देनेका 
मतलब है नही होता ।” 

(९) मन और शरीर (क) एक दूसरेपर प्राश्रि--मन ओर शरीर 
अलग हे या एक ही है, इसपर भी धर्मकीपतिने अ्रपने विचार प्रकट किए 
है । बौद्ध-दर्शनके वारेमे लिखते हुए हम पहिले वतला चके हे, और श्रागे भी 
बतलायेगे, कि वौद्ध आत्माको नही मानते, उसकी जगह वह चित्त, मन और 
विज्ञानको मानते हे, जो तीनोही पर्याय है । मन शरीर नहीं है, किन्तु साथ 
ही “मन कायाके ग्राश्रित है ।”' इच्धियाँ काया (+>भरीर)में होती हे 
यह हम जानते हे, और “यद्यपि इन्द्रियोके विना बुद्धि (>"मन ज्ञान) 


* ध्र० बा० २४३ 
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नही होता, साथ ही इन्द्रियोँ भी बुद्धिके बिना नहीं होती, इस तरह दोनों 
(-्इन्द्रियाँ और बुद्धि) अन्योव्य--हेतुक (--एक दूसरेपर निर्भर हे ), 
और इससे (मन और काया) का अन्योन्य-हेतुक होना (सिद्ध है) /। 

(ख) मन शरीर नहीं--मन और शरीरका इस तरह एक दूसरेपर 
आश्रित होना--दोनोमें श्रविनाभाव सबंध होना--हमे इस परिणामपर 
पहुँचाता है, कि मन शरीरसे स्वथा भिन्न तत्त्व नही है, वह शरीरका ही 
एक अश है, अयवा मन और शरीर दोनों उन्ही भौतिक तत्त्वोके विकास 
हे, भ्रत तत्त्वत. उनमे कोई भेद नहीं--भतसे ही चेतन्य है, जो चैतन्य हे' 
वह भूत है। धर्मकीत्ति अन्य बौद्ध दार्शनिकोकी भॉति भूत-चैतन्यवाद 
(भौतिकवाद या जडवाद)का खडन करते हुए कहते हें--“प्राण-- 
अपान' (+-हवास-प्रश्वास), इच्द्रियाँ और बुद्धि (नमन)की उत्पत्ति 
अपनेसे समानता रखनेवाले (--सजातीय) पूर्वके कारणके बिना केवल 
शरीरसे ही नही होती । यदि इस तरहकी उत्पत्ति (--जन्मभ्रहण) होती. 
तो' (प्राण-अपान-इन्द्रिय-बुद्धिवाले शरीरसे उत्पन्न होनेका) नियम न रहता 
(और जिस किसी भूतसे जीवन>-प्राण अपान-इन्द्रिय-बुद्धि वाला शरीर 
उत्पन्न होता) ।' 

जीवनवाले बीजसे ही दूसरे जीवनकी उत्पत्ति होती है, यह भी इस 
बातकी दलोल है, कि मन (--चेतना) केवल भूतोकी उपज नहीं है। 
कही-कही जीवन-बीजके बिना भी जीवन उत्पन्न होता दिखाई देता हूँ, 
जैसेकि वर्षामे क्षुद्रकीट, इसका उत्तर देते हुए धर्मकीत्ति कहते ह-- 

“पृथिवी आदिका ऐसा कोई श्रश नही है, जहाँ स्वेदज आदि जच्तु न 
पैदा होते हों, इससे पालूम होता है, सब (भूतसे उत्पन्न होती दिखाई 
देनेवाली वस्तुएँ) वोजात्मक है ।” 

“बदि अपने सजातीय (जीवनमुक्त कारण) के विना इच्द्रि आआदिकी 
उत्पत्ति मानी जाय, तो जैसे एक (जगहके भूत जीवनके रूपमे) परिणत 
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हो जाते हे, उसी तरह सभी (भूत परिणत हो जाने चाहिए); क्योकि 
(पहिले जीवन-शून्य होनेसे सभी ) एकसे है, (लेकिन हर ककड श्र डलेको 
सजीव अ्रादमीके रूपमे परिणत होते नही देखा जाता) ।”! 

“बत्ती (तेल) आदिकी भाँति (कफ, पित्त आदि) दोपो द्वारा देह 
विगुण (>-मृत) हो जाता हे--यह कहना ठीक नहीं, ऐसा होता तो 
मरनेके बाद भी (कफ, पित्त आदि) दोषोका शमन हो जाता है (फिर 
तो दोषोके शमनसे विगृणता हट जानेके कारण मृतकको) फिर जी 
जाना चाहिए 

यदि कहो (जलाकर) आगके निवृत्त (--शान्त) हो जानेपर भी 
काष्ठके विकार (--कोयले या राख)की निवृत्ति (पहिले काप्ठके रूपमे 
परिणति ) नही होती, उसी तरह (मृत शरीरकी भी कफ आदिके गान्त होनेपर 
भी सजीव शरीरके रूपमे ) परिणति नहीं होती--यह कहना ठीक नहीं, 
क्योकि चिकित्साके प्रयोगसे (जब दोपोकों हटाया जाता है, तो गरीर 
प्रकृतिस्थ हो जाता है किन्तु यह घरीरके सजीव होते ही होते) । 

“(दोबोंसे होनेवाले विकारोकी निवृत्ति या अ्रनिवृत्ति सभी जगह 
एक सी नही है) कोई वस्तु कही-कही न लौटने देनेवाले (--अनिवर्त्य) 
विकार की जनक (उत्पादक) होती है, जैसे झ्राग काप्ठके बारेमे 
(अनिवत्यं विकारकी जनक) है, और कही उलटा (--निवरत्य॑ विकार- 
जनक) हूँ, जैसे (वही श्राग) सुवर्णमे | पहिले (काप्ठकी आाग)का 
थोडा भी विकार (+-+काला आदि पड जाना) ग्रनिवत्यें। (++न लौटाया 
जानेवाला) है। (किन्तु दूसरे सोना-आगमे जो) लौटाया जा सकदे- 
वाला (->प्रत्यानेय) विकार है, वह फिर (पूर्ववत्‌ पिछले) ठोंस सोनेकी 
तरह हो सकता है । 

“ (जो कुछ) असाध्य कहा जाता है, (वह रोगो और मृत्यके कारण 
कफ आदि दोषोके) निवारक (भ्रौपधो) होनेसे अथवा आायुकी 
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क्षयकी वजहसे (कहा जाता है ) | यदि (भौतिकवादियोंके मतानुसार) 
केवल (भौतिक दोष ही मृत्यके कारण हो) तो (ऐसे दोषोंका हटाना) 
ग्रसाध्य नहीं हो सकता । 

“ (माना जाता है कि सॉप काटनेपर जब तक जीवन रहता है तब तक 
विष सारे शरीरमे फैलत। जाता है, किन्तु शरीरके निर्जीव हो जानेपर 
विष काटे स्थानपर जमा हो जाता है, इस तरह तो यदि भूत ही चेतना होती 
तो (शरीरके) मर जानेपर विष श्रादिके (शरीरके भ्रन्य स्थानोसे हटकर 
एक स्थानपर ) जमा हो से (शरीरके बाकी स्थानों) अ्रथवा कटे (स्थान) के 
काट डालनेसे (बाकी शरीरमे निर्जीवतारूपी ) विकारके हेतु (--विष)के 
हट जानेसे वह (शरीर) क्यों नही साँस लेने लगता ” (इससे पता लगता 
है कि चेतना भूत ही नहीं है, बल्कि उससे भिन्न वस्तु है, यद्यपि दोनों 
एक दूसरेके ग्राश्नित होनेसे श्रलग-प्रलग नही रह सकते) । 

 (भूतसे चेतनाकी उत्पत्ति माननेपर भूत उपादान और चेतना 
उपादेय हुई फिर) उपादान (<शरीर)के विकारके बिना उपादेय 
(चेतना ) में विकार नहीं किया जा सकता, जैसे कि मिट्टीमे विकार बिना 
(मिट्टीके बने) कसोरे आदिमे (विकार नहीं किया जा सकता) । किसी 
वस्तुके विकार-युक्त हुए बिता जो पदार्थ विकारवान्‌ होता हैं, वह वस्तु 
उस (पदार्थ)का उपादान नही (हो सकती), जैसे कि (एकके विकारके 
बिना दूसरी विकार-युक्त होनेवाली) गाय और नीलगायमे (एक दूसरेका 
उपादान नहीं हो सकती), इसी तरह मन श्रौर शरीरकी भी 
(बात है, दोनोमेसे एकके विकार-युक्त हुए विना भी दूसरेमे विकार देखा 
जाता है) । ॒ 

(ग) सनका स्वरूप---स्वभावसे मन प्रभास्वर (+-निर्विकार) हैं, 
(उसमें पाए जानेवाले) मल आगन्तुक (श्राकाशमे श्रधकार, कुंहरा 


च्डे 


आदिकी भाँति अपनेसे भिन्न) है । , 
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४, दूसरे दाशनिकोंका खंडन 

धर्मकीत्तिने अपने ग्रथ प्रमाण-वात्तिकमें अ्रपने दाशनिक सिद्वान्नोका 
समर्थन और प्रतिपादन ही नही किया है, वल्कि उन्होंने अपने समय तककी 
हिन्दू दाशनिक प्रगतिकी श्रालोचना भी की है। जिन दाशेनिकोके ग्रथोको 
सामने रखकर उन्होंने यह आलोचना की है, उनमे उद्योतकर और 
कुमारिल जैसे प्रमुख ब्राह्मण दाशनिक भी हे। हमने पृनरंक्ति और ग्रथ- 
विस्तारके डरसे उनके बारेमे भ्रलग नरी लेखा, किन्तु यहाँ धर्मकीत्तिकी 
आलोचनासे उतके विचारोको हम जान सकते हे । 

(१) नित्यवादियोका सामान्यरूपसे खंडन--पहिले हम उन 
सिद्धातोकों ले रहे है, जिन्हे एकसे अधिक दार्शनिक सम्प्रदाय मानते हे । 

(क) नित्यवादका खंडन--अनित्यवाद (--क्षणिकवाद)का घोर 
पक्षपाती होनेसे बौद्धदर्शन नित्यवादका जबर्दस्त विरोधी है । भारतके वाकी 
सारे ही दाशैनिक किसी-न-किसी रूपमे नित्यवादकों मानते हे, जैन श्रोर 
मीमासक जैसे आत्मवादी ही नहीं चार्वाक जसे भौतिकवादी भी भूतके 
सुक्ष्मतम अ्रवयवको क्षणिक (--अ्रनित्य) कहनेके लिए तैयार नही थे, जैसे 
कि पिछली सदी तकके यूरोपके यान्त्रिक भौतिकवादी विश्वकी मूल ईटो-- 
परमाणुओ--को क्षणिक कहनेके लिए तैयार न थे | 

दिग्नाग कहते है --“कारण (स्वयं) विकारको प्राप्त होकर ही 
दुसरी (चीज)का कारण हो सकता है ।” धर्मकीत्तिने कहा---/जिसके 
होनेके बाद जिस (वस्तु)का जन्म होता है, भ्रथवा (जिसके) विकारयुवत 
होनेपर (दूसरी वस्तु)मे विकार होता है, उसे उस (पीछेवाली वस्तु)का 
कारण कहते हे ।”' 

इस प्रकार कारण वही हो! सकता हे जिसमे विकार हो सकता हैं 
“वत्य (वस्तु) में यह (वाल) नही हो सकती, श्रत ईश्वर श्रादि (जो नित्य 

! “कारण विर्क़गति गच्छुज्जायतेषन्यस्थ कारणम्‌”। 
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पदार्थ ) है, उनसे (कोई वस्तु) उत्पन्न नहीं हो सकती ।”' 

“जिसे अनित्य नही कहा जा सकता, वह किसी (चीज) का हेतु नही 
हो सकता। (नित्यवादी) विद्वान उसी (स्वरूप)कों नित्य कहते हे जो 
स्वभाव (>-स्वरूप) विनष्ट नही होता |” 

यह भी बतला चुके हे कि धर्मकीत्ति परमार्थ-सत्‌ उसी वस्तुकों मानते 
है, जो कि अर्थवाली (--सार्थक) क्रिया (करने) में समय हो। नित्यमे 
विकारका सर्वथा ग्रभाव होनेसे क्रिया हो ही नही सकती । भ्रात्मा, ईश्वर, 
इन्द्रिय आदिसे भ्रगोचर हे, साय ही वह नित्य होनेके कारण निष्किय 
भी हे, इतनेपर भी उनके अस्तित्वकी घोषणा करना यह साहस मात्र है । 

(ख) आत्मवादका खंडन--चार्वाक और बौद्ध-दर्शनकों छोड 
बाकी सारे भारतीय दर्शन ग्रात्मको एक नित्य चेतन पदार्थ मानते है । 
बौद्ध अनात्मवादी है, श्र्यात्‌ आत्माकों नही माचते। श्रात्माको न 
मानतेपर भी क्षण-क्षण परिवर्तनशील चेतना-प्रवाह (+-विज्ञान-सतति) 
एकसे दूसरे शरीरसे जुडता (+-प्रतिमधि ग्रहण करता) रहता है, इसे हम 
पहिले बतला चुके है। चेतना (+-मन या विज्ञान) सदा कायाश्रित रहता 
है। जब कि एक शरीरका दूसरे शरीरसे एकदम सन्निकटका सवध 
नही है, मरनेवाला क शरीर भूलोकपर है और उसके बादका सजीव 
बननेवाला ख गरीर मगललोकमे, ऐसी अवस्थामे क शरीरकों छोड ख 
शरीर तक पहुँचनेमे बीचकी एक अवस्था होगी, जिसमे विज्ञानको कायासे 
बिलकुल स्वतत्र मानना पडेगा, फिर “मन कायाश्रित है--कहना गलत 
होगा । इसका उत्तर बौद्ध कह सकते है, कि हम मनकों एक नहीं बल्कि 
प्रवाह मानते है, प्रवाहफा अर्थ निरत्तर--अ्र-विच्छिन्न चली जाती एक वस्तु 
नही, बल्कि, हर क्षण अपने रूपसे विच्छिन्न--सर्वथा तष्ट--होती, तथा 
उसके बाद उसी तरहकी किन्तु विलकूल नई चीजका उत्पन्न होना, और 
इस नष्ट-उत्पत्ति-नष्ट-उत्पत्ति. .से एक विच्छिन्न प्रवाहका 
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जारी रहना। चेतन-प्रवाह इसी तरहका विच्चिन्न प्रवाह है, वह जीवन-रेखा 
मालूम होता है, किन्तु है जीवन-विन्दुओकी पाँती । फिर प्रवाहको विच्छिन्न 
मान लेनेपर “मन कायाश्रित”का सतलब मनके हर एक “विन्दु को बिना 
कायाके नही रहना चाहिए । क शरीर---जो कि स्वय क्षण-क्षण परिवर्तत- 
शील शरीर-निर्मापक मूल विन्दुओं (++कणो)का विच्छिन्न प्रवाह है--का 
अन्तिम चित्त-विन्दु नष्ट होता है, उसका उत्तराधिकारी ख शरीरके साथ 
होता है। क शरीर(-प्रवाह)के अन्तिम और ख शरीर(-अवाह) के 
आदिम चित्त-विन्दुशओो (क-चित्त, ख-चित्त)के बीच यदि किसी ग चित्त- 
विन्दुकों माने तब न भ्राक्षेय किया जा सकता है, कि गे चित्त-विन्दु 
कायाके बिना है। इस तरह स्थिर (++नित्य या चिरस्थायी) नही वल्कि 
बिजलीकी चमकसे भी बहुत तेज गतिसे 'श्रॉख मिचौती” करनेवाले चित्त- 
प्रवाहके (भ्रनात्म तत्त्व)को मानते हुए भी वह एकसे श्रधिक गरीरों 
(>“शरीर-प्रवाहो) मे उसका जाना सिद्ध करते है । 

(») नित्य आत्मा नहीं--आत्माको तित्य माननेवाले वैसा मानना 
सबसे जरूरी इस बातके लिए समभते हे, कि उसके बिता वध--जन्म- 
मरणमे पडकर दूख भोगना, और मोक्ष--दु खोसे छुटकर परम “सुखी” 
हो विचरण करना--दोनों सभव नहीं। इसबर धम्मकीत्ति कहते 

“दु खकी उत्पत्तिमे कारण (जल्कर्म) बंध हैँ, (किन्तु) जो नित्य 6 
(वह निष्करिय है इसलिए) वह ऐसा (कारण) कैसे हो सकता है. दु खकी 
उत्पत्ति न होनेमे कारण (कर्मसे उत्पन्न बधसे) मोक्ष (मुक्त होना) हैं, 
जो नित्य है, वह ऐसा (कारण) कैसे हो सकता है ” (वस्तुत ) जिसे 
भ्र-नित्य (<-क्षणिक) नहीं कहा जा सकता, वह किसी (चीज) का 
कारण नही हो सकता। . नित्य उस स्वरूपकों कहते हैं, जा कि नष्ट 
नही होता | इस लज्जाजनक दृष्टि (>>नित्यताके सिद्वान्त)कों छोड़कर 
उसे (+>म्रात्माको) (श्रत ) अनित्य कहो 
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(०) नित्य आत्माका विचार (--सत्काय दृष्टि) सारी बुराइ- 
योंकी जड़--“मे सुखी होऊँ या दुखी नहीं होऊँ--बह तृष्णा करते 
(पुरुष)को जो में ऐसा ख्याल (>-बुद्धि) होती है, वही सहज गआत्मवाद 
(>त्सत्त्व-दर्शन) है । 'मै' ऐसी धारणाके बिना कोई आत्मामे स्नेह नही 
कर सकता, और शआत्मामे (इस तरहके) स्नेहके बिना सुखकी कामना 
करनेवाला बन (कोई गर्भस्थानकी भ्रोर) दौड नही सकता है ।”' 

“जब तक आत्मा-सवधी प्रेम नही छुटता, तब तक (पुरुष अपनेको) 
दुखी मानता रहेगा और स्वस्थ (--चिन्ता-रहित) नहीं हो सकेगा। 
यद्यपि कोई (अपनेकों) मुक्त करनेवाला नहीं है, तो भी (मे, मेरा, 
जैसे) भूठे ख्याल (--आरोप) को हटानेके लिए यत्न करना पडता है ।* 

“यह (क्षणिक मन-, शरीर-प्रवाहसे ) भिन्न झ्रात्माका ख्याल है, जिससे 
उससे उलठे स्वभाव (>-वस्तुकी स्थिरता आादि)में राग (<चस्नेह) 
उत्पन्न होता है ।* 

“ग्रात्माका ख्याल (केवल) मोह, और वही ,सारी बुराइयोकी जड 
(ज-दोषोका मूल) है ।” $ 

“ (यह) मोह सत्काय दृष्टि (--नित्य आत्माकी धारणा) है, मोह- 
मूलक ही सारे मल (>-चित्त-विकार) है ।”' 

धर्मके माननेवालोके लिए भी आत्मवाद (--सत्काय-दृष्टि) बुरी 
चीज 5, इसे बतलाते हुए कहा हे-- 

“जो (नित्य) श्रात्माको मानता है, उसको “मे” इस तरहका स्नेह 
(--राग) सदा वना रहता है, स्नेहसे सुखकी तृष्णा करता हे, भ्रौर तृष्णा 
दोषोकी ढॉक देती है। (दोषोके ढक जानेसे वहाँ वह गुणोकों देखता 
है, भौर) गुणदर्शी तृष्णा करते हुए मेरा (सुख) ऐसी (चाह करते) उस 
(की प्राप्ति)के लिए साधनों (>-पुनर्जन्म आदि)कों ग्रहण करता है | 
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इस सत्काय-दृष्टिसे जब तक आरात्माकी' धारणा है, तव तक वह ससार 
(+>-भवसागर) मे है। भ्ात्मा (>>मेरा) जब है, तभी पराए (>-मन)- 
का ख्याल होता है। मेरा-परायाका भेद जब (पुरुषमे) आता हैं, तो 
लेना, छोडना (राग, ढ्वेष) होता हैँ, इन्ही (लेने छोडने )से कर्व सारे 
दोष (ईर्ष्या आ्रादि) पैदा होते है । जो नियमसे ग्रात्मामे स्नेह करता 
है, वह भ्रात्मीय (--सुख साधनो)से रागरहित नहीं हो सकता ।' 

“झ्रात्माकी धारणा सर्वथा अपने (व्यक्तित्वमे) स्तेहको दृढ़ करती है । 
श्रात्मीथोके प्रांत स्पेहहा बीज (जब मौजूद है, तो वह दोपोको ) वैसा ई 
कायम रखेगा। 

“(वस्तुत आ्रात्मा नही नैरात्म्य ही है,) किन्तु नेरात्म्यमे जब 
(गलतीसे) ग्रात्म-स्नेह हो गया, तो उससे (5-प्रात्मस्नेहसे कि जिसे वह 
आ्रात्मीय सुख आदिकी चीज समभता हे, उसमे) जितना भी लाभ हे 
उसके अनुसार क्रिया-परायण होता है। (--बडा लाभ न होनेपर छोटे 
लाभकों भी हासिल करनेसे वाज नही ग्राता, जेसे) मत्तकासिनी (+मत्त- 
गजगामिनी सुन्दरी)के न मिलनेपर (कामुक पुरुष) पशुमे भी कामतृष्नि 
करता है ।* 

इस प्रकार नित्य आ्रात्मा युक्तिसे सिद्ध नहीं हो सकता हैं, शोर धर्म, 
परलोक, मुक्तिमे भी उसके माननेसे बाधा ही होती 

(ग) इश्वर-खंडन--ईश्वरवादी ईश्वरको नित्य श्रौर जगत॒का कर्ता 
मानते है । धर्मकीत्ति ईहवरके भ्रस्तित्वका खडन करते हुए कहते £ 

“जैसे (स्वरूपसे) वह (ईश्वर जगत्‌की सृप्टिके वक्त) कारण वस्तु 
है, वैसे ही (स्वभावसे सृष्टि करनेसे पहिले) वह भ्र-कारण भी था। (आखिर 
स्वरूपसे एकरस होनेसे दोनो अवस्थामे उसमे भेद नहीं हो सकता, फिर) 
जब वह कारण (माना गया, उसी वक्‍त) किस (वजह)से (वैसा) माना 
गया (श्र) प्र-कारण नहीं माना गया ? 
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“(कारक और अ्रकारक दोनों अवस्थाओ्रेमे एकरस रहनेवाला ईश्वर 
जब कारण कहा जाता है, तो प्रश्न होता है---) राम' (के शरीर) मे शस्त्रके 
लगनेसे घाव और भ्रौषधके लगनेसे घाव-भरना (देखा जाता है), शस्त्र 
और औषध क्षणिक होनेसे क्रिया कर सकते हे, इसलिए उनके लिए यह सम्भव 
है, किन्तु यदि (नित्य अतएवं निष्किय ईश्वरकों कारक मानते हो, तो 
क्रिया आदि) सबंध-रहित ढँठमे ही क्यो न विश्वकी कारणता मान लेते ” 

“(थदि कहो कि ईदवरके सृष्टिके कारक होनेकी अ्रवस्थासे अकारक 
भ्रवस्थामें विशेषता होती है, तो प्रइन होगा--ऐसा होनेमे उसके स्वरूपमे 
परिवतन हो जायगा, क्योकि) स्वरूपमे परिवर्तन हुए बिना (वह कारक 
नही हो सकता, और नित्य होनेसे) वह कोई व्यापार (+#क्रिया) नही 
कर सकता | और (साथ ही) जो नित्य है, वह तो भ्रलग नहीं (सदा 
वहाँ मौजूद) है, (फिर उसकी सूष्टि-रचना-सबंधी) सामर्थ्यके बारेमे यह 
समझना मुश्किल है (कि सदा भ्रपनी उसी सामथ्यंके रहते भी वह उसे एक 
समय ही प्रदर्शित कर सकता है, दूसरे समय नही) । 

'पजिन (कारणो) के होनेपर ही जो (कार्य) होता है, उन ( कारणो) 
से अन्यकों उस (कार्य)का कारण माननेपर (कारण ढूँढते वक्‍त ईदवर 
तक ही जाकर थम जाना नही पडेगा, वल्कि) सर्वत्र कारणोका खातमा ही 
नही होगा (ईश्वरके आगे भी और तथा उससे भ्रागे और कीरण 
ढूँढने पडेंगे ।) 

“(कारण वही होता है, जिसके स्वरूपमे कार्यके उत्पादनके समय 
परिवर्तन होता है) भूमि भ्रादि श्रकुर पैदा करनेमें कारण अपने स्वहप- 
परिवर्तन करते हुए होते हे, क्योकि उन (+>भूमि आ्रादि) के सस्कारसे 
अकुरमे विशेषता देखते हे । (ईइवर अपने स्वरुपमें परिवर्तन किए विना 
कारण नही वन सकता, और स्वरूप-परिवर्तन करनेपर वह नित्य नहीं 
रह सकता) । 
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ईइवरवादी ईदवर सिद्ध करनेके लिए इसे एक जबर्दस्त युक्ति समभते 
हे--सन्निवेश (+>खास श्राकार-प्रकार)की वस्तुको देखनेपर कर्त्ताका 
अनुमान होता है, जैसे सन्निवेशवाले घडेको देखकर उसके कर्त्ता कृम्हारका 
अनुमात होता है। इसका उत्तर देते हुए धर्मकीत्ति कहते हे--- 

“किसी वस्तु (--घट)के बारेमे (पुरुपकी उपस्थितिमे सन्निवेशका 
होना यदि) प्रसिद्ध हैं, तो उसके एकसे शब्द (--सन्निवेश पुरुषपूर्वक 
होता है)की समानतासे (कुम्हारकी तरह ईइवरका) अनुमान करना 
ठीक नही, जैसे कि (एक जगह कही) पीले रगवाले धुएँकों देखकर 
आपने श्रागका अनुमान किया, और फिर सभी जगह पीले रगको 
देखकर आगका अ्रनुमान करते चले । यदि ऐसा न माने तब तो चूंकि 
कम्हारने मिट्टीके किसी घड़े आदिको बनाया, इसलिए दीमकोके टीले'को 
कुम्हारकी ही कृति सिद्ध करना होगा ।” 

पहिले सामप्रीकारणवादके वारेमे कहते वक्‍त धर्मकीत्ति बतला चुके 
है, कि कोई एक वस्तु कार्णकों नहीं उत्पादन करती, भ्रनेक वस्तु मिलकर 
अर्थात्‌ कारण-सामग्री कार्य करनेमे समर्थ होती है । 

(२) न्याय-वैशेषिक खंडन--वैशेषिक भौर न्याय-दर्शनमे जगत॒को 
बाहरसे परिवर्ततशील मानते हुए, यूनानी दाशैनिको--खासकर श्ररस्तूके 
दर्शन--का अनुसरण करते हुए, वाहरी परिवर्तनके भीतर नित्य एक 
रस तत्वो--चेतन और जड मूल तत्वोकी सिद्ध करनेकी कोशिश की गई है । 
बौद्धद्शन अपवादरहित क्षणिकताके अ्रटल सव्वव्यापी नियमकों स्वीकार 
करते हुए किसी स्थिरता-साधक सिद्वान्तकों माननेके लिए तेयार नही था, 
इसीलिए हम प्रमाणवात्तिकम धर्मकीत्तिकों मुस्यत ऐसे सिद्धान्तोका जबर्दस्त 
खडन करते देखते हे। वैशेपिकने स्थिरवादी सिद्धान्तके श्रनुमार अपने 
द्रव्य, गृण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाब--ले पदार्थोकों स्त्रीकृत 
किया है, इनमें कर्म और विशेप ही है जिनके माननेमे वौद्धोकी श्रानाकानी 
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नही हो सकती थी, क्योकि कर्म या क्रिया क्षणिकवादका ही साकार-- 
प्रमार्थसत्‌--स्वरूप हे और हेतु-सामग्री तथा अपोह (जिसके बारेमे आगे 
शब्दप्रमाणपर बहस करते वक्‍त लिखेंगे)के सिद्धान्तोंकों माननेवाले होनेसे 
विज्येषत्रों भी वह स्वीकार कर लेते थे । बाकी द्रव्य, गुण, सामान्य, सम- 
वायकों वह कल्पनापर निर्भर व्यवहारसत॒के तौरपर ही मान सकते थे। 

(क) द्रव्य शुण आदिका खंडन--बौद्धोकी परमार्थसत्‌ श्र 
व्यवहारसत्‌ की परिभाषाके बारेमे पहिले कहा जा चुका है, उसमे परमार्थ 
सत्‌की कसौटो उन्होते--अ्रयेक्रिया--को रखा है। विश्वमे जो कुछ वस्तु 
सत्‌ है, वह प्रर्थ-क्रियासे व्याप्त है, जो अर्थक्रियाकारी नही है, वह वस्तु 
सत्‌ (--परमार्थसत्‌) वही हो सकती । विश्व और उसकी “वस्तुग्रो के 
बारेमे ऐसा विचार रखते हुए वह वस्तुत “वस्तु”कों ही नही मान सकते 
थे, क्योकि “वस्तु'से साधारण जनके मनमे स्थिर पदार्थका ऱयाल आता 
है, इसीलिए बोद्ध दार्शनिकोने वस्तुके स्थानमे “धर्म” या भाव” शब्दका 
अधिक प्रयोग करना चाहा है। 'धर्म'को मजह॒ब या मजह॒वी स्थिर-सत्यके 
अर्थमे नही, वल्कि विच्छिन्न प्रवाहके उन विन्दुओके श्रर्थर्में लिया ?ै, जो 
क्षण-क्षण नष्ट और उत्पन्न होते वस्तुके आकारमे हमे दिखलाई पडते है । 
“भाव” (--होना) को वह इसलिए पसन्द करते हे, क्योकि वस्तु-स्थिति 
हमे 'है”का नहीं वल्कि “होने”का पता देती है--विश्व स्थिर तत्त्वोका 
समूह नही है कि हम “है”का प्रयोग करे, वल्कि वह उन घटनाओरोका 
समूह है जो प्रतिक्षण घटित हो रही हे । वैशेषिककी द्रव्य, गुणकी कल्पना 
भावके पीछे छिपे विच्छिन्न-प्रवाह वाले विचारके विरुद्ध हें । 

वैशेषिकका कहना है--द्रव्य और गृण दो चीजे (पदार्थ) है, जिनमे 
गुण वह है जो सदा किसीके ग्राधारपर रहता है, गधकों हमेशा हम पृथिवी 
(तत्त्व) के आ्राधारपर देखते हे, रसको जल (तत्त्व)के ग्राधारपर । उसी 
तरह जहाँ-जहाँ हम द्रव्य देखते है, वहाँ-वहाँ उसके श्राधेय--गुण--भी पाए 
जाते है, जहाँ-जहां पृथ्वी (तत्त्व) मिलता है, वहाँ-वहाँ उसका आवेय गुण 
गध भी मिलता है । इस तरह गृणके लिए कोई झवार होना चाहिए, यह 
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ख्याल हमे द्रव्यकी सत्ता स्वीकार करनेके लिए मजबूर करता है, और 
द्रव्य सदा अपने भ्राधेय गृणके साथ रहता है, यह ख्याल हमे गुणकी सत्ताको 
स्वीकार करनेके लिए मजबूर करता है । बौद्धोका कहना है---प्रकृति इस 
द्रव्य गुणके भेदकों नहीं जानती, यह तो हम समभनेकी आसानीके लिए 
अलग करके कहते हे, जिस तरह प्रकृति दस श्रामोमेसे एककों पहिला, 
एकको दूसरा. इस तरह नवर देकर हमारे सामने उपस्थित नहीं 
करती, हर एक भ्राम एक दूसरेसे भिन्न हे--वस वह इतना ही जानती है । 
“भाव प्रतिक्षण विनष्ट हो रहे हे, भावोके प्रवाहकी उस तरह की 
(प्रतिक्षण विनाशसे युक्त) उत्पत्तिसे (सिद्ध होता है, कि यह उत्पत्ति 
सदा) स-हेतुक (--कारण या पूर्ववर्ती भावषके होनेपर) होती है, इससे 
आश्रय (+-अआरधार हे, सिर्फ इसी अर्थमे लेना चाहिए कि हर एक भावकी 
उत्पत्तिके पहिले भाव-प्रवाह मौजूद रहता) है, इससे भिन्न अ्रथमे (आश्रय, 
ग्राधार या द्रव्यका मानना) अ-युक्त है ।/ 

जैसे जलका भ्राधार घडेको मानते हे, उसी तरह गधका आधार पृथिवी 
(तत्व) है, यह कहना गलत है “जल आदिके लिए आधार (की जरूरत) 
हो सकती है, क्योकि (गतिशील जलके) गमनका (घडेसे) प्रतिवध होता 
है । गुण, सामान्य (>-जाति) और कर्म (तो तुम्हारे मतमे गतिरहित 
हो द्रव्यके भीतर रहते हे, फिर ऐसे) गतिहीनोकों श्राधार लेकर क्‍या 
करना है ?” 

इस तरह भ्राधारकी कल्पना गलत सावित होनेपर श्राधेय गुण भ्रादिका 
पृथक पदार्थ होना भी गलत ख्याल हे । गृण सदा द्रव्यमे रहता हैं, अर्थात्‌ 
दोनोके बीच समवाय (--नित्य) सवध हे, तथा द्रव्य गुणका समवायी 
(>+नित्य सबंध रखनेवाला) कारण है, यह समवाय और समवायी- 
कारणका ख्याल भी पूर्व-खडित द्वव्य-गुणकी कल्पनापर आधारित होनेसे 
गलत है । 
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(ख) सामानन्‍्यका खंडन--गाये करोडो है, जब हम उनकी भूत, वर्त- 
मान, भविष्यकी व्यक्तियोंपर विचार करते हे, तो वह प्रनगिनत मालूम होती 
है । इन अनगिनत गाय-व्यक्तियोमे एक बात हम सदा पाते है, वह है गाय- 
पन (>-गोत्व ), जो। गाय व्यक्तियोके मरते रहनेपर भी हर नई उत्पन्न 
गायमे पाया जाता है। अनेक व्यक्तियोमे एकसा पाया जानेवाला यह पदार्थ 
सामान्य या जाति हे, जो नित्य--सर्वकालीन--है । यह है सामान्यकों 
सिद्ध करनेमे वेशेष्किकी युक्ति, जिसके बारेमे पहिले लिख चुकनेपर भी 
प्रकरणके समभझोमे आसानीके लिए हमें यहाँ फिर कहना पडा है। 

अनुप्तानके प्रकरणमे धर्मकीत्ति कह चुके हे, कि सामान्य अनुमानका 
विषय है, साथ ही सामान्‍य वस्तु-सत्‌ लही बल्कि कल्पनापर निर्भर है। इस 
तरह जहाँ तक व्यवहारका सबध है, उसके माननेसे वह इन्कार नही करते 
इसीलिए वह कहते है-- 

“बाहरी अर्थ (+-पदार्थ )की अपेक्षाके बिना जैसे (अर्थ, पदार्थमे) 
उसे वाचक मान वक्ता जिस शब्दकों नियत करते हे, वह शब्द वेसा (ही) 
वाचक होता है । 

“(एक स्त्रीके लिए भी सस्क्ृतमे बहुवचन ) दारा, (छ नगरोके बहु- 
वचनवाले अर्थके लिए सस्कृतमे एक वचन) षण्णगरी (छ नगरी) कहा 
जाता है, जैसे (शब्द-रूपो ) मे एक वचन और बहुवचनकी व्यवस्थाका क्या 
कारण है ? अ्रयवा (सामान्य अनेक व्यक्तियों एक होता है, श्राकाश तो 
ख सिर्फ एक है फिर) सका स्वभाव खपन (<-आ्राकाशपन) यह 
सामान्य क्यों माना जाता है ?” 

इसका श्रर्थ यही है, शब्दोके प्रयोगमे वस्तुकी पर्वाह नहीं करके वक्ता 
बहुत जगह स्वतत्रता दिखलाते हे, गायपत आदि इसी तरहकी उनकी 
“स्वृतत्र” कल्पना है, जिसके ऊपर वस्तुस्थितिका फैसला करना गलत होगा । 

“ (सर्वथा एक दूसरेसे) भिन्नता रखनेवाले भावो (+-वस्तुओो)को 
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लेकर जो एक श्रर्थ (--गायपन) जतलानेवाली (बुद्धि--ज्ञान पैदा होती 
है, जिस)के द्वारा उन (भावो)का (वास्तविक) रूप ढक (--सवृत हो) 
जाता है, (इसलिए ऐसे ज्ञानको) संवृति (+-वास्तविकताकों ढॉकनेवाली) 
कहते है । 

“ऐसी संबृतिसे (भावो>--गायों . ,)का नानापन ढेँके गया है, 
(इसीलिए) भाव (>-गाये श्रापसमे) स्वयं भिन्नता रखते हुए (भी) 
किसी (कल्पित) रुपसे ग्रभिन्नता रखनेवालेसे जान पडते हे । 

“उसी (सवृति या कल्पनावाली बुद्धि )के अभिप्रायको लेकर सामान्यको 
सत्‌ कहा जाता है, क्योकि परमार्थमे वह भ्र-सत्‌ (और) उस (सवृत्ति 
बुद्धि) के द्वारा कल्पित है।”' 

गायपन एक वस्तु सत्‌ है, जो सभी गाय-व्यक्तियोमे है, यह स्थाल 
गलत है, क्योकि-- 

“व्यक्तियों (भिन्न-भिन्न गाये एक दूसरेमे) श्रनुगत नही है, (ग्रौर) 
न उन (भिन्न गाय व्यक्तियो)मे (कोई) अनुगत होनेवाला (पदार्थ) 
दीख पडता है (,जो दीखती हे, वह भिन्न-भिन्न गाय-व्यक्तियों हे)। 
शञानसे अभिन्न (यह सामान्य) कैसे (एकसे) दूसरे पदार्थकों प्राप्त हो 
सकता हूँ ” 

“इसलिए (अनेक) पदार्थीमे एकरूपता (>>सामान्य)का ग्रहण भूठी 
कल्पना है, इस (भूठी कल्पना) का मूल (व्यक्तियोंका) पारस्परिक भेद 
है, जिसके लिए (गोत्व आदि) सज्ञा (5>-शब्दका प्रयोग होता) है ।” 

“यदि (सज्ञाओ्रो शब्दों द्वारा पदार्थोका) भेद (मालूम होता हैं 
तो इतना ही तो शब्दोका प्रयोजन है, फिर) वहाँ सामान्य या किसी 
दूसरी (चीजकी कल्पनासे) तुम्हे क्या (लेना) है 

वस्तुत गायपन श्रादि सामान्यवाची शब्द विद्वानोने व्यवहारके 
सुभीतेके लिए वनाए हे। * 
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एक (तरहके) कार्य (करनेवाले) भावों (--'वस्तुओ )मे उनके 
कार्योके जतलानेके लिए भेद करनेवाली सज्ञा (की जरूरत होती है, जैसे 
दूध तथा श्रम देना आ्रादि क्रियाओको करनेवाली गायोमे उनके कार्योके जत- 
लानेके लिए भेद करनेवाली सज्ञाकी, किन्तु गाय-व्यक्तियोंके अनगिनत 
होनेसे हर व्यक्तिकी अलग-अलग सज्ञा रखनेपर नाम) बहुत बढ जाता, 
(वह) हो भी नही सकता था, और (प्रयास) फजूल भी होता, इसलिए 
(व्यवहार कुशल) वृद्धोंने उस (गायवाले) कार्यसे फर्क करनेके विचारसे 
एक शब्द (>-गाय नाम) प्रयुक्त किया ।” 

फिर प्रइन होता है, सामान्य (“>गायपन) जिसे नित्य कहते हो, वह 
एक-देशी हे या सर्वव्यापी ” यदि कहो वह एकदेशी अर्थात्‌ अपनेसे सबंध 
रखनेवाली गाय-व्यक्तिमे ही रहता है, तो-- 

“(एक गायमे स्थित सामान्य उस व्यक्तिके मरने तथा दूसरी गायके 
उत्पन्न होनेपर एकसे दूसरेमे) न जाता है, भऔर न उस (व्यक्तिकी उत्पत्ति 
वाले देश) मे (पहिलेसे ) था (, क्योकि वह सिर्फ व्यक्तियोमे ही रहता है ) 
और (व्यक्तिकी उत्पत्तिके)पीछे (तो जरूर) है, (क्योकि सामान्यके 
बिना व्यक्ति हो नही सकती), यदि (सामान्यको) अ्रशवाला (मानते 
हो, जिसमे कि उसका एक अ्रश>"-छोर पहिली व्यक्तिसे भर दूसरा पीछे 
उत्पन्न होनेवाली व्यक्तिसे सबद्ध हो) । और (ग्रशरहित माननेपर यह 
नही कह सकते कि वह) पहिलेके (उत्पन्न होकर नष्ट होते) भ्राधारको 
छोडता है (क्योकि ऐसा माननेपर देश-कालके भ्रन्तरकों नित्य सामान्य 
जब पार करेगा, उस वक्‍त उसे व्यक्तिसे अलग भी मानना पड़ेगा, इस 
प्रकार बेचारे सामान्यवादीके लिए) मुसीबतोका अन्त नहीं। े 

“दूसरी जगह वत्तमान (सामान्य)का अपने स्थानसे बिना हिंले उस 

(पहिले स्थान) से दूसरे स्थानमे जल्मिनेवाले (पिड)मे मौजूद होना युक्ति- 
युक्त बात नही हे । ह 
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“जिस (देश) में वह भाव (+-खास गाय) वर्तमान हैं, उस (देश-- 
स्थान) से (सामान्य गायपन) सबद्ध भी नही होता (क्योकि तुम मानते हो 
कि सामान्‍य देशमे नहीं व्यक्तिमे रहता है), और (फिर कहते हो, देशमे 
रहनेपर भी उस) देशवाले (पदार्थ--गाय-व्यक्ति) मे व्याप्त होता हैं, यह 
तो कोई भारी चमत्कार सा है |! 

“यदि सामान्यकों (एक देशी नहीं) सर्वव्यापी (सर्वज्ञ) मानते हो, 
तो एक जगह एक गाय-व्यक्ति द्वारा व्यक्त कर दिए जुनेपर उसे सर्वत्र 
दिखाई देना चाहिए, (क्योकि सर्वेब्यापी सामान्यमे) भेद न होने (-एक 
होने)से व्यक्तिकी अपेक्षा नही । 

“ (ग्रौर ऊपरकी बातसे यह भी सिद्ध होता है, कि गायपन सामान्य 
सर्वत्र है। फिर वह दिखलाई देता क्यों नही, यह पूछनेपर श्राप कहते 
हे--क्योकि उसके लिए व्यजक (--प्रकट करनेवाली ) व्यक्ति--गाय--की 
जरूरत है। इसका अर्थ हुआ--) “(पहिले) व्यजकके ज्ञान हुए विना व्यग्य 
(सामान्य) ठीकसे नही प्रतीत होता। तब फिर सामान्य (>-गायपन) 
ग्रौर सामान्यवान्‌ (>-गायपनवाली गाय-व्यक्ति)के सवधमे उलटा क्‍यों 
मानते हो ।--अर्थात्‌ गायपन-सामान्य गाय-व्यक्तिकी उत्पत्तिसे पहिले 
भी मौजूद था ? 

ग्रतएव सामान्य है ही नहीं-- 

"क्योकि (व्यक्तिसे भिन्न) केवल जातिका दर्शन नहीं होता, श्रौर 
(गाय-) व्यक्तिके ग्रहणके वक्‍त भी उसके (नामवाची) गव्दरूप ( गाय ) 
से भिन्न (कुछ) नही दिखाई देता।” 

“इसलिए सामान्य अ-रूप (॑न्न-वस्तु) है, (झ्रोर वह) रैपो 
(सन्गाय-व्यक्तियो ) के श्राधारपर नहीं कल्पित किया गया हैं, वल्कि (वह 
व्यक्तियोकी क्रिया-सवधी) उन-उन विशेषताझोके जतलानेके लिए अब्दो 
द्वारा प्रकाशित किया जाता है । 


। प्र० बा० ३३१५४-५८ * ग्र० बा० ३४६ 
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ऐसे (सामान्य)मे वास्तविकता (--रूप)का अवभास प्रथवा 
सामान्यके रूपमे अये, (--पदार्थ गाय-व्यक्ति) का ग्रहण श्रान्ति (मात्र) 
है, (और वह भ्रान्ति) चिरकालसे (वैसे प्रयोगको) देखते रहनेके भ्रभ्याससे 
पैदा हुई है । 

और पदार्थों (-विशेषों या व्यक्तियो)का यह (अपनेसे भिन्न 
' व्यक्ति) से बिलगाव रूपी जो समानता (5--सामान्य) है, भौर जिस 
(सामान्य) के विषुयमे ये (शब्दार्थ-सबधी सकेत रखनेवाले) शब्द है, 
उसका कोई भी स्व-रूप (--वास्तविक रूप) नहीं हे (क्योंकि वे शब्द- 
व्यवहारके सुभीतेके लिए कल्पित किए गये हे )।”' 

(ग) अवयवीका खंडन--हम बतला आए हे, कि कैसे भ्रक्षपाद 
अवयवों (--अञ्रगो)के भीतर कितु उनसे भ्रलग एक स्वतत्र पदार्थ-- 
अ्रवयवी (--अ्रगी)--को मानते हे । धर्भकीत्ति सामान्यकी भाँति 
अ्वयवोंकोीं व्यवहार (--सवृति)-सत्‌ माननेके लिए तैयार है, कितु 
अवयवोंसे परे भ्रवयवी एक परमार्थ सत्‌ है, इसे वह नही स्वीकार करते। 
बुद्धि (+-ज्ञान) जिस आकारकी होती है, वही उस (--बुद्धि) का ग्राह्म 
कहा जाता है ।”' हम बुद्धि (-"ज्ञान)से अवयवोके स्वरूपको ही देखते 
है, उसमे हमे भ्रवयवीका पता नहीं लगता, भिन्न-भिन्न अवयवोके प्रत्यक्ष 
ज्ञानोंकों एकत्रित कर कल्पनाके सहारे हम अवयवीकी मानस्तिक सृष्टि 
करते हे, जो कि कल्पित छोड वास्तविक वस्तु नही हो सकता । यदि 
कहो कि अवथवीका भी ग्रहण होता है तो सवाल होगा-- 

“एक ही बार अपने अवयवोके साथ कैसे अवयवीका ग्रहण हो सकता 
है ” गलेकी कमरी, (सीग) आदि (अवयवो ) के न देखनेपर गाय (+>्प्नवे- 
यवी) नहीं देखी जा सकती | 

जिस तरह वाक्य पढते वक्‍त पहिलेसे एक-एक अक्षर पढनेके साथ 
वाक्यका अये हमे नही मालूम होता जाता, बल्कि एक-एक अक्षर हमारे 





* प्र० बा० २३१, ३२ | प्र० वा० श२ए४प्र०वा० ३।२२५ 
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सामनेसे गृजरता सकेतानुसार खास छाप हमारे मस्तिष्कपर छोडता जाता 


है, इन्ही छापोको मिलाकर मन कल्पना द्वारा सारे वाक्यका श्रर्थ 


तैयार करता है । उसी तरह हम गायकी सीग, गलकम्वल, पूछको वारी- 
वारीसे देखते जो छाप छोडते हे, उनके अनुसार गाय-अ्रवयवीकी कल्पना 
करते है, कितु जिस तरह सामान्य व्यक्तिसे भिन्न कोई वस्तु-सत नही 
हैं, उसी तरह भ्रवयवी भी वस्तुसे भिन्न कोई वस्तुसत्‌ नहीं। यदि अ्वयवी 
वस्तुत एक स्वतत्र वास्तविक पदार्थ होता तो-- 

“हाथ आदि (मेसे किसी एक) के कम्पनसे (शरीर)का कपन होता, 
क्योकि एक (ही अ्रखड अवयवी)मे (कम्पन) कर्म (और उसके) 
विरोधी (भ्रकपन दोनो) नहीं रह सकते, ऐसा न होनेपर (कम्पनवालेसे 
अकम्पनवाला झ्वयवी ) श्रलग सिद्ध होगा ।”' 

अवयवोके योगसे अ्रवयवी श्रलग वस्तु पैदा होती हे, ऐसा माननेपर 
प्रवयवोके योगके साथ अवयवीके भी मिल जानेसे भ्रवय-- अवयव-- श्रव- 
यव ननभार जितना होता है, अवयव--अवयव--अ्रवय -- 
अ्रवववी--भार बहुत ज्यादा होना चाहिए। क्योकि (यदि अवयवोके 
भार और उसके अनुसार तोलनेपर तराजूका) नीचे जाना होता 8, तो 
(अवयवोके साथ अ्रवबवीके भी मिल जागेपर) तराजूका नीचे जाना 
(और अधिक ) होता चाहिए ।”' 

“क्रमश (सूक्ष्म ग्रवयवोकों बढाते हुए बहुत अ्रवयव्रोमे ) युक्त धूलिफी 
राक्षिमे एक समय (अभ्रलग-अलग भ्रवयवों और उनसे ) युक्त (राशि ) के भारमे 
भेद होना चाहिए, भर इस (गौरवके) भेदके कारण [तसोनेके या चादी- 
के छोटे-छोटे टुकडोकों) अलग-अलग तोलने तथा (उन टुकटोफ़ों गलाकर 
एक पिड बना) साथ (तोलने) पर सोनेके मापक (>-गासा, रत्ती) 
आदि (में तोलनेकी) सख्यामे समानता नहीं होनी चाहिए । 


। प्रा० दा० ३।एघ३)ं  ग्र० बा० ४।१५४ 
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एक मासा भर सोना अलग तोलनेपर भले ही एक मासा हो, किन्तु 
जब ६६ मासा सोनेको गलाकर एक डला तैयार किया गया तो उसमे १६ 
मासेके ६ टुकडोंके अतिरिक्त उससे बना भ्रवयवी भी भ्रा मौजूद हुआ है 
इसलिए अरब वजन ९६ मासासे ज्यादा होना चाहिए। 

(संख्या आद्का खंडन)--वेशेषिकने सख्या, सयोग, कर्म, विभाग, 
श्रादि गुणोंकी वस्तुसतके तौरपर माना हे, जिन्हें कि धर्मकीत्ति व्यवहार 
(>-सवृति )-सत्‌ भर माननेके लिए तैयार हे, और कहते है-- 

“संख्या, सयोग, कम, आदिका भी स्वरूप उसके रखनेवाले (द्रव्य) के 
स्वरूपसे (या) भेदके साथ कहनेसे बुद्धि (+"ज्ञान) में नही भासित होता । 
(इसलिए भासित न होनेपर भी उन्हें वस्तुसत्‌ मानना गलत हे) । 

“शब्दके ज्ञानमे (एक घट इस ) कल्पित श्रर्थमे वस्तुओके (पारस्परिक) 
भेदकों अनुसरण करनेवाले विकल्पके द्वारा (सख्या आदिका प्रयोग उत्ती 
तरह किया जाता है ), जैसे गुण आदिमे (--पॉतीमे 'एक बडी जाती है 
यहाँ एक भी गुण और बडी भी गुण, किन्तु गृणमे गुण नही हों सकतेसे एक 
सख्याके साथ बड्य परिमाणका प्रयोग नहीं होना चाहिए) अथवा नष्ट 
या अबतक न पैदा हुओमे (एक, दो, बहुत मर गए) या पैदा होगे का 
कहना । निश्चय ही जो एक, दो... सख्या मरे या ने पैदा-हुए-जैसे 
आस्तीत्वशून्य आधारका आधेय--गुण--हे, वह कल्पित छोड वास्तविक 
नहीं हो सकता |” 

(३) सांख्य दर्शनका खंडन--साख्य-दशन चेतन और जड दो 
प्रकारके तत्वोको मानता है । जिनमे चेतन--पुरुष--तो निष्किय साक्षी 
मात्र है, हाँ उसके सपर्कसे जडतत्व--प्रधान--सारे जगतूकों अपने स्वरूप- 
परिवतंन द्वारा बनाता है। साख्य प्रधानमे भिन्नता नहीं मानता, और 
साथही सत्कायंवाद--अर्थात्‌ कार्यमे पहिलेसे ही पूर्वेरूपेण कारणके मूजूद 
होने--को स्वीकार करता है । धर्मकीत्ति कहते है-- 


ही 
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“अगर अनेक (--बीज, पानी, मिट्टी आदि) एक (प्रधानर-प्रकृति) 
स्वरुप होते एक कार्य (अभ्रकुर) को करते है, तो (वही) स्वरूप (--प्रधान) 
एक (बीज) में (वैसे ही है, जैसे कि वह दूसरी जगह) , इसलिए (दूसरे) 
सहकारी (कारण पानी, मिट्टी आदि) फजूल हे । 

“ (पानी, मिट्टी आदि सहकारी कारणोके न होनेपर बीजके रहनेसे) 
वह (प्रधान--मौलिक भौतिक तत्व तो) प्र-भिन्च--(है) और (वह 
पानी, मिट्टी आदि बन जानेपर भी अपने पहिले) स्वरूपको नहीं छोडता 
(क्योकि वह नित्य है, और) विशेष (--पानी, मिट्टी ग्रादि) नाथमान है 
(कितु हम देखते है ) एक (सहकारी जल या मिट्टी )के न होनेपर (भी) 
कार्य (--अक्र) नही होता, इससे (पता लगता हे कि) वह (ग्रक्र, 
प्रधानसे नही बल्कि विशेषों (+--पानी, मिट्टी आदि) से उत्पन्न होता है 

“परमार्थवाला भाव (--पदार्थ) वही है, जो कि भ्र्थक्रियाकों कर 
सकता है। (ऐसे ग्र्थक्रिया करनेवाले हे मिट्टी, पानी श्रादि विशेष) और 
वह (परस्पर भिन्न होवेसे कार्य--अ्रकुरमे) एक-रूप नहीं होते, ओर जिसे 
(तुम) एक रूप. होता (कहते हो) उस (प्रधान)से (भ्रक्र-) कार्यका 
सम्भव नही (, क्योकि सत्कार्यवादके अनुसार वह तो, जैसा अपने स्वस्पमे 
है, वैसा ही मिट्टी आदि वननेपर भी है) ! 

“(और प्रधानकों हर हालतमें एक रूप माननेपर वीज, मिट्टी, पानो 
सभी प्रधान-मय ग्रौर एक रूप है, फिर एक बीजके रहनेसे मिट्टी, पानी 
आदिके न होनेपर भी अ्रक्रकी उत्पत्तिमे कोई हज॑ नहीं होता चाहिए, 
किन्तु हम) यह स्वभाव (देखते है कि) उस (कारण-) स्वपसे (बीज, 
मिट्टी, पानी श्रादि के भरापसमे) भिन्न होनेपर कोई (--बीज, मिट्टी, श्रादि 
अक्रका ) 'कारण होता हूँ, दूसरे (आग, सुवर्ण श्रादि) नहीं, यदि (बीज, 
मिट्टी, भाग, पानी भ्रादि विशेषोका) अ्रभेद होता, तो (अ्रकुरका आगसे) 
नाश (और बीज आदिसे) उत्पत्ति (दोनो) एक साथ होती । 


। प्र० वा० १ै१६६-१७० 
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४ (जो अर्य॑क्रिय करनेवाला' है) उसीको कार्य और कारण कहते हे, 
वही स्व-लक्षण (+-वस्तुसत) है, (और) उसीके त्याग और प्राप्तिके 
लिए पुरुषोंकी (नाना कार्योमि) प्रवृत्ति होती है । 

“जैसे (साख्य-सम्मत मूल भौतिक तत्त्व, प्रधानकी सभी भौतिक 
तत्वो--मिट्टी, वीज, पानी प्रागमे) अ्भिन्नताके एक समान होनेपर भी 
सभी (वीज, पानी, आग. प्रधानमय तत्त्व) सभी (कार्यो--अकुर, 
घडा ग्रादि)के (करनेमे) साधन नहीं होते, वैसे ही, पूर्वप्व कारण 
(क्षणिक परमाणु या भोतिक तत्त्वोकी) सभी उत्तर-उत्तर कार्यो (मिट्टी, 
बीज, व॥।ती, श्राग आदि)मे भिन्नताके एक रामान द्वोनेपर भी सभी 
(कारण) सभी (कार्यो)के (करनेमे) ताधन नहीं होते । 

“४ (यदी नही, सत्कार्यवादके विरुद्ध कारणसे कार्यकों) भिन्न माननेपर 
(सब नहीं) कोई-कोई ही (वस्तुए) अपनी विशेषता (+-धर्म)की 
वजहते (किसी एक कार्यका) कारण हो सकती है। किन्तु (सत्कार्यवादके 
अनुसार कारणमें फार्यको) प्रभिन्न माननेपर (सभी वस्तुए भ्रभिन्न हे, 
फिर उनमेसे) एकका (कही) क्रिया (+-कार्य)कर सकना ओर (कहीं) 
न कर सकना (यह दो परस्पर-) विरोबी (वाते) हे ।” 

इस प्रकार साख्यका सत्कार्यवाद--मूलत विब्व और विश्वकी वस्तुएं 
कारणसे कार्य अवस्थामे फोई भेद नहीं रखती (प्रधान--पानो, परधान>- 
आग, प्रधान--चीनी, प्रधान--मिर्च )--गलत है, ओर वौटोका असतृ- 
कार्यवाद ही ठीक है, जिसके श्रनुसार कि--का रण एक नहीं भतेक है, गौर 
हर कार्य अपने कारणसे विलकूल भिन्न चीज, यद्यपि हर नया उतन्न 
होनेवाला कार्य झयने कापणो सादइ्य रखता है, जिससे यह वही का 


अर्थ ब्रियाकारी --अर्य झिया-समर्थ-फार्यके उत्पादनमें समर्थ, क्ियाके 
उत्पादनमें समर्थ, सार्थक लिया करनेमें समर्य, सफल क्रिया करनम समय 
क्रिया करनेमें योग्य, क्रिया कर सकनेवाला--प्रादि इसके श्रथ हू । 

प७ बा० १।१७४-९७० 
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भ्रम होता है । 

(४) मीमांसाका खंडन--मीमासाके सिद्धान्तोके बारेमे हम पहिले 
लिख चुके है। मीमासाका कहना है कि प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाण 
सामने उपस्थित पदार्थ भी वस्तुत क्‍या है इसे नही वतला सकते, श्रोर पर- 
लोक, स्वर्ग, नरक, अत्मा आदि जो पदार्थ इन्द्रिय-मगोचर हे, उनका ज्ञान 
करानेमे वो वे बिलकुल प्रसमर्थ है, इसलिए उनका सवसे ज्यादा जोर गब्द- 
प्रमाण--त्रेद--पर है, जिसे कि वह अ-पौरुपेय किसी पुरुष (--मनुप्य, देवता 
या ईश्वर) द्वारा नही बनाया ग्रर्थात्‌ अकृत सनातन मानते है। वौद्ध प्रत्यक्ष, 
तथा ग्रशत प्रत्यक्ष अर्थात्‌ अनुमानके सिवा किसी तीसरे प्रमाणकों नहीं 
मानते, और प्रत्यक्ष-अनुमानकी कसौटीपर कसनेसे वेद उसके हिंसामय 
यज्ञ--कर्मकाड आदि ही नहीं वहुतप्ती दूसरी गप्पे भ्रौर पुरोहितोकी 
दक्षिणाके लोभसे वनाई वाते गलत साबित होती, ऐसी अवस्थामे सभी 
धर्मानुयायियोकी भाँति वैदिक पुरोहितोके लिए मीमासा जेसे शास्त्रकी 
रचना करके शब्दप्रमाणको ही सर्वश्रेष्ठ प्रमाण सिद्ध करना जरूरी था । 
बुद्ेसे लेकर नागार्जुन तक ब्राह्मण-पुरोहिनोके जवर्दस्त हथियार वेदके 
कर्मकाड और ज्ञानकाडपर भारी प्रहार हो रहा था। युक्तिके सहारे 
ज्ञानकाडके वचानेकी कोशिश अक्षयाद ओर उनके भाष्यकार वात्स्यायनने 
की, जिनपर दिग्नागके कर्कज तर्क-मरोका प्रह्मर हसा, जिससे तचानेकी 
कोशिश पाजुपताचार्य उद्योतकर भारद्वाज (१०० ई०)ने की, किन्तु 
धर्मकीत्तिने उद्योतकरकी ऐसी गति वनाई कि बाचस्पति मिश्रकों 'उद्यो- 
तकरकी वृढी गायोके उद्धार'के लिए कमर बाँवनी पटी | 

किन्तु युक्तिवादियों (+-ता्िको)की सहायतासे वैदिक जान--र 
कर्म-काडके ठीकेदारोका काम नही चल सकता था, इसलिए वादरायणकों 
ज्ञानकाड (>-ब्रह्मवाद) भ्रोर जैमिनिकों कर्मकाइपर कलम उठानी पड़ी । 
उनके भाष्यकार शवर अ्मगके विज्ञानवादन परिचित थे। डिग्नागने अ्क्षपाद 
और वात्स्यायनकी भाँति शवर और जेमिनिपर भी जयर्॑स्त चोद की, 
जिसपर तैयायिक उद्योतकरकी भांति मीमासक कुमारिल मट्ट मैदानमे ग्राए। 
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धर्मकीत्ति उद्योतकरपर जिस तरह प्रहार करते हे, उससे भी निष्ठुर प्रहार 
उनका कुमारिलपर है । वेद-प्रमाणके भ्रतिरिक्त मीमासक प्रत्यभिज्ञाको 
भी एक जबर्दस्त प्रमाण मानते हे, हम इन्ही दोनोके बारेमे धर्मकीत्तिके 
विचारोंको लिखेगे । 

(क) प्रत्यभिज्ञा-खंडन--पदार्थ (--राम ) को सामने देखकर “यह 
वही (राम) है” ऐसी प्रत्यभिज्ञा (--प्रामाणिक स्मृति) स्पष्ट मालूम 
होनेवाली (>-स्पष्टावभास) प्रत्यक्ष प्रमाण है,--मीमासकोंकी यह प्रत्य- 
भिज्ञा हे। बौद्ध इस प्रत्यभिज्ञाकों यह वही”की कल्पनापर ग्राश्रित 
होनेसे प्रत्यक्ष नही मानते और “स्पष्ट मालूम होनेवाली के बारेमे धर्म- 
कीत्ति कहते हे-- 

“(काटनेपर फिरसे जमे) केशो, (मदारीके नये-नये निकाले) गोलो, 
तथा (क्षण-क्षण नष्ट हो नई टेमवाले) दीपो. में भी (यह वही है यह) 
स्पष्ट भासित होता है (, किन्तु क्या इससे यह कहना सही होगा कि 
केश--गोला--दीप वही है ? )। 

“जब भेद (प्रत्यक्षत ) ज्ञात है, (तो भी) वैसा (--एक होनेके भ्रमवाला 
अ्रभेद-) ज्ञान कैसे प्रत्यक्ष हो सकता है ? इसलिए प्रत्यभिज्ञाके ज्ञानसे 
(केश भ्रादिकी ) एकताका निश्चय ठीक नहीं है ॒ 

(ख) शब्द्प्रमाण-खंडन--यथार्थ ज्ञातको प्रमाण कहा जाता हैं, 
शब्दप्रमाणको माननेवाले कपिल, कणाद, भ्रक्षपाद प्रत्यक्ष अनुमानके भ्रति- 
रिक्त यथाथ्थवक्‍्ता (--आप्त) पुरुषके वचन (>>शब्दकों) भी श्रमाण 
मानते है । मीमासक “कौन पुरुष, यथार्थवक्‍ता है” इसे जानना असभव 
समभते हुए कहते हे-- ५ 

(४) अपोरुषेयता फ़जूल--“यह (पुरुष) ऐसा (-न्यभार्थवत्ता) 
है या नही है, इस प्रकार (निशचयात्मक) प्रमाणोके दुर्लभ होनेसे (किसी) 
दूसरे (पुरुष) के दोषयुक्त (+-भूठे) या निर्दोष (+-सच्चे, यथार्थवक्ता) 


!प्र० बा० ३३४०३-५०५ 
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होनेको जानना अतिकठिन है ।' 

और फिर-- 

“(किन्ही) बचनोके भूठे होतेके हेतु (ये भ्रज्ञान, राग, ढ्वेंध भ्रादि) 
दोष पृरुषमे रहनेवाले है, (इसलिए पुरुपवाले--पौरुषेय वचन भूठे होते 
है, और) अ्र-पौरुषेय सत्यार्थ.. 

इसके उत्तरमे धर्मकीत्ति कहते है-- 

/(किन्‍्ही) वचनोके सत्य होनेके हेतु (ज्ञान, अराग, भ्र्रेप आदि) 
गुण पुरुषमे रहनेवाले है, (इसलिए जो वचन पुरुषके नहीं है, वह सत्य कैसे 
हो सकते है, और जो) पौरुषेय (हे, वही) सत्याथे (हो सकते है)। 

"(साथ ही शब्दके) अर्थकों समभावेका साधन हैं (गाय बब्दका 
अर्थ 'सीग-पुँछ-गलकम्बलवाला पिड' ऐसा) सकेत (और वह सकेत ) 
पुरुषके ही श्राश्रयसे रहता (पौरुषेय) है । इस (सकेतके पौरुषेय होने) 
से वचनोंके अपौरुषेय होगेपर भी उसके भूठे होनेका दोष सम्भव हें | 

“ग्रदि (कहों शब्द और प्र्थंका) सवंध अन्यौरुपेय है, तो (आग और 
आँचके सबंधकी भॉति उसके स्वाभाविक होंगेसे सकेतसे) भ्रजान पुरुष 
को भी (सारे वेदार्थका) ज्ञान होना चाहिए। यदि (पोरुपेय) सकेतमे 
वह (सबंध) प्रकट होता है, वो (सकेतसे भिन्न कोई) दूसरी कल्पना 
(सबधकों व्यवस्थापित) नहीं कर सकती | 

“यदि (वस्तुत ) वचनोका एक अर्थमे नियत होना (प्रक्ृति-सिद्ठ ) 
होता, तो (एक वचनका एक छोड) दूसरे प्रथ॑मे प्रयोग न होता। 

“बदि (कहो--एक वचनका) अनेको भ्र्थों ( ल्ूपदार्थो) से (वाच्य- 
वाचक) सवध (स्वाभाविक) है, तो (एक ही वचनमे) विरुद्ध (अ्र्थों- 
की ) सूचना होगी, (फिर 'भ्रगिष्टोम याग स्वरंंका साधन है! इस बचनका 


हज 


अर्थ अस्निष्टोम याग तरकका साधन है भी हो सकता हे 


' प्र० वा० ११२२ * बही १२२७ 
* वही १२२७,२२८ * वही १२२७-२३ ६ 
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जैसे भी हो वेदकों पुरुषराचित न माननेपर भी पिड नही छुटता, 
क्योकि, “ (शब्द-प्रथेके सबधको ) पुरुष (-सकेत ) द्वारा न-सस्कार्य (+-न 
प्रकट होनेवाला माननेपर वचनोकी ही) बिलकूल निरर्थकता होगी, 
(क्योंकि शब्दार्थ-नबधके सकेतको सभी लोग गुरु-शिष्यः सबधसे ही जानते 
है, इससे इन्कार नही किया जा सकता) । यदि (पुरुष द्वारा) सस्कार 
(होने )को स्वीकार करते हो तो यह ठीक गजस्तान हुआ (--वेद-वचन 
और उसके शब्दार्थ-सबंधको' तो पौरुषेय नही माना, किस्तु शब्दार्थ- 
सबधके सकेतको पुरुष द्वारा ही सस्काये मानकर फिर वचनसे मिलनेवाले 
ज्ञानके सच-भूंठ होनेमे सन्देह पैदा कर दिया) ।” , 

श्र वस्तुत वेदकों जैमिनि जिस तरह भ्रपौरुषय सिद्ध करना चाहते 
है, वह बिलकुल गलत है |-- 

* “(चूँकि वेद-वचनोके) कर्त्ता (पुरुष) याद नहीं इसलिए (वह 
अपौरुषेय हे ऐसे भी (ढी5) बोलनेवाले हे ! धिक्‍कार है (जगतमे) 
छाये (इस जडताके) अ्रन्धकारकों ||” 

अ्पौरुषेयता सिद्ध करनेके लिए “कोई (कहता है--) जैसे यह (आगे- 
का विद्यार्थी) दूसरे (पृरुष--अपने गुरु--से ) बिना सुने इस वर्ण (--अक्षर) 
और पद (के) क्रम (वाले वेद)को नही बोल सकता, वैसे ही कोई दूसरा 
पुरुष (--गुरु) भी (अपने गुरु और वह अपने गुरु . .से सुने बिना नही 
बोल सकता, और इस प्रकार गुरुओंकी परम्पराका अन्त न होनेसे वेद 
ग्रनादि, भ्रपौरषेय सिद्ध होता हे ।) ४ 

(किन्तु ऐसा कहनेवाला भूल जाता है-- (वेदसे भिन्न) दूसरे 
(पुरुषके) रचित (रघुवश आ्रादि) ग्रथ भी (गुरु-शिष्यके) सम्रदायके 
बिना (पढा) जाता नहीं देखा गया, फिर इससे तो वह (+-रघुवश) 
(वेदकी) तरह (अ्रनादि) अनुमान किया जायेगा ।/_ 


* पग्र० वा० १२३३ २ वहीं १२४२, २४३ 
* वही १२४२, २४३... वही १२४३, २४४ 
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गुरु-शिष्य, पिता-पुत्रके सबधसे हर एक तरहकी बात मनुप्य सीखता 
है, और इसीसे मीमासक वेदको अनादि सिद्ध करते हे, फिर “वैसा तो 
म्लेच्छ श्रादि (अ्र-भारतीय जातियों) के व्यवहार (अपनी माँ और 
बेटीसे ब्याह श्रादि) तथा नास्तिकोंके वचन (ग्रथ) भी अनादि (मानने 
पडेगे। और) अनादि होतेसे (उन्हें भी वेद) जैसे ही स्वत प्रमाण 
मानना होगा । 

“फिर इस तरहके अपोरुषेयत्वके सिद्ध होतेपर भी (जेमिनि शरौर 
कुमारिलको ) कौनसा फायदा होगा (, क्योंकि इससे तो सव धान बाईस- 
पसेरी हो जावेगा) ।”* ह 

(9) अपौरुषेयताकी आड़से कुछ पुरुषोका महत्त्व बढ़ाना-- 
वस्तुत एक दूसरे ही भावसे प्रेरित होकर जेमिति-कुमारिल एड-कोने 
अपौरुषेयताका नारा बुलद किया है-- 

“ (इस वेद-वचनका) यह श्रर्थ है, यह श्रर्थ नहीं है' यह (वेदके) 
शब्द (खुद) नही कहते । (शब्दका) यह अर्थ तो पुरुष कल्पित करते हे, 
और वे रागादि-युक्‍त होते है । (उन्ही रागाव्मिन्‌ पुरुषोके वीच जैमिनि 
वेदार्थका तत्त्ववेत्ता है ! फिर प्रश्न होता हे---) वह एक (जैमिनि 
ही) तत्त्ववेत्ता है, दूसरा नही, यह भेद क्यों ? उस (>-जैमिनि)की 
भाँति पुरुषत्त्व होते भी किसी तरह किसी (दूसरेको) ज्ञानी तुम क्यों 
नही मानते ? 

(८) अपौरुषेयतासे बेदके अथका अनथ--प्राप कहते हे, चूंकि 
/ (पुरुष) स्वथ रागादिवाला (ह, इसलिए) वेदके अर्थकों नही जानता, भ्ौर 
(उसी कारण वह) दूसरे (पुरुष)से भी नहीं (जाना जा सकता, वेचारा ) 
वेद (स्वयं तो अपने न्र्थकों) जतलाता नहीं, (फिर) वेदार्पफी क्या गति 
होगी ” इस (गडवडी)से तो स्वर्ग चाहनेवाला अग्निहोत्र होम करें 
इस श्रृतिका अर्थ 'कृत्तेका मास भक्षण करे' नहीं है इसमे या प्रमाण हैं ? 


।प्रु० वा० १रट८घ, २४६ वही शर८६ ' वहीं १३१६ 
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“यदि (कहों,) लोगोंमे वात प्रसिद्ध हे (जिससे इस तरहका भ्रर्थ 
नही हो सकता), तो (सवाल होगा, सभी लोग तो रागादिवाले हे) उनमे 
कौन (स्वर्ग जेसे) अतीन्द्रिय पदार्थका देखनेवाला है, जिसने कि अनेक- 
अर्थदाले शब्दोमे यही भ्र्थ है' इसका निश्चय किया है ” 

“स्वर्ग, उ्वेशी भ्रादि (कितने ही वैदिक) शाब्दोका (वेदज्ञ होनेका 
दावा करनेवाले मीमासको द्वारा किया गया लोक-) रूढिसे भिन्न श्रर्थ भी 
देखा जाता हे (, जैसे स्वरगंका लोकसमत श्रर्थ है--मनृष्यसे बहुत ऊँचे 
दर्जेके विशेष पुरुषोका वासस्थान, जहाँ अ-मानृष सुख तथा उसके नाना 
साधन सदा सुलभ हे, उसके विरुद्ध मीमासक कहते हे, कि वह दु खसे 
सर्वथा रहित सर्वोत्कृष्ट सुखका नाम है, उवंशीका लोक-सम्मत भ्र्थ है, 
स्वगंकी अप्सरा, किन्तु उसके विरुद्ध मीमासक वेदज्ञ उसे अरणि या पात्री 
(नामक यज्ञपात्रोका पर्याय बतलाते हे), फिर उसी तरह जुहुयात्‌ का 
अर्थ 'कत्ता-मास खाश्नो'। सभी तरहके श्रर्थ लग सकनेवाले दूसरे शब्दों 
( अग्निहोत्र जुहुयात्‌ ) मे बसे ही ( कुत्ता-मास खाश्रो' इस अर्थकी ) कल्पना 
(भी) मानों ।”' 

अपौरुषेयताका नारा पुरोहितोकी वैसी ही परवचना मात्र है, जैसे कि 
राजगृहका मार्ग पूछनेपर “कोई कहे यह दूँठ कहता है कि यह मार्ग हैं, 
और दूसरा (पुरुष कहे यह मार्ग है! इसे) मे खुद कहता हूँ। (अ्रव आप) 
इन दोनोकी (वचना और सचाईकी खुद) परीक्षा कर सकते है ।” 

(१) बेदकी एक बात सच होनेसे सारा बेद्‌ सच नहीं-- 
वेदका एक वाक्य है 'अग्निहिमस्य भेष॒ज” (--प्राग सर्दीकी दवा है), इसे 
लेकर मीमासक कहते है--चूँकि अग्निहिमस्य भेषज' यह वाक्य बिल- 
कूल सत्य (--प्रत्यक्ष-सिद्ध) है, (उसी तरह अग्निहोत्र जुहुयातू स्वर- 
काम.--स्वर्गंचाहनेवाला अग्निहोत्र होम करे, इस) दूसरे वचनको भी 

(उसी) वेदका एक अश होनेसे (प्रमाण मानना चाहिए।) 


दर 
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इसके उत्तरके बारेमे इतना ही कहना है-- 

“यदि इस तरह (एक बातकी सच्चाईसे) प्रमाण सिद्ध होता, तो 
फिर यहाँ अ्र-प्रमाण क्या हे ? बहुभाषी (भूठे) प्रपकी एक बात भी 
सच्ची न हो, यह (तो हे) नहीं । 

(८) शब्द कभी प्रमाण नहीं हो सकता--“जो अर्थ (प्रत्यक्ष 
या अनुमानसे) सिद्ध हे, उन (के साधन) में वेद (भास्त्र)के त्याग देनेसे 
(कोई) क्षति नहीं, श्रौर जो परोक्ष (+-इच्द्रिय-अगोचर पदार्थ हे), 
वह अभी साबित ही नही हो सके हे, अत उन)मे वेद (--श्रागम)का 
(उपयोग) ही ठीक नहीं हो सकता, अत (वहाँ इसका) स्थाल ही 
नही हो सकता (इस प्रकार परोक्ष ग्रौर अपरोक्ष दोनो वातोम वेद या 
शब्दप्रमाण की गृजाइग नही ।) 

“किसने यह व्यवस्था (कानून) बनाई कि सभी (वातो)के 
वारेमे विचार करते वक्‍त शास्त्र (>्वेद)कों लेना चाहिए (भर) 
(बेदके) सिद्धातकों न जाननेवालेकों धुओआँ देख भ्राग (होने की वात) 
न ग्रहण करनी चाहिए ।' 

“ (वेदके फदेसे) रहित (वेद-बचनोके) गृण या दोपको न जानने- 
वाले सहज प्राणी (>>सीधे-सादे आदमीके मत्थे वेद ग्रादिकी प्रमाणता 
रूपी) ये सिद्धात विकट पिशाच किसने थोपे ? 

अ्रन्तमे धर्मकीत्तिने मीमासकोके प्रत्यक्ष, अनुमान जैसे प्रमाणोफो छोड 
“ग्पोरुषेय वेद के वचनपर श्राॉख मूंदकर विश्वास करनेकी बातपर जोर 
देनेका जवर्दस्त खडन एक दृष्टान्त देकर किया--तो£ दुराचारिणी 
(स्त्री) परपुरुषके समागमके समय देखी गई, झौर जब पतिने उसे डाटा, तो 
उसने पासकी स्त्रियोको सवोधन करके कहा,--दिसती हो दहिनो | मेरे 
पतिकी वेवकूफीको ? मेरी ज॑सी धर्मपत्नीके वचन (ज>न्थव्दनप्रणाण )पर 
विश्वास न कर वह अपनी आँखोके दो बुलवृलो (-्प्रत्यक्ष और अनु- 
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मान) पर विश्वास करता है ।” 

(५) अ-हेतुबाद खंडन--कितने ही ईइ्वरवादी और सन्देहवादी 
दाशनिक ।विश्वमे कार्य-कारण-नियम या हेतुवादकों नही मानते । इस्ला- 
मिक दाशनिकोमे अ्रश्-प्रीने कार्य-कारण नियमको ईदवरकी सर्वशक्तिमत्ता- 
में भारी बाधा समझा, और इसे एक तरह भौतिकवादकी छिपी हिमायत 
समझ, बतलाया कि चीजोके पैदा होनेमे कोई कारण पहिलेसे उपस्थित 
नही, अल्ला मियाँ हर वस्तुकों हर वक्‍त बिलकूल नई--असत्से सतूके 
रूपमे--बनाते है। अश्ग्नरीके अतिरिक्त कूछ सन्देहवादी प्राधुनिक श्रौर 
प्राचीन दाशनिक भी है, जो विश्वकी वस्तुओकी रचनामे किसी प्रकारके 
कार्य-कारण नियमकों नहीं मानते । वह कहते है, चीजे न किसी कारणसे 
बनती हे, मर न तुरन्त नष्ट हुए अपने पूवंगामीके स्वभाव भ्राविसे 
सदृश उत्पत्ति होनेके किसी नियमका अनुसरण करती हेँ। वह कहते 
है-- 

“ (जैसे) कॉटे आदिमे तीक्षणता श्रादिका (कोई) कारण नही, उसी 
तरह (जगत्‌मे) यह सब कुछ बिना कारण (अ्र-हेतुक) है ।” 

धर्मकीत्ति उत्तर देते हे-- 

“जिसके (पहिले) होनेपर जो (बादमे) जन्मे, अथवा (जिसके) 
विकारसे (जिसको) विकार हो, वह उसका कारण कहा जाता है, और 
वह इन (कॉटो)में भी है।” 

हर उत्पन्न होनेवाली चीजको बिल्कूल नई बौद्ध दार्शनिक भी मानते है, 
किन्तु वह उन्हे क्षण-विचाशी विन्दुओके प्रवाहका एक बिन्दु मानते है, भौर 
इस प्रकार कोई वस्तु-विन्दु ऐसा नही, जिसका पूर्व- और पश्चादू-गामी बिन्दु 


प्रमाणवातिक-स्ववत्ति १३३७ “सा स्वासिना 'परेण संगता त्व- 
मित्यपालब्धा७हु--पश्यत पुंसो वेपरीत्यं धर्मपत्यां प्रत्ययमकत्वा स्वतेन्र- 
बुद्बुद्यो: प्रत्येति ।” 
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न हो। यही पूर्वगामी बिन्दु कारण है और पहचाद्गामी अपने प्वेंगामी 
विन्दुके स्वभावसे सादृश्य रखता है, यदि यह नियम न होता, तो झआम- 
खानेवाला आमकी गृठली रोपनेके लिए ज्यादा ध्यान न देता। एक भाव 
(+वस्तु) के हनेपर ही दूसरे भावका होना, तथा हर एक वस्तुकी अपने 
पूवेगामीके सदृज उत्पत्ति, यह हेतुवादको साथित करता है। जवतक विदवमे 
स्वत्र देखा जानेवाला यह उत्पत्तिप्रवाह और सदृश-उत्पत्तिका नियम 
विद्यमान है, तवतक अहेतुवाद विलकूल गलत माना जायेगा। 

(६ ) जैन अनेकान्तवादका खंडन--जैन-दर्णनके स्थाद्वाद या 
अनेकान्तवादका जिक्र हम कर चुके हे। इस वादके भ्रनुसार घडा घडा भी 
है और कपडा भी, उसी तरह कपडा कपडा भी हे श्रोर पडा भी । इसपर 
धर्मकीत्तिका श्राक्षेप हे-- 

“यदि सब वस्तु (अपना और श्रन्य) दोनो रूप है, तो (वही दी ही 
है, ऊँट नहीं, अथवा ऊँट ऊंट ही है दही नही, इस तरह दहीमे) उसकी 
विशेषताको इन्कार करतेसे (किसीको) दही खा कहनेण्र (वह) 
क्यों ऊँटपर नहीं दौडता ? (--आ्राखिर अटमे भी दही वैसे ही मौजूद 
है, जैसे दही में) । 

“यदि (कहो, दहीमे) कूछ विशेपता है, जिस विशेपताके साथ (दही 
वर्तमान है, ऊँट नही, तब तो) वही विशेषता अन्यत्र भी है, यह (वात) 
नही रही, और इसीलिए (सूव वस्तु) दोनो रूप नहीं (वत्कि अपना ही 
अपना है, और)पर ही (पर है) ।”' 

धर्मकीत्तिके दर्शनके इस सक्षिप्त विवरणकों उनकेही एक पद्चके साथ 
हम समाप्त करते हे-- 

“वेद (>>ग्रथ)की प्रमाणता किसी (ईदवर)का (सृप्टि-)कतपिन 
(<-कतृवाद), स्नान (करने) मे धर्म (होने)की इच्छा रखना, जातिवाद 
(+-छोटी बडी जाति-पाँत)का घमड, झीर पाप दृर करनेके लिए 
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(शरीरको ) सन्ताप देता (+>उपवास तथा शारीरिक तपस्याए करता ) -- 
ये पॉच है, अकल-मारे (लोगो)की मूर्खेता (--जडता)की निशा- 
तियाँ । 


प्रमाणवात्तिक-स्ववृत्ति १।३४२- 
/बेदप्रामाण्यं कस्यचित्‌ कर्तृवादः स्नाने धर्मेच्छा जातिवादावलप. । 
संतापारंभः पापहानाय चेति ध्वस्तप्रज्ञाना पंच लिगानि जाडूये ॥ 


एकोनविंश अध्याय 


बम पर ० 
गीडपाद और शंकर 


(सामाजिक परिस्थिति)--धर्मकीत्तिक वाद हम शान्तरक्षित, 
कमलशील ज्ञानश्री जैसे महान बौद्ध दाशनिकोको पाते *। दंसे ही ब्राह्मणोमे 
भी शकरके अतिरिक्त और कई वातोमे उनसे वढठचढकर उदयन, गगेण जंसे 
नेयायिक, तथा पार्थसारथी जैसे मीमासक और वाचस्पति, श्रीहप॑ एव 
रामानुज जैसे वेदान्ती दाशनिक हुए है । इनसे भी महत्त्वपर्ण स्थान काग्मी रके 
शैव दार्गनिक वसुगुप्तका हे जिन्होंने वौद्धोके विभानवादक। नोडे-मरोहं 
विना, उसे स्पन्द करनेवाले (+-लहरानेवाले) क्षणिक विज्ञानके सर्प ही मे 
ले लिया, और बौद्धोके श्रालय-विज्ञान (--समप्टिस्पेण विज्ञान) को शिव 
नाम देकर अपने दर्शनकी नींव रखी । इन दार्शनिकोके बारेमे लिखकर हम 
ग्रथकों और नही वढाना चाहते, क्योकि भ्रभी ही इसके पूर्व॑नियत प्राकारको 
हम बढा चुके है, भौर एकाध जगह ग्रथका जरूरतसे ज्यादा विस्तार करनेमे 
हम इसलिए भी मजबूर थे, कि वह विपय हिन्दीमे श्रभी भ्राया नहीं हे । 
अ्तमे हम अद्वेत वेदान्तके सस्थापक दार्गनिकोके वारेमे लिखे बिना भारतीय 
दर्शनसे विदाई नहीं ले सकते । 

उपनिपदके दार्शनिकों और वादरायणका वया मत था, उसके वानमे 
हम पहिले काफी लिख चुके है, वहाँ यह भी जिऋ्रआ चुका 7, फिएन 
दाशंनिकोके विचारोकों विभिष्टाहती (भूत-चेतन-सह्तति-ब्रह्म-दादी ) 
रामानंज भ्रपेक्षाकृत अधिक ईमानदारीसे प्रवट करते है, हा, वादरा- 
यणके दोपोको कूछ वटाचढाकर लेते हुए। वादरायणने सूद दूसरे दर्णनों 
और विशेषकर वौद्धोंके प्रहार्मे उपनिषद्‌-दर्गनकों ब्चानेके लिए अपना 
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ग्रथ लिखा था। न्याय-वैशेषिकके बाद' चल रहे थे, उनके खिलाफ बौद्धोंका 
प्रतिवाद जारी हुआ, उपनिषद्-वेदान्तका वाद चल रहा था और उसका 
प्रतिवाद' बौद्ध कर रहे थे। सदियों तक वाद-प्रतिवाद चलते रहे, और 
दोनोसे प्रभावित एक तीसरा वाद--सवाद--न पैदा हो, यह हो नहीं 
सकता था। पुराने न्‍्याय-वैशेषिक वादो तथा दिग्नाग धर्मकीत्ति के प्रतिवादोसे 
मिलाकर गगेश (१२०० ई० )को हम एक नये तकंशास्त्र (+-नव्य-त्याय, 
तत्त्वचिन्तामणि ) के रूपमे संवाद उत्पन्न करते देखते है, जिसमे पुराने व्याय- 
वेशेष्किकी बहुत सी कमजोर बातोको छोडनेका प्रयत्न किया गया है। वसु- 
गुप्तने तो अपने शैवदशेनमे ब्राह्मणोके ईईवर (शिव ) और बौद्धोके क्षणिक 
विज्ञानको ले एक अलग संवाद तैयार किया । उपनिषद्‌ और वादरायणकी 
परम्परामे भी वाद, प्रतिवाद बिना अपना प्रभाव जमाए नही रह सकते थे, 
और इसीका नतीज। था, गौडपादका बुद्धके अ्रनुचर-दाशैनिकों नागार्जुत 
और भ्रसगकी शरणमे जाना। गौडपाद अ्रसगको व छोडते हुए भी नागार्जुनके 
शन्यवादके बहुत नजदीक है, और “द्विपदाबर” (मनुष्योमे श्रेष्ठ) 'सबुद्ध” 
के प्रति श्रपती भक्ति खुले शब्दोमे प्रकट करते है । उनके अनुयायी 
(प्रशिष्य ? ) झ़कर अ्सगके नजदीक है, श्रौर साथ ही इस बातकी पूरी 
कोशिश करते है, कि कोई उन्हें बौद्ध न कह दे । 

शकर उस यूगके थोड़े बाद पैदा हुए, जिसमें कालिदास-भवमभूतति- 
वाण जैसे कवि, दिग्नाग-उद्योतकर-कुमारिल-घधर्मकीत्ति जैसे दाशनिक 
हुए । राजनीतिक तौरसे यह उस युगका आरभ था, जब कि भारत 
पतन और चिर-दासता स्वीकार करनेकी जोरसे तैयारी कर रहा था| 
हर्षबर्धनका केन्द्रीकृत महान्‌ साम्राज्य छिन्न-भिन्न हो चुका था और पुराने 
ग्रामीण प्रजातत्र और कबीले (>-प्रान्तो)तथा जातियोकी प्रतिद्वदिताम्म 
पलती मनोवत्ति आ्रान्तरिक विग्रहको प्रोत्साहन तथा बाहरी आक्रमणको 
निमत्रण दे रही थी । हम इस्लामिक दर्शनके प्रकरणमे बतला चुके हैं, 
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कि कैसे सातवी संदीके दूसरे पादमे दुनियाकी दो खानावदोश पदग्मपालक 
जातियॉ--तिब्बती और श्ररव--अपने निर्भीक, निष्ठुर तथा बहादुर 
योद्धाओकों सगठित कर एक मजबूत सेतिक शक्ति वन, सभ्य किन्तु पृरव- 
हीन देशोको प्रास्त कर उनके सर्वस्वपर प्रधिकार जमानेके लिए दौड 
पडे। गौडपाद और शकरका समय वह था, जब कि अरब ओरोर- 
तिब्वत्का पहिला जोश खतम हो गया था, श्र स्रोड-चन्‌-गम्बों (६३० 
६६८ ई०) तथा खलीफा उमर (६४२-४४ ई०)की विजयी तलवारे 
अपने म्यानोमे चिर-विश्वाम कर रही थी और उनके सिहासनोको ठि- 
ख्रोड-दे-चन्‌ (८५०२-४५ ई०) तथा खलीफा मामूँग (८5१३-३३ ई०) 
जैसे कोमल-कला श्र दश्शनके प्रेमी अ्रलकृत कर रहे थे। मार्मूनके समय 
अरवी भाषाको जिस तरह समृद्ध वनाया जा रहा था, ठि-ल्लडड-दे-चन्‌के समय 
उसी तरह भारतीय बौद्ध साहित्य ओर दक्षनके भ्रनुवादोमे तिब्बती भाषा 
मालापाल की जा रही थी। यही समय था जब कि नालदाके दार्शनिक 
शान्त-रक्षित--जों कि वस्तुत अपने समयके भारतके श्रट्टितीय दार्थनिक 
थे--आखिरी उम्रमे तिव्वतमे जा उस वर्वर जातिको दु सवादी दर्णतके 
साथ सभ्यताकी मीठी घूँट देकर सुलाना चाहते थे। फर्क इतना था जरूर कि 
अरवोकी तलवारको वगदादमे ठडी पडते देख, उसे उठानेवाले (मरको- 
वासी) वर्बर तथा मध्य-एसियाके तुर्क, मुगल जेमी जातिया म्लि जाती 
है, कयोकि वहाँ इस्लामकी व्यवहारबादी शिक्षा तथा एक खास उहण्य के 
लिए जगत्‌-विजय-पआ,्राकाक्षा थी , लेकिन वेचारे स्लोट-चनूकी तलवारके साथ 
वैसा खास उद्देश्य न होनेसे बह किसी ट्सरेकों अपना भार बहत दरने- 
के लिए तैयार नहीं कर सकी | 

धंगदादम अरवी तलवारका जो गाच्ति-तोम मिया जा रहा था, उनके 
पुरोहितोमे कुछ भारतीय भी थे, जिन्‍्होने अरबोकी योग, गणित, ज्योतिष, 
वैद्यकके कितने ही पाठ ण्दाये, फिन्तु जैसा कि मेने ग्रभी कहा, बह गाल नरी 
हुई, उसने सिर्फ हाथ वदला और किसी प्रवरी जगह महमूद गजनयी ग्रर 
मुहम्मद गोरी जैमे तुककि हाथमे पहकर भारतको भी अगने परम ने दबोना | 
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यह वह समय था, जब कि भारतमे तत्र-मत्रका जवर्दस्त प्रचार हो रहा 
था, और राजा वर्मपाल (७६८-८० ६) के समकालीन सरहपाद (८०० 
ई०) जैसे तात्रिक सिद्ध अपनी सिद्धियों और उतसे वढकर अपनी मोहक 
हिन्दी-कविताओंसे जतदा और गासकवर्गका ध्यान' अ्रपत्ती ओर श्राकषित 
कर रहे थे। गताव्क्यिंसे धर्म, सदाचारके नानपर मानव की अपनी सभी 
प्राकृतिक भूखों--व्णिपकर यौन सुखों--के तृप्त करनेसे वाधा-परबवाबा 
पहुँचाई जाती रही । ब्रह्मचर्य और इच्द्रिय-निग्रहके यणोगान, द्खित्ग तथा 
कीत्ति-प्रजोभन द्वारा भारी जन-सख्याकों इस तरहके अप्राकृतिक जीवनकों 
अपनानेके लिए मजबूर किया जा रहा था। इसीका नतीजा था, यह तत्र- 
मार्ग, जिसने मच्च, मास, मत्स्य, मैथून, मुद्रा (अरावके प्याला रखने प्रादिके 
लिए हाथ द्वारा बनाए जानेवाले छास चिह्न )--इन पाँच मकारोको मुक्तिका 
सर्वश्रेष्ठ उपाय वतलाना घुरू किय्रा। लोग गहरी सदाचारके डरसे 
इधर आते में हिचकिचाते थ्रे, इसलिए उसने डठल (>-दुहरे) सदाचारका 
प्रचार किया--भैरवी-चक्रमे पंच मकार ही महान्‌ सदाचार है, श्रौर उसमे 
वाहर वह आचार जिसे लोग मानते जा रहे है। एक दूसरेसे बिलकुल 
उलटे इस इबल सदाचारके युगमे यदि जकराचार्य जैसे डवल-दर्णन-सिद्धाली 
पैदा हो, तो कोई आच्चर्य नहीं। 

आशिक तौरपर देखनेसे यह सामत्तो-महन्तों और दासो-क्रम्मियोका 





बत 


समाज था । इनके वीचमे वनिया और साहुकार भी थे, जिनका स्वार्थ शासक 
“उप्ानल-महल--से श्रलग न था और उन्हीकी भॉति यह भी डबल सदा- 
चारके विकार थे । बासक और सम्पत्तिमान्‌ वर्ग विलासके नये-तये सावन 
आविप्कारोमे तथा दाल-कम्मी वर्गके अपने खून-पसीने एक कर उसे जुटाने 
लगा शा ।--एक खाते-खाते मरा जा रहा था, दूसरा भूखे तडफत- 
तडफते, एक ओर अपार ऐब्वय-लक्ष्मी हँस रही थी, दूसरी ओर नगी-मूर्खा 
जनता कराह रही थी । यह नाटक दिल रखनेवाले व्यक्तिपर चोट पहुँचाए 
विना नहीं रह सकता था; और चोट खाया दिल दिमागको कुछ करने्क 


लिए मजबूर करन सकता था। इसलिए दिल-ब्मिागको वेकावू ने हते “नेक 
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लिए एक भूल-भुलैयाकी जरूरत थीं, जिसे कि इस तरहके ओर समयोमे 
पहिले भी पैदा किया जाता रहा और ग्रव भी पैदा किया जा रहा है। 
गौडपाद तथा ग़कर भी उसी भूल-भुलैयाके वाहन वने । 


$ १-गौडपाद (४०० ई०) 


१, जीवनी--शकरके दर्शनके मूलकों ढूँढनेके लिए हमे उनके पूर्व- 
गामी गौडपादके पास जाता होंगा। शकरका जन्म ७८८ ई० झौर मत्य 
८२० ई० है। म० म० विधुशेखर भट्टाचार्यने (7॥6 820॥888/ 
० 04004|2809)मे गौडपादका समय ईसाकी पाचवी सदी ठीक 
ही निश्चित किया हें। गौडपादके जीवनके वारेमे हमे उससे ज्यादा 
कुछ नहीं मालूम है, के वह नर्ंदाफ़े कितारे रहते थे। नमंद 
मध्यप्रान्त, मालवा और गजरात तक बहती चली गई है, इसलिए यह भी 
कहना अ्रासान नहीं हे, कि गोडपादका निवास कहाँपर था । 

२, क्ृतियाँ---गौडपादकी क्ृतियोमे सबसे वे जकर ही है, जिनके 
दीक्षा-एरु यद्यपि गोविद थे, किन्तु निर्माता निस्मदेह गौडपाद थे, विन्तु उनके 
ग्रतिरिक्त गौडपादका एक दर्शन-ग्रव श्रागम शास्त्र या गाण्ट्वय-फारिका 
है । ईश्वरक्षप्णकी साख्यक्रारिकापर भी गोडपादकी एक छोटीसी टीका 
(वृत्ति) है, किन्तु वह मामूली तथा बहुत कुछ माठर वृत्तिग ली गे ह 
माण्डक्य-कारिकामे चार अध्याय है, जिनमें पहिला अध्याय हो माएट्र- 
वय-उपनिषद्ये सवध रखता हें, नहीं तो वाकी तीन अध्यायोग गडिगादन 
अपने दाग निक विचारोकी प्रकट किया 6 । 

गोडपादका माण्डक्य-उपरनियदपर कारिका शिखना सवलाता है कि 
वह उपनिपद्कों अपने दर्शनसे संबद्ध मानते 7, लेकित साथ ही बह 
छिपाना नहीं चाहते, कि बुद्ध भी उनके लिए उतने हो श्रद्गा श्रौर 
सस्मानके भाजन हें। चोथे प्रध्याव (्रलातगालि-करण जो फि 
वस्तुत बौद्ध विज्ञानवादका एक स्वतत्र प्रकरण यव 7) की प्रारंभिक 
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कारिकामे ही वह कहते हे--में द्विपद-वर्रा (+-मनुष्य-श्रेष्ठ)को 
प्रणाम करता हूँ, जिसने अपने श्राकाज जैसे विस्तुत जानसे जाना (>>सवुद्ध 
किया ), कि सभी धर्म (5--भाव, बस्तुए) झ्राकाश-समान (+>गगनोपम ) 
गन्य है ।” इसी प्रकरणकी १९वीं कारिकामे फिर वुद्धका नाम लिया 
गया है।' इसके अतिरिक्त भी उन्होने वुद्धेके उपदेश करनेकी वात दूसरी 
कारिका (४२) में की है | ४२वीं (४४२) कारिकामे वह फिर बुद्ध और 
६०वीमे अग्रयान” (--महायान)का साम लेते हे । ६८वीं ओर ६९वीमे 
वुद्धका नाम ले (नागार्जनकी भाँति) कहते है कि सभी वस्तुये स्वभावत 
[द्धश्ननावृत्त है, इसे वृद्ध और मृकत जानते दे । भ्रन्तिम कारिका (४१००) 
में वह फिर पर्वायने वुद्धकी वदना करके अपने ग्रंथकों समाप्त करते हे । 

जकरने माण्ड्क्य-उपनिषद्पर भाष्य करते हुए इन स्पप्ट बौद्ध प्रभावी- 
को हटानेकी निप्फल चेप्टा की है । 

गोडयादका माड़कय-उपनिपदक्कं ही कारिका लिखनेके लिए चुनना 
खान मतल़वमे मालूम होता है । (१) माण्डक्य एक बहुत छोटी सिर्फ 
पत्चीस पक्तिकी उपनियद्‌ है, जिससे वहाँ उन्हें अपने विचारोकों ज्यादा 
स्वृतत्रतापूर्वक प्रकट करता आयान था, (२) माण्ड्क्यम सि्फे ग्रोम्‌ 
ओर उसके चारो अक्षरों आत्मा (+ःजीव)की जाग्रत श्रादि चार 
अवस्थाओका वर्णन किया गया हैं, यह ऐसा विपय था, जिसमें उनके 
माध्यमिक-योगाचारी विचारोके विक्ृत होनेकी सभावना न थी, (३) 
इसमे ब्रात्माके लिए अ्रदप्ठ, अ-व्यवहाय, अ-्राह्म, अ-लक्षण, भ-चिन्त्य 
झादि जो विशेषण आए ६, वह नागार्जुनके माध्यमिक-तत्त्वपर भी लागू 
होते है । गौडयाढकी चेप्टा थी, वौद्ध दर्गचका गलडा भारी रखत हुएं 
उपनियद्स उसका सवध जोइता। शून्यशादके श्रपनानेसे उन्हें क्षणिक 


* बौद्धोंके संस्क्ृत-त्रौर पालि-साहित्यमें टविषदेत्तम, या दिपद्ुत्तम शब्द 
बुद्धके लिए जाता है। देखो “आागमद्मास्त्र” (म० स० विधुशेखर भट्टा- 
चार्य-संपादित, कलकत्ता १६८४३)... “सबबथा दुद्धेरजातिः परिदीषिता। 
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श्र-क्षणिकके भगडेमे पएडनेकी जरूरत न थी। शकरने भी वौद्ध दार्गनिक 
विचारोसे पूरा फायदा उठाया, किन्तु वह उसे सोलहों ग्राने उपनिपद्की 
चीज वनाकर वैसा करना चाहते थे। हाँ, साथ ही वह उसे वुद्धिवादके 
पास रखता चाहते थे, इसलिए उन्हें योगाचारके विज्ञानवादकों श्रपनाना 
पडा, किन्तु, विज्ञान (+-चित)-तत्त्व की धोषणा करते हुए उन्रे क्षणिक, 
अक्षणिकमेसे एक चुनना था, शकरने अ्र-क्षणिक (--नित्य) चित्त-तत्त्व 
स्वीकार कर अपनेको शुद्ध ब्राह्मण दार्शनिक साबित करनेका प्रयत्न 
किया | 

३, दाशनिक विचार---यहाँ हमे गौडपादके उन विचारोमेसे कछके 
बारे कहना है, जिनको आधार बनाकर शकरने अपने दर्शनकों इमारत 
खडी की | 

जगत्‌ नहीं--कोई वस्तु न अपने से जनमती न दूसरेसे ही, (जो) 
कोई वस्तु विद्यमान, अविद्यमान या विद्यमान-अविद्यमान है, वह (भी) 
नही उत्पन्न होती ।”' जो (वस्तु) न श्रादिमे है, न अन्तमे, वह वत्तमान- 
कालमे भी वैसी ही है, भूठेकी तरह होती वह भूठी ही दिखाई पठती है ।”' 

सब साया--/वस्नुये जो जनमती कही जाती है, वह अ्रमसे ही न 
कि वस्तुत. । उनका जन्म ग्ययारूपी है, और मायाकी कोई सत्ता नहीं ।” 
“जैसे स्वप्नमे चित्त मायासे (द्रप्टा और दृश्य) दो रुपो में गति करता है, 
बैसे ही जाग्रतमे भी चित्त मायासे दो रुपोमे गति करता है ।/ 

जीव नही-- जैसे स्वप्नवाला या मायावावा जीव जनमता गौर मरता 
(सा दीखता है) उसी तरह ये सारे जीव 'है' भी और 'नहीं' भी है ।” 

परमतत्व--“बाल बुद्धि (पुरुष) 'है,' नह, 'है-व है श्र 'नन्‍हैं- 
न-त है! इन (चारों कोटियो) में चल, स्थिर, चल-स्थिर, नचेल-तस्बिर- 
के तौरपर (वास्तविकताको) छिपाते हे । इन चारो कोटियोकी परुडसे 


' झागमश्ञास्त्र ४२२ * बही ४॥३१ ' बही ४॥५८ 
“वही ४६१ * वहीं ४॥६०-६६ 
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भगवान्‌ (>-परमतत्त्व) सदा ढेंके उन्हें नही छुवाई देते। जिसने उसे देख 
लिया वही संद्रष्टा है ।”' 

शकरके सारे मायावादकी मौलिक सामग्री यहाँ मौजूद है । और विज्ञा- 
नवाद ?-- 

“जैसे फिरती बनेठी सीधी या गोल आदि दीखती है, वेसे ही विज्ञान 
द्रष्टा और दृश्य जैसा दीखता है ।”' 

गौडपाद मानते हे कि (१) एक अद्य (विज्ञान) तत्त्व हे जो शकर- 
के ब्रह्मकी अपेक्षा नागार्जुनके शून्यके ज्यादा नजदीक है, (२) जगत्‌ 
माया और भ्रम मात्र है, (३) जीव नही है, जन्म, मरण, और कर्म- 
भोग किसीको नही होता । ये विचार ब्रह्म सत्त्य जगत्‌ मिथ्या जीव ब्रह्म 
ही है” से काफी अन्तर रखता है, भ्ौर वह प्रन्तर बौद्ध शून्यवादके पक्षमे है। 


$ २-शंकराचार्य (७८८-८२० ई०) 


१, जीवनी--शकरका जन्म ७८८ ई०मे मलावार (केरल) मे 
एक ब्राह्मण कुलमे हुआ था। अभी शकर गर्भमे ही थे कि उनके पिता 
शिवगुरुका देहान्त हो गया, और उनके पालन-पोषण तथा बाल्य-शिक्षाका 
भार माताके ऊपर पडा। यह वह समय था जब कि बौद्ध, ब्राह्मण, जेन सभी 
धर अ्धिकसे प्रधिक लोगोंको साधु बनानेकी होड लगाए हुए थे। झराठ 
वर्षके बालक शकरके ऊपर किसी सन्यासी गोविन्दकी नजर पडी, और उन्होने 
उसे चेला बनाया। जैसा कि पहिले कह चुके हे, गोविन्दके दीक्षागुरु होनेपर 
भी शकरके “शिक्षागुरु” गौडपाद वतलाये जाते हे। एकसे अधिक शकर- 
दिग्विजयोमे शकरके भारी भारी शास्त्रार्थों, उनकी दिव्य प्रतिभा और 


' वही ४८३, ८४; तुलना करो “त सच्नासन्न सदसन्न चाययतु- 
भयात्मकम्‌ । चतुष्कोटिविनिर्मुक्तं तत्व॑ साध्यमिका जगुः ।/--सर्वदशन 
संग्रह (बोद्ध-दर्शन) । * झागस० ४।४७ 

३ “ब्रह्म सत्त्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मेव तापारः । 
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चमत्कारोका जिक्र हे, किन्तु हर एक पर्ममे अपने श्राचार्यके वारेमे ऐसी 
कथाएँ मिलती है । हम निश्चित तौरसे इतना ही कह सकते है, कि शकर 
एक मेधावी तरुण थे, वत्तीस वर्षकी कम आयु मृत्युके पहिले वेदान्त और 
दस प्रधान उपनिषदोपर सुतद्धर श्रौर विचारपूर्ण भाष्य उनकी प्रतिभाके 
पक्के प्रमाण हे । शास्त्रार्थके वारेमे हम इतनाही कह सकते है, कि जकरके 
समकालीन शान्तरक्षित ही नही, उतके वादके भी कमलशील (5५० ई०), 
जितारि (१००० ई०) जैसे महान्‌ दार्शनिक उनके वारेमे कछ नहीं जानते । 
जात पडता हे, बौद्धोके तकंशसे कुछ बाणोको लेकर बकरने अलग एक छोटा 
सा शस्त्रागार तैयार किया था, जिसका पहत्त्व गायद सबसे पहिले वाचस्पति 
मिश्र| (5४१ ई०)को मालूम हुआ, किन्तु वह तव तक गुमनाम ही पडा 
रहा, जब तक कि तुक कि भ्राक्रमणसे त्राण पानेके लिए बौद्ध-दर्शनके वेताग्रोने 
भारतको छोड हिमालय और समुद्रपारके देशो भाग जाना नहीं पसन्द 
किया । हाँ, इतना कह सकते हैं, कि बोद्ध भारतके अन्तिम प्रधान आचारये 
या सघराज शाक्यश्रीभद्र (११२७-१२२५ ई०)के भारत छोडने (१२०६ 
ई०)से पहिले शकरकों श्रीहर्ष (११६९८ ६०) जैसा एक और जबईस्त 
वरदान मिल चुका था। 

२ शंकरके दाशनिक विचार--शकरने वैसे तो अबने विचारोकी 
छाप अपने सभी प्रथोपर छोडी है, किन्तु वेदालभूत्रके पहिले चार सूत्रों 
(चतु सत्री)के भाष्यमे उन्होंने अधिक स्ततद्रवाके साथ काम लिया है । 
बौद्धोके सवृति-सत्य और परमार्थ-सत्य को अपना मुख्य हथियार बनाकर 
ब्रह्मकों ही एकमात्र (--दवत) सत्‌ पदार्थ मानते हुए उन्होंने व्यवहार-सत्मके 
तौरपर सभी वृद्धि श्रौर अ्न्वृद्धि-सम्प ब्राह्मण-सिद्वातोको स्वीकार किया । 


' शकरके वेदान्त-भाष्यकी टीका (भामती) के रचयिता । 

* शकरके सिद्धान्तपर, किन्तु गौडपादकी भांति नागाजुनके शून्यवाद- 
से अत्यन्त प्रभावित-प्रथ “ख़डन-खड-खाद्य के रचमिता तथा कनउज- 
श्रधिपति जयचदके सभा-पडित । 
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(१) शब्द स्वतः प्रमाणु--शब्द ही स्वत प्रमाण है, दूसरे प्रत्यक्ष, 
अनुमान आदि प्रमाण शब्द (--वेद ) की कृपासे ही प्रमाण रह सकते है--- 
मीमासकोकी इस अंध-पकडको व्यवहारमे शकर भी उसी तरह मानते हे; 
एक ताकिक किसी बातकों अपने तकबलसे सिद्ध करता है, दूसरा अधिक 
तक-कुशल उसे गलत साबित कर दूसरी ही बातको सिद्ध कर देता है; इस 
तरह तकंसे हम किसी स्थिर स्थानपर नही पहुँच सकते । सत्यकी प्राप्ति 
हमे सिर्फ उपनिषद्से ही हो सकती हैँ । तक यक्तिकों हम सिर्फ उपनिषद्के 
भ्रभिप्रायको ठीकसे समभनेके लिए ही इस्तेमाल कर सकते है। शकरके 
अनुसार वेदान्त-सिद्धान्तोकी सत्यता तक य। युक्ति (>-बुद्धि)पर नहीं 
निर्भर करती, बल्कि वह इसपर निर्भर हे कि वह उपनिषत्‌-प्रतिपादित है । 
इस प्रकार प्रमाणके बारेमे शकरके वही विचार थे, जो कि जैमिनि और कुमा- 
रिल के, और जिनके खडनमे धर्मकीतिकी युक्तियोको हम उद्धृत कर चुके हे। 

(२) ब्रह्म ही एक सत्य---प्रनादि कालसे चली आती अविद्या (+- 
अ्ज्ञान )के कारण यह नाना प्रकारका भेद प्रतीत होता है, जिससे ही यह जन्म 
जरा, मरण भआरादि सासारिक दु ख होते है । इन सारे दु खोकी जड काटनेके 
लिए सिर्फ “एक आत्मा ही सत्‌ है” यह ज्ञान जरूरी है। इसी भ्ात्माकी एकता 
या ब्रह्म-अद्वेतके ज्ञानके प्रतिपादनकों ही शकर अपने ग्रथका प्रयोजन बतलाते 
है ।' वह ब्रह्म 8त्‌ (>-अस्तित्व )-मात्र, चित्‌ (+-चेतना) भर आनन्द- 
स्वरूप है। सतृ-चितृ-, आनन्‍्द-स्वरूपता उसके गण हे और वह उनका गुणी। 
यह बात ठोक नही; क्योकि गृण-गुणीकी कल्पना भेद--द्वैत--को लाती हैं, 
इसलिए वह किसी विशेषण--गण--से रहित निर्विशेष चितृ-मात्र हें । 
सभी मानसिक और जारीरिक वस्तुएं विलीन, परिवर्तित होती जाती है, 
झौर उनके भीतर एक अपरिवर्तंनीय प्रम-सत्‌ बना रहता हं। दूसर सार 
दरशन प्रमाणोकी खोजमे है, जिसमे कि वे बाहरी वस्तुग्नोकी सत्यताका पता 
लगा सके, किन्तु वेदान्त बाहरी दृश्यों (--वस्तुओ)की तहमें जो चरम 


* घंकर वेदान्त-भाष्य १३३१७ 
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परम-सत्य है, उसकी खोज करता है, इसीलिए वेदान्तके सामने दूसरे 
शास्त्र तुच्छ है । 

(३ ) जीव ओर अविद्या--त्रह्म ही सिर्फ एक तत्व है, भेद--नाना- 
पन--का रुयाल गलत ह, इसे मान लेनेपर उससे भिन्न कोई ज्ञाता---जी व--- 
का विचार ठीक नही रहता। “में जानता हैं--यहाँ जाननेवाले “में” का 
जो अनुभव हमे होता है, उससे जीवका अस्तित्व सिद्ध होता है, यह कहता ठीक 
नही है । इस तरहका अनुभव तथा उससे होनेवाते जीवका ज्ञान केग्ल भ्रा- 
न्तिमात्र है, उसी तरह जैसे सीपमे चाँदी, रस्सीमें सॉप, मगतप्णावाले वालमे 
जलका प्रत्यक्ष-प्रनुभव तथा ज्ञान भ्रान्तिके सिवा कुछ नही । ज्ञाता, ज्ञात 
शेयके भेदोको छोड सिर्फ अनुभवमात्र हम ले सकते है, क्योकि भेदके भ्रादि 
और अन्त भी न होनेसे, वर्तमानमे भी श्रस्तित्व न रखनेके कारण अनुभव 
मात्र ही तीनो कालोमे एकसा रहता है, फिर अ्रनुभवमात्र--तत्तामात्र-- 
ब्रह्म ही है । भ्रतएव ब्रह्मके श्रतिरिक्‍त भद-प्रतिपादक मे मन॒प्य 6” इस 
तरहका मनुप्यता आादिसे युक्त पिडमे ज्ञाताका स्थात केवल प्रध्यास (+- 
भ्रम) मात्र है। ज्ञाता उसे कहते है, जे। कि ज्ञानकी क्रिया करता 3 | तिग्रा 
करनेवाला निविकार नहीं रह सकता, फिर एंसे विकारी जीतकी सार 
विकारोके बीच एकरस, साक्षी, चित-मात्र तत्त्वमे कहा गुजाइश हो 
सकती हूँ ” फिर ज्ञेग (>-वाहरी पदार्थो)के बिता किसीका ज्ञाता नरी 
कह सकते । आगे वतायेगे कि ज्ेय, दृश्य, जगत सिर्फ भ्रममात्र ह। में 
जानता हूँ” यह अनुभव सब अ्रवस्थामे नहीं होता, सुपुष्ति (स्न्याट 
निद्रा) भर मूच्छामे उसका कही पता नहीं रहता, किन्तु झात्माका अह 
रहित प्रनुभव उस वक्‍त भी होता है, इसलिए अहका रबाल तथा उससे 


! “ताबद ग्जन्ति शास्त्राणि जम्ठका विपिने यथा । 
न गर्जति महाशवितर्यावद्‌ बेदान्त-केसरी । 
(तब तक ही दूसरे शास्त्र जगलमें स्थारकी तरह गजेंते हूं 
तक कि महावली वेदान्त-सिह नहीं गजंता ।) 
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जीवकी कल्पना गलत है । दर्पणखडमे मुख या चन्द्रमाका प्रतिबिब दिख- 
लाई पडता है, किन्तु सभी जानते हे, कि वहाँ मुख या चन्द्रमा नहीं है, 
वह भ्रम मात्र है, इसी तरह चिन्मात्र निविशेष ब्रह्ममे 'अह' या ज्ञाताका 
ख्याल सिर्फ भ्रम, भ्रविद्या हे । वस्तुत' ब्रह्ममें ज्ञाता---जीव--के ख्यालकी 
जननी यही भ्रविद्या है--ब्रह्मपर पडा श्रविद्याका पर्दा जीवको उत्पन्न 
करता है । 

सवाल हो सकते हे--ब्रह्मके ग्रतिरिक्त किसी दूसरे तत्त्वको न स्वीकार 
करनेवाले श्रद्ठेती वेदान्तियोके यहाँ श्रविद्या कहाँसे भ्रा गई ” अ्रविद्या 
अज्ञान-स्वरूप हे, ब्रह्म ज्ञान-स्वरूप, दोनो प्रकाश श्रौर अन्धकारकी भाँति 

क दूसरेके ग्त्यन्त विरोधी एवं एक दूसरेके साथ न रह सकनेवाले हे, 
फिर ब्रह्मपर अविद्याका पर्दा डालना वैसे ही हुआ, जेसे प्रकाशपर 
अधकारका पर्दा डाला जाय। वस्तृजगत्‌के सर्वथा भ्रपलापसे इन और 
ऐसे हजारो प्रशनोका उत्तर अद्गैती सिर्फ यही दे सकते हे, कि सत्य वही हें, 
जिसे कि उपनिषद्‌ बतलाते है। इसपर धर्मकीत्तिकी आँखोके दो बुल- 
बलेवाली वात याद आ जाती है । 

(४), जगतू मिथ्या--प्रमाणशास्त्रकी दृष्टिसे विचार करनंपर 
मालम होता है कि दृश्य जगत है, किन्तु वर्तमानमे ही । उसकी परिव- 
त॑नशीलता बतलाती हैँ, कि वह पहिले न था, न आगे रहंगा। इस तरह 
उसका भ्रस्तित्व सब कालमे है, यह तो स्वयं गलत हो जाता है-- आदी 

न्ते च यत्‌ नास्ति वर्तमानेईपि तत्‌ तथा ।” वस्तुत जगत तीनो कालमें 
नही है। “जगत्‌ है” में जगत्‌की कल्पना भ्रान्तिमूलक है, और हु 
(>-सत्‌ ) ब्रह्मका अपना स्वरूप है। है” (न्सत्‌) न होता, 
जगत॒का भान न होता, इसलिए जगत॒की आन्तिका अधिष्ठान (--अम- 
स्थान) ब्रह्म है, उसी तरह जैसे सॉपकी भ्रान्तिका अ्रधिष्ठान रस्सी, 
चाँदीकी भ्रान्तिका श्रधिष्ठान सीप । 

(५) माया--श्रादि अन्तमे तदारद वर्तमानमे भी वैसा के अनु- 
सार, यह जगत्‌ वस्तुत है ही नही, फिर यह प्रतीत (प्रत्यक्ष श्रनुमानसे 
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ज्ञात) क्‍यों हो रहा है “--यही तो माया हूँ । मदारी ढेर-कै-ढेर रुपए 
बनाता है, किन्तु क्या वह वास्तविक रुपए है, यदि ऐसा होता तो उसे 
तमाशा दिखलाकर एक-एक पैसा मॉँगनेकी जरूरत न पड़ती । वह रुणए 
क्या है 7--माया, मायाके अलावा कुछ नहीं। जगत्‌ भी माया है । 
माँ भी माया, बाप भी माया, पत्नी भी माया, पति भी माया, उपकार भो 
माया, अपकार भी साया, गरीबकी कामसे पिसती भूखसे तिलमिलाती 
प्रेंलंडियाँ भी माया, निकम्मे अमीरकी फूली तोद और ऐठी मछे भी 
माया, कोडोसे लो -लोहान तडफता दास भी भाया भ्रौर वेकसरपर कोड 
चलानेवाला जालिम मालिक भी माया, चोर भी माया साह भी माया, 
गुलाम हिन्दुस्तान भी माया, स्वतंत्र भारत भी माया, हिटलरकी 
हिंसा भी माया, गॉाँधीकी अहिसा भी माया, स्वर्ग भी माया, तक भी 
साया, धर्म भी माया, अबर्म भी माया, बधन भी माया, मुक्ति भी 
माया, | जगत्‌ जादू हूँ, माया है और कुछ नही । 

यह है शकरका मायावाद, जो कि समाजकी हर विपमता हर 
ग़त्याचारको श्रक्षण्ण, अछुता रखतेके लिए जबर्दस्त हथियार हू 

माया ब्रह्ममे केसे लिपटती है ?“--शकर इस प्रशनहीकों गलत बतलाते 
हैँ । लिपटना वस्तुत है ही नहीं, कूटस्थ एक-रस ब्रह्मपर जब उसका कोई 
असर हो, तब तो उसे लिपटना कहेंगे। मायामे कोई वास्तविकता नह 
यह तो अ्रविद्याके सिवाय और कुछ नही, श्रौर जैसे ही सत्य (+-म्रद्गत- 
ब्रह्म)का साक्षात्कार होता हैँ वैसे ही वह विलीद हो जाती है । माया 
क्या है ?“--इसका उत्तर सिर्फ यह दे सकते है कि वह अनिवर्चतीय 
(अत्म-कव) हैँ । वस्तु न होनेसे उसे सत्‌ नहीं कह सकते, जग्तू जीव, 
आदिंके भेदोकी प्रतीति होती है, इससे उसे विलकूल असत भी नहीं +ह् 
सकते, इस तरह उसे सत्‌ श्रौर असत्‌ दोनोंसे अ्र-निर्वचनीण (+श्र- 
कथनीय) कह सकते हे । 

(६) मुक्ति--परमार्यत पूछनेपर भकर वधन ५ मविनके ग्ररि- 
त्वमे इन्कार करते है, विन्‍्तु उस ऊालके तास्थिकोके जंगल उबल 

भरे 


ष्श्द दर्शन-दिग्दशेन [ श्रध्याय १६ 


सदाचारकी भाँति वह अपने दर्शनके डबल सिद्धान्तको वहुत सफलतासे 
इस्तेमाल कर सकते थे, इसीलिए व्यवहार-सत्यके रूपमे उन्हें बंधन और 
मूक्तिको माननेसे इन्कार नहीं। अविद्या ही बंधन है, जिसके ही कारण 
जीवकों भ्रम होता है, यह पहिले कह आए है । “निविशेष नित्य, शुद्ध, 
बुद्ध, मुक्त, स्वप्रकाण, चिन्मात्र, ब्रह्म ही में हैँ” जब यह ज्ञान हो जाता 
है, तो अ्रविद्या दूर हो जाती है, भौर बद्ध होनेका भ्रम' हट जाता है, जिसे 
ही मुक्ति कहते हे । ब्रह्म सत्त्य है जगत मिथ्या, जीव ब्रह्म ही है दूसरा 
नहीं--यही ज्ञान हे, जिससे अपनेको वद्ध समभनेवाला जीव मुक्त हो 
जाता है, आखिर वद्ध समभना एक भ्रमात्मक ज्ञान था, जो कि वास्तविक 
जानके होनेपर नही रह सकता। मे ब्रह्म हैँ” उपनिषद्का यह महावाक्य 
ही सबसे महान्‌ सत्य है । 

व्यवहारमे जब बधनकों मान लिया, तो उससे छूटनेकी इच्छा रखने- 
वाले (-मुमुक्ष)को साधन भी बत्तलाने पडेगे। शकरने यहाँ एक सच्चे 
द्रेतवादीके तौरपर बतलाया, कि वह साधन' चार हे--(१) नित्य और 
अनित्य वस्तुओमे फर्क करना (+-नित्यानित्य-वस्तुविवेक ), (२) इस लोक 
परलोकके फल-भोंगसे विराग, (३) मनका शमन, इन्द्रियोका दमन, 
त्याग-भावना, कष्ट-सहिष्णुता, श्रद्धा, चित्तकी एकाग्रता (शम-दम-उपरति- 
तितिक्षा-श्रद्धासमाधि ) ; और (४) मुक्ति पानेकी वेतावी (--मुमुक्षुत्व) । 

(७) “प्रच्छन्न वोद्ध”--शकरके दर्शनकों सरसरी तजरसे देखने- 
पर मालूम होगा, कि वह ब्रह्मवादकी मानता है, और उपनिपद्के भ्रध्यात्म- 
जानको सबसे श्रधिक प्रधानता देता है, किन्तु, जब उसके भीतर धुसते 
है, तो वह नागार्जुनके शून्यवादका मायावादके नामसे नामान्तर मात्र हैं । 
यह वात इससे भी स्पष्ट हो जाती है, कि उसकी श्राधार-णिला रखनेवाले 
गौडपाद सीधे तौरसे बुद्ध और नागार्जुनके दर्शनके श्रनुयायी थे, भ्रौर शकरके 
अनुयाग्रियोमे सबसे बडे अनुयायी श्रीहपका “खडनखडखाद्य” सिर्फ सीता- 


' द्रह्म सत्त्य जगन्मिथ्या जीवों ब्रह्मेव नापर.” । 


शंकराचार्य ] भारतीय दर्शन ८१६ 


रामके मगलाचरण तथा दो-चार मामूली वातोके ही कारण शुद्ध माध्यमिक 
दर्शन (--शून्यवाद)का ग्रथ कहे जानेसे बचाया जा सकता हे । इसी 


१),.5 


लिए कोई ताज्जुब नही, यदि पराकुशदास व्यासने कहा-- 
“बेदोअ्नृतो बुद्धक्ृतागमोध्नृत , 
प्रामाण्यमेतस्य च तस्य चानृतम्‌ । 
बोद्धाश्तृतों बुद्धिफले तथाशृते, 
यूय च बौद्धाइव समानससंद ॥”' 

“ (शकरानुयायियों | तुम्हारे लिए) वेद (परमार्थत ) अनृत (+-अ्रसत्‌ ) 
हे, (वैसे ही शूल्यवादी बौद्धोंके लिए) वुद्धेके दिए उपदेश अनृत हे, 
(तुम्हारे लिए) इस (--वेद) का भौर (उनके लिए) उस (>-वुद्-आगम ) 
का प्रमाण होना गलत है । (तुम दोनोके लिए) वोद्धा (->ज्ञाता, जीव) 
अनृत है, (उसी तरह) बुद्धि (+>>शञान) और (उसका) फल (>-मुक्ति) 
भी प्रतृत है; इस प्रकार तुम और बौद्ध एक ही भाई-विरादर ह 

इसीलिए शकर 'प्रच्छन्न बौद्ध” कहे जाते हे । 
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शकर 

रामानृज 
पराकृशदास (व्यास) 
श्रीहष॑ 


माधवाचार्य 

वाण 

भर्तृहरि 
वराहमिहिर 
राहुल साहत्यायन 


दरन-दिग्दशेन 


न्यायविन्दु 
प्रमाणवात्तिक 
वादन्याय' 
न्याय-सूत्र 
वेशेषिक-सूत्र 
योग-सूत्र 
वेदान्त-सूत्र 
मीमासा-सूत्र 
साख्य-कारिका 
वेशेषिक-भाष्य 
न्यायवात्तिक 
न्यायमजरी 
माड़क्य-कारिका 
वेदान्त-भाष्य' 

8 

» टीका ([श्रुतश्रकाशिका ) 
खण्डन-खण्ड-खाद्य 
नेषधीयचरित 
स्वंदशनसग्रह 
हषेचरित 
वेराग्यशतक 
बुहत्सहिता 
बुद्धचर्या 
विश्वकी रूपरेखा 
मानव-समाज 
वैज्ञानिक-भौतिकवाद 
ईरान 
क्रानसार 
पुरातत्त्व-निवधावली 
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२-पारिसाषिक-शब्द-सूची 


अकल--२४००४ (विज्ञान) 
अखवानुस्सफा--पवित्र-सघ 
अज्ञेयववाद--.0808$808॥; 
अतिभौतिकश स्त्र--/९५०/॥ए- 
8808 
अतिमानुण 
अलइया 
अ्रद्वेत--तौहीद 
प्रद्देतवाद--60॥॥9॥/ 
अध्यात्मर्शन--/९(४०।ए805 
पनीश्वरवाद--0]209॥ 
प्रनृभयवाद--र९१*४७॥0 
भन्तर्व्यपन--9/९7/0724- 
(00 
श्रन्तहित शक्ति--इस्तेदादे-कू वत्‌ 
अफलातूतीवाद । नवीन---60 
शिशला्ा। 
अभावत्राप्त--स्‍२८९४९० 
अरूपवाद--२०॥॥॥099॥) 
अर्पचीता---/०४८॥४ 
अवयवी--४४॥0/९ 
ग्रश्वी लिया--0८ए॥|:९ 
आकृति---0॥770 (सूरत) 
ग्राचारशास्त्र--408 
आत्मकण--(0॥90 


आत्माए--अ्रज्राम्‌- 


आ्रात्मकणवाद--/0780॥977. 

आत्मसम्मोहन--8९|-)ए|॥0- 
६58007, 

आत्मा--8९॥6, 800, $|)॥, 
(नफूस) 

आत्मा। नातिक-- रूह्े-अकली 

ब्रात्मानभूति--0॥07 

आत्मिक जीवन--9])॥770॥| 
]6 

आधार । का४--, इन्फश्राल्‌ 

आसमानोकी दुनिया--आलम्‌-अ्रफ- 
लाकू। 

इश्वरमे समाना--हलूल्‌ 

ईसाई जहाद--(.09900 

उटोपिया--/097 

उपलब्बि--?0९९८[॥0॥ 

एकीकरण--(:070९0॥॥/'07) 

कत्तवा--( 200ए॥(॥॥ ७") 

कर्ता विज्ञान--(.0700९ 8|0- 
]/ 

कह्पनामब--/;7908 7९ 

कारण--( 0५ 

कार्य टिटा 

कार्यफारणवाद--(.8058[॥] 

कार्यकारण-ाब्म--(शपद 


दर्डें 


कार्यक्षमता--श्रादत 
काव्यश्ञास्त्र--202(05 
क्रिरणप्रसरण--१४09//07. 
क्वन्तम्‌ सिद्धान्त--(0०७/॥ए॥7. 
खगोलीय यंत्रदास्त्र--( 2४४६४] 
7760८0905. 
गरनाता---(०/9/0909 
&097),. 
गुण--(१४७७/॥५. 
गुणात्मक परिवर्तन--()०७॥॥५- 
(ए6 ८॥8082८. 
घटना--9ए८॥६ 
चिन्तन--(.07/277[8007 
चेतनावाद--088॥97 
जगजीवन--नुफ़्स-आलम्‌ 
जालीनूस--(७४/९॥, 
जीव--800/, रूह, फलक, अव्वल 
जीवन--/, 
ज्ञाता--पुद्विक 
जानकी प्रामाणिकता-- ५००77 
0६ £709]60/£€. 
तत््व---40007(, 
तकंजञास्त्र--- 020 


6॥| 


तलेतला--70200 (॥0 $9श४7), 


तुफेल | इब्न---, &प्री)8०८/ 
तृष्ण--४॥॥, 
दर्गन--0॥॥080/97ए. 


दर्गन-दिग्दिशन 


दिव्य चमत्कार---मोजेजा 
दिशा--9792०८. 
देव--अफलाक्‌ 
देवजगत्‌--आलमे-भ्रफलाक्‌ 
देवता--अफलाक, भ्रास्मान्‌, 
फरिश्ता 
देवलोक--आलम्‌-अ्रफलाक्‌ 
देवात्मा--अज्राम्‌-अफलाक, 
जरम्‌-अफलाक्‌ 
देश---9020८. 
द्रव्य--90795970८ 
दृहवाद--279/2..08. 
दृद्वात्मक भौतिकवाद--2/॥/60- 
(09) 79/6/9/977, 
दृद्वात्मक विकास--)4/000९४| 
€ए0[एप४00, 
दृद्वात्मक विज्ञानवाद--2/4९- 
(८4 4022॥87), 
ह्वेतवाद--)0॥|8070 
धर्ममीमासा--फिका 
धातुत्रय--मवालीद-सलासा (>- 
धातु, वनस्पति, प्राणी ) 
नफस--007098, अंकल, आत्मा, 
ब्रह्म, विज्ञान 
नातिक बुद्धि--भिंधपा/९ ॥075. 
नातिक विज्ञान--रिंध्रप्रा।/277008 
ताम--(॥70 
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नामबाद--३०॥9]79|8॥7 
नास्तिकवाह--.६0687 
निमित्तकारण--4लला। 
(975९ 
नियतिवाद--22/६४7॥797, 
निराकार---.१ 988८. 
प्रम---.0080(प/८ 
परमतत्त्व---/80]0/6 
परमशरीर--जिस्मे-मृत॒लक्‌ 
परमाणुवाद--..)/0/7]8 
परमात्मतत््व---0 80]7/९, 
8780[५/6 8 
परिचय--अ्रद्गाक्‌ 
परिचय । होशके साथ--, भ्रद्गराक्‌- 
शऊरा 
परिचयं। होशके विना--, भ्रद्वाक्‌- 
ला-शऊरा 
परिमाण--(2प्रश!0ए 
परिवर्तत--(..9॥2८ 
पवित्रसघ--अख वा नुस्सफा 
पहिचान--अ्रद्राक्‌ 
प्रकृति---7]9, ॥80।6, 
भूत, माह, हेवला 
प्रतिपेधका प्रतिपेष---९८४७।०॥ 
0 06022000, 
प्रतिवाद---00[/7९8*8, 
प्रतीयमान जगत्‌---?000॥7072 


१ 


प्रत्यक्ष--?6९९0/'०0॥ 
प्रत्यक्षीकरण । सम्मिलित--, 
हिस्स-मुश्तरक 
प्रभाववाद--2988॥79श॥। 
प्रमेय--(-४९2०ए 
प्रयोग---2/9060€. 
प्रयोगवाद--07[00/9॥) 
प्रयोजनवाद---20९0]0297 
प्रवाह--(.008!007 
प्राकंतिक--हेवलानी, तबई 
प्राकृतिक पिड---जिस्म-तवई 
प्रामाण्य--५४४॥०0॥ए ०0 
[0007002८ 
पैगवर-वाक्य--हृदीस्‌ 
फ्रिश्ता--फलक, देवता 
फलक-पअव्वल--जीव 
बाजा | इन ए०॥७०१९९ 
बाह्मजगत्‌ू--000॥7000॥ 
बुद्धिपू्वेंक--.१६/0॥॥ | 
बुद्धिवाद---१800॥शशा। 
ब्रह्म--अक्ल, नफूस 
ब्रह्मतय--हलून्‌ 
व्रह्मतीतता--फना फित्लाड़ 
व्रह्मदाद | सर्व--,२2॥0 शा) 
भाग्यवाद--22/0॥77॥97) 
भाषणगास्त---९00770$ 
भूत--माहा, तट 
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भोगवाद---70007॥877, 
भौतिकतत्त्व--(४४४&/ (भाद्दा) 
भौतिक पिड--जिस्म-तबई 
भौतिकवाद-./(2/2/79[8॥7, 
भौतिकवाद | यात्रिक---..(९८।४- 
702] ॥7796॥28॥7, 
भौतिकवाद। वैज्ञानिक---,$८६॥- 
(7८ ॥72/229॥0, 
भौतिकशास्त्र--?एश८58. 
सन--(॥॥0 
मनृष्यमापवाद---2/9279977. 
मनोमय---१8/70]74 , 
मात्रा--(१एशातपएए. 
माहा--पक्रृति, 90, 78/27 
मानवजीव--नफूस-इन्फग्राल्‌ 
मान्वता-नफ्स-आलम्‌ 
'मूलतत्त्व--/076॥, 
मूल स्वरूप--/८6८-ए/८. 
यथार्थवाद---१९4|8॥7. 
योगिप्रत्यक्ष---/प7707, 
रहस्यवाद--ए४/ट8॥0 


रूप----/20/८(. 
रोशद | इब्न---, ०९।।06 
वरुण---[7:470$ 


वस्तु-अपने-भीतर--]8- - 
08८ॉ 
वस्तुवाद---१९७)8॥7, 


दशेन-दिग्दशं न 


वस्तुसार--(00]४८ए८.. ॥88- 
॥ए, )३४०॥7208,  07- 
7-/9८ॉरस 

वस्तुसारवाद--२०प्0८0४097 

बाद---77607ए,.._ 7685, 
कलाम 

वादशास्त्र--इल्म-कलास 

वादशास्त्री---मृत्कल्लमीन्‌ 
विकास--->ए0|ए/॥0॥, 

विकास । सृजतात्मक--, (८४- 
(ए€ ९ए०0४07 

विचार--062, 

विच्छिन्न प्रवाइ---]2890070770- 
078 ०000007प्र/ए. 

विच्छिन्न सनन्‍्तति--2800॥7 - 
#007$ ०0गरएएाएए. 

विच्छेदयुक्त प्रवाह--28007- 
(70005 ०0700प्राए 

विज्ञान--064, ॥॥2- 
207०९, ॥770, ._ ॥008 
(नफस) , 800670€. 

विज्ञान । अधिकरण--, अकक्‍्ल-ईन्फ- 
आलू, नफ्स-इन्फग्नाल्‌ 

विज्ञान । अभ्यस्त--.भ्रकल-मुस्त- 
फाद 

विज्ञान | एक--, वह॒द॑तू-अ्रकल्‌ 

विज्ञान | कर्त्ता--, अक्ल-फा्माल, 
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नफ्स-फ्माल 
विज्ञान । क्रिया--, नफृसे-फेग्नली 
विज्ञान | जगदात्मा,-अक्ल-अव्वल्‌ 
विज्ञान | ज्ञाता--,श्रक्ल-मुद्विक 
विज्ञान | देव---,भ्रक्ल-सानी 
विज्ञान । देवात्मा--,भ्रक्लसानी 
विज्ञान | नातिक---,.. 7ें४पा९ 
70708, नफूस-नातिक्‌ 
विज्ञान | परम---,अकक्‍्ल-मुत्लक 
विज्ञान | प्राकृतिक---भ्रक्लमाही, 


अवल-हेवलानी 
विज्ञान | मानव-, नफूस-इन्सानी 


विज्ञाकण--४/0790 
विज्ञानवाद--0628॥87 ' 
विज्ञानीय शक्ति---अक्ली क़ूवत 
विभाजन--)#6#200॥9000॥/ 
विरसू--५॥॥४५ 
विरोधि सध्ागम--एऐ#न्‍र/ए 0 
0[709८5 
विशेष--.287/00]9॥, 
विश्लेषण--.0॥8788 
विश्वात्मा--.,020 
वेदना---98089007. 
वेज्ञिनिक भौतिकवाद--$८९॥- 
(९ ॥74॥/278|9070, )4- 
]6८९॥) ॥78/2/9]8॥7, 
व्यक्ति---28#000]97. 
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शक्ति। अन्तहित,--इस्तेदाद-कूवत' 
शारीरक (ब्रह्म ) वाद--(0/22- 
797), |8770श/7), 
शिवता--सम्रादत 
शेविली---86ए/76 (॥] 9727) 
संक्षेप--तल्खीस्‌ 
सनन्‍्तति--(.007707 
सन्तान--(0000000- 
सन्देहवाद--806|/0४॥7, 
सपर्ण--9४॥0]८, अ्रवयवी 
समन्वय--9%7700ए 
सलेबीजग--( ०६४०८, 
सवाद--99ए॥(7689 
साइस--$06॥0८ 
साकार---(009]९८।॥४ए८, 
(0॥0(८ 
सापेक्ष--१९४६४ए८, 
सापेक्षतावाद--९९|४॥ए॥५ए 
सामथ्यं--सलाहियत्‌ 
सामान्य--7ए2/89], जाति 
सिद्धान्त--]6079. 
सिद्धि-मोजजा 
सीमापारी--]2॥8000067- 
(रा 
सूरत--श्राकृति 
सोफी--80[208४ 
सोफीवाद---80|2087 


00!१- 


ण्र्८ दर्शन-दिदशेन 


स्कोलास्तिक आचायें---8000|88-.._ ॥ए८. 

(९0 000८0. स्वभाव---(..99086, 
स्तनधारी--(2॥7% स्वयंभू---..6 8207, ॥77/€ 
स्थिति--2प्र।/श07 स्वरूप---(.797/40(८४. 
स्पश---7[0/689077, स्वलक्षण--(.0॥42८९. 
स्मृति--हदीसू, हिफूज हलूल--ईहवरमे समाना, ब्रह्मलय 
स्मृति। उच्च परिचयोकी---, हिफूज-  हेतु---(:०५७८. 

मश्राती हेतुता---(.8०५॥[१ए. 
स्मृति। सामूहिक---, हिफूज-मज्मुई हेतुवाद--(-#॥78॥[ए. 
स्वत. उत्पन्न--.4 8/7०/४. हेवला---9)2, प्रकृति 
स्वत सिद्ध---4 8/707. हेवलानी--प्राकृतिक, माद्दी 


३-दाशेनिकोंका कालक्रम 


पश्चिमी. ई० पू० ई० पू० भारतीय 
यूनानी-- 


१००० वामदेव 
७०० प्रवाहण जैवलि 
) उद्दालक आरुणि 
६५० याज्ञवल्कय 
६०० चार्वाक 
थेल्‌ ६४०-५५० 
अ्रनक्सिमन्दर ६१०-प४५ . ६०० कृश साकत्य 
अनक्सिमन प्६०-५५० प्रू०० वर्धभान महावीर 


पिथागोर प७०-५०० ; पूर्ण काश्यप 


पश्चिमी 
क्सेनोफन 
परमेनिद 


हैराक्लितु' 
एम्पेदोकल 
सुक्रात 
देमोक्रितु' 
अफलातूँ 
देवजेन 
श्ररस्तू 
(सिकन्दर) 


प्रिहो 
एपीक्रु 
जेनो 
ध्योफ्रास्तु 
नेलुस्‌ 


भ्रन्द्वानिकृस्‌ 


(नव-अ्रफलातूनी दर्शत)-- 


फिलो यूदियों 


गन्तियोक्‌ 


ई० प्‌ृ० र्ई० पू० 
प१७०-४८० प१६३-४८२ 
प्र४०-४८३ प्र०० 
११५-४२५ 
४६९०-३० 
४६६-३६६ ४०० 
४६०-३७० 
४२७-३४७ १) 
४१२-३२२ 
३२८४-३२२ 
२५६-३२३. (३२१-२६७ 
(२६६ 
२६५-२७० 
रे४१-२७० 
३३६-२४६ 
२८७ 
१३३ १३० 
(१५० 
८६ 
सन्‌ इंसवी 
२५-५० 
ध्८ १०० 


' भौतिकवादी । 


भारतीय 
बुद्ध 
अजित' केशकम्बल 
सजय 
गोशाल 


कपिल 


पाणिनि 


चद्रगुप्त मौर्य) 
अशोक मौर्य) 


तागसेत 
पतजलि वैयाकरण) 


(विज्ञानवाद ) 


८३० दर्शन-दिग्ददल 


पश्चिमी र्् ० ई० 
१०० 
१५० 
अगस्तिन्‌ १६६ १७५ 
प्लोतिन्‌ २०४-७१ २४५० 
र४ २५० 
पोर्फिरी २३३ 
मानी (ईरान). २४५ 


अगस्तिन, सन्‍्त-- ३४३-४३० 


हिपाशिया (वध) ४१५ ४०० 


मज्दक (ईरान) ४८०-४३१ ५०० 
(ईसाइयोद्वारा_ ५०० 
दर्शन पढना निषिद्ध) ५२६ ५५० 


भारतीय 
(वेभाषिक) 
कणाद 
नागार्जुन 
अक्षपाद 
पतजलि (योग) 


वादरायण 

जैमिनि 

सौत्रान्तिक 

समुद्रगुप्त, राजा) 

चद्रगुप्त विक्रमा- 
दित्य) 

बौधायन 

उपवर्ष 

वात्स्यायन 

असग 

वसुवधु 

शबर 

प्रशस्तवाद 

कालिदास 

दिनाग 

आर्यभट्ट ज्योतिषी ) 

उद्योतकर 

गौडपाद 

कुमारिल 


परिचमी 
देमासियुस्‌ 
इस्लामिक-- 
(मुहम्मद पैगवर ) 


(म्वाविया, खलीफा 
दमइक ) 


(अब्दुल ग्रब्बास, 
खलीफा, वगदाद) 
(मसूर-खलीफा 
वगदाद) 


मृकफूफा 
(हारूत, खलीफा 
वगदाद) 


(मामून, खलीफा 
बगदाद ) 

अल्लाफ 

ह्म्सी 

नज्जाम 

इत्न-मैमून 


परिद्षिष्ट ३ 


ई० 
४४६ 


१६०-६२२ 


६६१९-८० 


७४६९-५४ 


७५४४-७५ 


७५४ 


७८५६-८० ६ 


ई० 
(६०० 


६०० 
६०० 


छ्र० 
७२५ 


७9५० 
८0०० 
प्र00 
'७४०-८४० 
छण्द-पर२० 


८४१ 


८३१ 


भारतीय 
हर्पवर्षन, राजा) 


धर्मकीत्ति 


सिद्धसेन (जैन) 


प्रश्ञाकर-गप्त 
धर्मत्तर 
ज्ञानश्री 


अकलकदेव (जैन) 
गोविदपाद 


वसुगुप्त (कश्मीर- 
शव) 

शान्तरक्षित 

जकराचार्य 


वाचस्पति मिश्र 


८३२ दर्शन-दिग्दशन 


परिचिमी ई० ई० भारतीय 

एरिगेता ८१०-७७ 

जहीज ८६६ 

'अख़वानुस्सफा ६०० 

अशभ्ररी ८७३-६३४५ 

किन्दी ८७० 

राजी 8२३ 

फाराबी ८७०-९५० 

(फिर्दोसी कवि) द४०-१०२० . शैपोई उदयनाचार्य 

मस्कविया १०३० १००० जितारि 

(अलू-बेखनी). ६७३-१०४८ १००० रत्तकीत्ति 

सीना श८०-१०३२७ १००० जयन्त भट्ट 

भिन्नोल १०२१-७० १०२५ रत्नाकरशान्ति 

गज़ाली १०५९-११११ 

वाजा ११३८ 

(तोमरत ) ११४७ 

तु्फल “११८४५ १०८८-११७२ हेमचल्व सूरि 

रोहइद ११२६-११६८, (११९४. जयचद राजा) 
११६० श्रीहर्ष 

इब्न-मैमूत , ११३४-१२०८ १२०० गगेश 

यूरोपीय दाशनिक-- ११२७-१२२५ शाक्यश्रीभद्र 

[ मध्यकाल-- 

राजर बैकन १२१४-६२ 


तामस अक्विना १२२५-७४ 
(फ्रेडरिक, राजा १२४०) 
रेमोद लिली १२२४-१३१५ 
पिदरक १३०४-७४ 


परिशिष्ठ ३ ८३३ 


पदिचमी ई० ई० भारतीय 
(इब्न-खल्दून). १३३२-१४०६ 
(ल्यूनादों-द-विन्ची) १४५२-१५१६ 


(कस्तुन्तुनिया 

तुकेकि हाथमे) १४५३ 

झ्राधुनिक काल-- 

बेकन १५६१-१६२६ 

हॉब्स १४८८-१६७६ 

द-काते १५६६-१६५० 

(क्रामवेल) १५६६-१६५८ (१६२७-१६५८ शाहजहाँ) 

स्पिनोजा १६३२-७७ (१६२७-८० शिवाजी) 

लॉक १६३२-१७०४ (१६५८-१७०७ श्रौरगजेब) 

लाइप्निट्ज १६४६-१७१६ 

(बाल्सका-शिरच्छेद) १६४६ 

टोलेंड ६७०-१७२ १ 

बर्केले १६८५०१७४३ 

वोल्तेर १६६४-१७७८ (१७५७-६० क्लाइव) 

हा्टली १७०४-५७ 

ला मेत्री" १७०६-५१ 

हम १७११-७६ 

ख्सो १७१२-७८ 

हेलवेशियो” १७१५-७१ (१७७२-८५ वार हेस्टिग्स) 
(१७८६-६३ कानवालिस) 

(नेपोलियन) 

कान्ट १७२४-१८०४ 

(जेनर, चेचक टीका) १७४६-१८२३ 

दो लवाख १७५६ 


भरे 


परेड दर्शन-दिग्दर्शन 


पश्चिमी ई० ई० भारतीय 
कवानिस्‌ १७५३-१ ८०८ 
फिख्टे १७६२-१८ ४ 
हेगेल १७७०-१८२१ (१७७४-१८२६ राममोहन राय) 
जेलिड १७७४-११ ४८४ 
शोपनहार १७८८-१८६० 
प्त्रेरवाख १८०४-७२ 
मार्क्स , १८१८-८रे.. (१८२४-८२ दयानद) 
स्पेन्सर (हवर्ट) १८२०-१६०३ 
एन्गेल्स १८२१-९५ 
(मेडेल) १८२२-८४ 
(पास्तोर ) १८२२-६७ 
बुखनेर" १८२४-६६ 
माख्‌ जन्म श्८्३८ 
जेम्स, (विलियम) १८४२-१६१० 
निट्जूने १८४४-१६०० 
ब्राडले जन्म १८४६ 
उंवी जन्म १८५६ 
बेगंसा १८५६-१६४१ 
ह्वाइटहेड जन्म १८६१ 
लेनिन १८७०-१६२४ 


रसल (वर्टरइ) जन्म श८७२ 


परिशिष्ल 


४-नाम-सूची 


अक्षपाद-- (बुद्धिवादी, व्यायकार) आरुणि-- (देखो उद्दालक भी) 


६१५, ६२१, ६३२ 
अखवानुस्सफा--देखो पवित्रसघ ६३ 
अगस्तिन्‌ । सत्त--, ४२ 
अनक्सागोर ११ 
अफरीकी । ल्योन---, २६७ 
अफलातू--६१६, (मत) २३४ 
अफलातूनी दर्शन । नवीन--, ३७ 
अबु-हाशिम बस्ची--८४ 
अब्दुलमोमित--२८४ 
अमोरी--२७५ 
अरबी--- (अनुवाद ) ७३ 
अरस्तू--२२, ६०, (-समन्वय) 

११६, (लत) २३४ 
अलेकूजेडर हेस--२७६ 
अल्लाफ--८२ 
अशूअरी-- (सप्रदाय) ८५ 
अश्वल--४५७ 
असंग---8 ०४ 
अहरन्‌ बिनू--इलियासू--२६७ 
अद्याउल-उल्मू--२२० 


आरुणि---गार्ग्यायणि की शिष्यता- 
में) ४४६१, (जैवलिककी शि- 
प्यतामे ) ४४७, (याज्ञवल्क्यसे 
संवाद) ४५०, (श्वेतकेतुको 
उपदेश ) ४४१ 

आरतंभाग--(मृत्युभक्षकपर प्रइन) 
४४७ 

इब्न-खल्द्नू--२५३ 

इब्न-मैमूनू--६३, २४६ 

इब्ानी-- (प्रथम अनुवाद-युग) 
२६४, (ह्वितीय अनुवाद-युग) 
२६५ 

इस्लाम-४७, (मतभेद) ७४, 
(दाशनिक सप्रदाय) ७६, 
(पूर्वी दर्शन) १०५, (वाद- 
शास्त्रके प्रवर्तक) ८१ 

इस्लामिक दर्शन--४७, २७६, 
२८४, (यूरोपमे अन्त) २८८ 

इस्लामिक पन्‍्थोका समत्वय---२६७ 

इस्लामिक विश्वविद्यालय---२८५४ 


८३६ 


इस्लामी सिद्धात्त--५६ 

इरानके साबी--६७ 

ईरानी नास्तिकवाद--६ 

ईरानी--(भाषा-अनुवाद) ६५ 

ईश (उपनिषद्‌ )--३६९१ 

ईसाई--(चर्च) २७६, (लातीनी) 
२६5 

उद्दालक---४४५ 

उपनिषदू--३८६९, ६६९, (चतुर्थ- 
काल) ४३१-४४०, (तृतीय- 
काल) ४१५-४२९ (द्वितीय- 
काल ) ४१०-४१४, (प्रधानको 
मूलकारण नही मानती ) ६६६, 
(प्रमुख दाशनिक) ४४०- 
४७८, [(प्ररन) ४११५, 
(प्राचीनतम)  ३६१-४०८, 
(>सक्षेप) ३९० 

उपमान-- ( प्रमाण) ६२६ 

उमेय्या-- (शासक) २७३ 

एपीक्र--३१ 

एम्पेदोकल--१ १ 

एरिगेना--२७४ 

ऐतरेय---४१० 

कठ--४१८ 

कणाद--५७६, (परमाणुवादी ) 
५७६ 

कृपिल---५४० 


दर्शन-दिग्दर्शन 


करामी-- संप्रदाय) ८५ 

कात्यायन । प्रक्रध-- ( नित्यपदार्थ- 
वादी) ४६० 

काले माक्से---३५० 

काध्यप । पृर्ण--(अक्रियावादी ) 
है; 3 

किन्दी । अबू-याकूब, १०६-११२ 

क्रान--(अनादि नही सादि) 5१, 
(एकमात्र प्रमाण) ८७, (का 
स्थान) ९८५, (की लाक्षणिक 
व्याख्या) २५५ 

केन उपनिषद्‌---४१७ 

केशकबल । अजित-- (भौतिक- 
वादी) ४८५ 

कौषीतकि---४३ १ 

कौषीतकेय । कहोल-- (सर्वाति- 
रात्मा) ४६० 

क्रिमोनी---२८७ 

क्सेनोफोन---७ 

ग़जाली--२०२-२७१, २२४, 
(उत्तराधिकारी) २७१ 

गार्गी--(ब्रह्मलोेक और अक्षर) 
४६१ 

गोसाल। मक्खली--, (अकर्मण्यता- 
वादी ) ४८७ 

गौडपाद--5०५, ८०६ 

गौतम-- देखो उद्दालक) 


परिश्िष्द ४ 


गौतमबुद्ध--(क्षणिक अनात्मवादी ) 
४६८, देखो बुद्ध भी। 

चाक्रायण । उषस्ति--, (सर्वातरा- 
त्मापर प्रश्न) ४५६ 

चार्वाक--४८३, १६२ 

छान्‍्दोग्य (सक्षेप)--३६३ 

जनक-- (की सभा) ४५६, 

जनक (को उपदेश) ४६६ 

जहीज--प४ं 

जाबाल । स॒त्यकाम--, ४७४ 

जिब्नोल । इब्न----२७६ 

जेनो--(सन्देहवादी) ३२, (एलि- 

यातिक) ८ 

जेम्स । विलियमू--, ३७० 

जैन-दशन--५६३, ६९६ 

ज॑मिनि--(शब्दवादी ) ६०३ 

जैवलि । प्रवाहण-- ४४२ 

टोलेड--२ श्प 

तामस अक्विना--२८० 

तिब्बती-- (-अनुवाद) ७२ 

तुफैल । इब्न--, २०२-२०६ 

तैत्तरीय--४१२ 

तोहाफतुलू-फिलासफा-- (दर्शन- 
विध्वंसत) २३१ 

दू-कार्ते-.३० २ 

दन्‌ स्कातस--२७८ 

दाविदू--२७५ 


दर३े७ 


दा-विन्चि । ल्योनादो-- २६४ 

दिनाग--७३८ 

देमोक्रितु--१ १ 

दोमिनकनू-- (-सप्रदाय) २७६ 

घर्मकीति---७४०-८०४ 

नचिकेता-- (यमसमागम ) ४१८ 

तज्जामू--८३ 

तागसेन--५४३२, ५४६ 

त्तागार्जुन-- (शून्यवादी ) ५६८ 

न्याय-- (सूत्रसक्षेप) ६१७ 

निटज्ये---३४० 

सिसिबी--( सिरिया) ६६ 

पतंजलि-- (योगवादी ) ६४५ 

परमेनिदू--७ । 

पवित्र-सध--९४, (अख़वानुस्सफा ) 
६३, (धर्मचर्या) १९, (स्था- 
पना) ९४, (सिद्धान्त) ९६ 

पह्ुंवी (भाषा अनुवाद)--६५ 

पाचरात्र--६१२ 

पाशुपत--६९ ६ 

पिथागोर--५ 

पिदारक--२६० 

पिरहो--३४ 

पेदुआ---( विदवविद्यालय) २८६ 

पेरिस---२८५ 

पैगम्बर--(लक्षण) ८६ 

फाराबी-- (के उत्तराधिकारी) 


घरे८ 


१२३, ११२-१२३, (कतियाँ) 
११४ 
फिखूटे--३२८ 
फ्रांसिस्सन-- (संप्रदाय) २७६ 
फ्रेडरिक-- (द्वितीय ) २६५ 
फ्वेरबाखू । लड़विग--, रे४४ 
बटेरंड रसूल--३६८ 
बाजा । इब्न---, २८०६-२०२ 
बुखनेर--३४४ 
बुद्ध (गौतम )--४६८-५४९ 
बुद्धके (पहिलेके दाशेनिक )--४८ ३ 
बृह॒दारण्यक (-सक्षेप )--४०४ 
बेरूनी । अल---, २०१ 
बेगेंसाँ--३६६ 
बैकन । राजर--, २७७ 
बौद्ध (-खड़न )--६४१ 
बौद्ध-[दर्शत )---४६८-५४०-६६७, 
४१६३-७९, ७०२, ८०४ 
बौद्ध (सप्रदाय)--५६५ 
ब्राह्मण-दर्शन (प्राचीन )--३७७ 
सगतस्‌ | अल्वतेंस---., २७९ 
मज्दक--६३ 
मस्कविया। बू-अली--, १२४- 
१२६ 
महावीर (वर्धमान, सर्वेज्ञतावादी ) 
नह २ 
माड़क्य--४२६ ' 


दर्शन-दिग्दशेन 


माध्यमिक---७० १ 
मारतिनी । रेमोद--, २८३ 
मीसासा--७६४५ 


मीमांसाशास्त्र--६० ३ 

मीमासा-- (सृत्रसक्षेप) ६०५ 

मुडक--४२३ 

मुहम्मद (पैगम्बर)--४८ 

मुहम्मद बिनू-तोमरतू--२८१ 

मुअम्मर--प८४ें 

मैत्री--४३३ 

मैत्रेयी (के उपदेश )--४७१ 

मोतजला-- (सप्रदाय ) ७६ 

मोतजली--(आचाये ) ८२ 

मोहिदीन-- (शासक) २८० 

यम--(नविकेतासे समागम ) ४१८ 

यहूदी--(इन्नानी) २६३, (दार्शनिक) 
२४९, (दूसरे दाशनिक ) २८० 

याज्ञवल्वय--४ ५४५ 

युकेन--३६५ 

युनिक--(तत्त्व-जिज्ञासु ) ४ 

युसुफ इब्न-यहया--२५१ 

यूनाती द्शन--३-४६, १७६,६३४, 
(अन्त) २६, (अरबी अनुवाद) 
६८, ७३, (ईरानी अनुवाद) 
६५, (सुरियानी अनुवाद ) ६५४, 
(प्रवास) ६३, (मध्याह्न) 
१४, (अनुवाद) ६३ 


प्रिश्षिष्ट ४ 


यूनानी भारतीय दशेन (समागम) 
मा शी. है. 

योग--६६०, (-सूत्रसक्षेप) ६४७ 

पोगाचार--७००, (बौद्ध-दर्शन) 
५७७, (भूमि) ७०५-७१४ 

राजी । अजीजुद्दीन---, ६० 

राधाकृष्णनू--५२८ 

रेकव । सयुग्वा--, ४७८ 

रोइद । इब्न-, २०७-२४७ 

रोसेलिनू---२७५ 

लाइपूनिट्ज---३ ०४ 

लॉक--३० १ 

लाह्यायनि-- ( अर्वमेधपर प्रदइन), 
डपद 

लिलि । रेमोद--२८४ 

वादरायण--६५६, ६७१ (की 
दुनिया) ६८४, (ब्रह्मवादी शब्द- 
प्रमाणक) ६५९, (मत) ६८७ 

वेद--३७८, (नित्य है) ६८३ 

वेदान्त--(प्रयोजन) ६६३, (सा- 
हित्यम) ६६० (-सूत्र) ६६२ 

वेलद्िपुत्त । संजय--(अनेकान्त- 
वादी) ४६१ 

वेभाषिक-दर्शत--६६७ 

वेशेषिक--६९४, (-सूत्र सक्षेप) 
भर८ १, ५ ३ 

शंकराचायं---८० भू, ८१२ 


प्रे६ 

शाकल्य-- (देवोकी . प्रतिष्ठापर 
प्रइन) ४६३ 
शोपनहार---३३७ 


द्वेताइवतर--४३४ 

सांख्य--६:5६, (दशन) ७६२ 

सीता | बू-अली--,१२९-२०१ 

सुक्रात-- १४ 

सुरियानी (-अनुवाद )--६४ 

सूफीपथ--(नेता) १०१ 

सूफी--(सप्रदाय ) १००, (सिद्धात) 
१०२ 

सोफीवाद---१ ३ 

सोरबोनू--२८५ 

सौत्रान्तिक--दशन---७०० 

स्कोलास्तिक--२७२ 

स्तोइक--३ १ 

स्पिनोजा--२६६९ 

स्पेन--(धारमिक अवस्था) २७३, 
(सामाजिक अवस्था) २७३, 
(दार्शनिक) २८६ 

स्पेनिश द्शन--२७६ (यहुदी)२७९ 

स्पेन्सर--१४२ 

हईकी कथा--१६९, २०४ 

हॉब्स--२६७ 

हेगेड--३३१ 

हेराक्लितु--८ 

ह्वाइट्हेड--३६३ 


परिशिष्ठ 


५-शब्द-सूची 


अकथनीय-- (बुद्धके अव्याकृत) 
२२७ 

अग्रवाद--७३५ 

अजीव--५९८ 

अज्ञेयतावाद--२४२ 

अद्वेत---.४ ०४ 

अद्वैतववाद--६ 

अधर्म--५६७ 

अधिकारी-भेद--- (उपदेशमे ) २०० 

अनात्म-अभौतिकवादी (बौद्ध)-- 
२६२३ 

अनात्मवाद--५ १६ 

अनित्यवाद---७२३ 

अनीश्वरवाद--५२०, ५६२, ६०१ 

अनुमान (प्रमाण )---७२८, (की 
आवश्यकता) ७७१, (के भेद ) 
७७२, (प्रमाण) ६२५, ७७०, 
(लक्षण) ७७१ 

अनेकान्तवाद (जैन)--५६३,८० हे 

अनू-आत्मवाव--५४८ (देखो अना- 
त्मवाद भी) । 


अनू-ईश्वरवाद-- (देखो अनीश्वर- 
बाद) । 
अनू-उभयवाद--३६६ 
अन्तराभव--७२२ 
अन्तर्यामी---४६ ४५ 
अन्तस्तमवाद (बातिनी)--७८ 
अन्तानन्तिकवाद---७ ३४ 
अपवर्ग (मुक्ति )--६३३ 
अपौरुषेयता-खंडन---७६६ 
अफलातू (-समन्वय )--११६ 
अभाव---५९६०, ६४३ 
अभिव्यक्तिवाद---9३० 
अ-भौतिकवाद---५१८ 
अमराविक्षेपवाद---७ ३४ 
अर्थवाद--६१० 
अवयवी--६३७, ७६० 
अविद्या--5 १५ 
असत्‌ू--७१६ 
अस्तिकाय (पाँच)--*६५ 
अस्तित्व---७ १७ 
अहेतुवाद--८० २ 


परिश्षिष्ट ५ 


आकाश--५६८ 

आचार--२२८ 

आचार--- (व्याख्या) २२८, (शास्त्र) 
१२१, (शास्त्र ) १२७ 

आचाये--४० १ 

आचार्य-उपदेश-- (उपनिषद्‌ ) 
४१४ 

आचार (ठीक)--५०१५ 

आप्तवाद--५७६९, ७७८ 


आत्मा--३३०, ३३६, ३८६, ४३४ 


४६८, ५५९, ६३०, (अणु) 
६७४, (जीव) ४२१, (नही) 
३२७२ 

आप्तागम--9७२६ 

आयंसत्त्य-- (चार) ५०२ 

आलय-विज्ञान--७ १८ 

आश्रित-- ( एक दूसरेपर) ७७३ 

आसन--६ ४८ 

आखव--५६८ 

इतिहास (-साइन्स )--२५८ 

इन्द्रिय--११०, (प्रत्यक्) ७६५, 
(विज्ञानपाच) ७१८ 

इस्लाम--(पूर्वी दाशनिक) १०५ 

इस्लामी दाशनिक (यूरोपमे)-- 
र्प८ 

देश्वर--१०८५, ११०, १३४, २३८, 
३२२३, ३३०, २३५, ३६४, 


पड १ 


२६८, ३७२, रे८४ं, ४३५, 
५६९२, ६३१, ६५१९, ७८५१, 
(अढ्वेत तत्त्व) ११७, (कार्ये- 
कारणवाद) २३६, (तन्मयता ) 
१०३, (निगृंण ) ७८, ८५०; 
(ब्रह्म ) ६८५, (भलाईका स्रोत) 
७६, (सर्वनियममुक्त) ५७, 
(की सीमित सर्वशक्तिमत्ता) 
८०, (-खडन) ३५, (चम- 
त्कार), (वाद) २४२, 
(वाद) ३६३ 

उच्छेदवाद--७३४ 

उत्पत्ति--७२२ 

उदाहरण--७२६ 

उपनिषदू-- (काल) ३८९, (सम- 
न्वय) ६६३ 

उपादान-स्कध-- (पाँच) ५०२ 

उपासना--६८१ 


, एकान्त-चिन्तन--१० ३ 


“एकान्तता-उपाय/--२०२ (ग्रथ) 
ओमू--४२६ 
कबीलाशाही आदश--२६३ 
कयामत (पुनरुज्जीवन )---२४७ 
कर्म--५८३, ६७८, ६८०, (ठीक-) 
५०४५, (पुनर्जन्म) ५५१ 
कर्मकाण्ड (विरोध)--४२३ 
कर्मफल--२४३, ६३३ 


८४२ 


कर्ता--६७६ 
कतृंवाद---७३ ३ 
भी)। 
कारणसमूहवाद-- ( बौद्ध-) ७६२ 
कार्यकारण-नियम अटरू---२२७ 
कार्यकारण-नियमसे इन्कार--८६ 
काल---५८५८, ६३६ 
कीमिया--(-अविश्वास) १२० 
कौतुकमगलवाद---७३६ 
ज्ञुणिकवाद--५१०, ६४२, ७५७ 
गति--( सब कुछ) २३२ 
गुण--५८5०, ५८४५, ७८४ 


(देखो ईश्वर 


गुप्ति--५६६ 
गुरु--४२५ 


गुरुवाद---४४० 

चक्षु-विज्ञान---७१ ६ 

चसत्कार । दिव्य---, ८९ 

चारित्र--६०० 

चित्त (--मन)--६४६ 

चित्त-- (वृत्तियाँ) ६४६ 

चेतना--३६७, ५६२, 
७३२ 

च्युति--- (मृत्यु) ७२१ 

जगतू---१०८५, ६७४, ८१६, (अ- 
नादि नही) २३६, (अनादि 
नही सादि). 5०, (आदि- 
अन्तरहित) २२६, (उत्पत्ति) 


६७४५, 


दर्शन-दिददान 


६६, (जीवन) १०८, (-नि- 
त्यता-उत्पत्ति गलत प्रश्न) 
९६, (ब्रह्मका शरीर) ६६८ 

जनतंत्रवाद--५०७ 

जप--१० ३ 

जाति-- (सामान्य) ११६ 

जीव--€ १,६८, १३४, २३२, २४६, 
३००, ४२४५, ४३८, ५६४, 
५६८, ६४८, ६७५, ८५१५, 
(-अन्तहिंत क्षमता) १०६, 
(-ईश्वर-प्रकृतिवाद) १३३, 
४३५, (कर्ममे स्वतत्र) ७९, 
(कार्य-क्षमता ) १०९, (क्रिया) 
११०, (का ईश्वरसे समागम) 
११९, (की अवस्थाए) ६६७ 
(के पास, ब्रह्म का शरीर) 
६६८, (मानव-) ६५ 

जीविका (ठीक-)--५०५ 

ज्ञान--३७१, ५६२, ३६४, ३०८, 
४२६, ६००, (-उद्गम) ११०, 
११६; (>न्‍बुद्धिगम्य) २००, 
(ठीक-) ५०४ 

जशेय विषय--७१६ 

ज्योतिष । फलित---, (मे अवि३- 
वास) १२० 

ज्वानवाद--६१५ 

तत््व--३० १, ३६६, *६५, ६१३, 


प्रिशिष्ट ५ 


(नौ) ६००, (सात) ५६८ 
तत्त्वज्ञान--६३४ 
तत््व-विचार--१०८ 
तक--११६, (ज्ञानप्राप्तिका उपाय 

नही) २५८ 
तीर्थकर सर्वेज्--5६३ 
तृष्णावाद-- (शोपनहार ) 
त्रेतवाद--४२६ 
दरशन--(अनू-ऋषिप्रोक्त ) ६९१, 

(ईव्वरवादी) ६६१, (ऋषि- 

प्रोक्त-) ६८६, (का प्रयो- 

जन) ३३२, (चरम-विकास, 
भारतीय-) ७०२, (तत्त्व सभी 
त्याज्य नही) २३३, (प्रधान) 

१६, (बीस सिद्धान्त) २३५ 

(भध्यमार्गी)) (विचार) 

५१०, (-सघ्ष, यूरोपमे ) २७२, 

(स्पेनका इस्लामी-) २७३ 
दहर--३६६ 
दान-पुष्य--( प्रसिद्धिके लिए) २३१ 
दार्शनिक-- (बुद्धके बादके) ५४० 
दिशा--५८६९ 
दुःख-विनाश--५० ३, (-मार्ग ) 

५०४, (-मार्गकी त्रुटियाँ) ५०६ 
दुखन्सत्त्य---५० २ 
दृष्टि--(ठीक-) प्०४ं 
देवयान---४० ३ 


रैरे८ 


दडढें३े 


द्रव्य--५८०, ५८५५, ५८८, ७३९६, 
छपाई 

दत्द्ववाद--३े ३५, ३५१५ 

हैनवाद---८, २८२, २३०१, २३७०, 
३७२ 

धर्म--३२४, ५५८३, ५६४, (मज़- 
हब) १२६९, (अधिकारभेद, 
२५६ (-दर्शन-समत्वय) २२८ 

धर्मवाद (दाशनिक)--२०२ 

धर्माचार--३६५ 

धारणा--६५६ 

ध्यान--४२३, ४२५, ६५६ 

नफूस (+-विज्ञान--बुद्धि)-१०६ 

नाम--( >-विज्ञान) ५५५ 

नाश---७५६ 

नास्तिकवाद--७३४५ 

नास्तित्व--७ १७ 

नित्य--६७५, (आत्मा नही), 
७७९ (“आत्मा बुराइयोकी 


जड) ७५०, (तत्त्व, 
पाँच) ६१ 
नित्यता--५६१ 


नित्यवाद--७७७, (देखो शाइवत- 
वाद भी) । 

नित्यवादी-- (सामान्यरूप) ७७७ 

निद्रा--६५० 

नियम--६५८ 


ण्डेंड 


निर्जेर--५६ ६ 

निर्वाण--५३२, ५५५ 

नेराश्य-वेराग्य--५६३ 

पदार्थ---५८४, (जैन आठ, नौ) 
९७ 

परमतत्त्व-- (इन्द्रात्मक ) ३३२ 

परम विज्ञान (>>न्रह्म-प्राप्ति का 
उपाय) २४३ 

परमाणु--७३७ 

परमाणुवाद--५८०, ६३६ 

परमार्थलतृ---७५८ 

प्रलोक--६३२ 

परिवर्तत---६५३ 

परिस्थिति-- (और मनुष्य) २४४ 
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